भारतवर्षीय वर्णी जैनसाहित्य मंदिर 


मोक्षशास्त्र प्रवचन _ 


प्रथम व द्वितीय भाग ._ 


है 


प्रवक्ता '--- 
प्रध्यात्मयोगी न्यायतीर्थ, सिद्धान्तन्यायसाहित्यशास्त्री 


पूज्य श्री गुरुवय्य मनोहर जी वर्णी, 
“श्रीमत्सहजानन्द महाराज” 


संपादक-- 
सुमेरचंद जेन 
१५, प्रेमपुरी, मुजफ्फरनगर 


9803४793 8073॥-/0879065 #€॥6ै१६ 


प्रकाशक:-- 332 
' सुमे्‌रचन्द जेन 
प्रधानमंत्री भा० वर्णी जैनसाहित्य मंदिर 
,...,. मुजफ्फरनगर 
प्रथम संस्करण १००० | लागत बिना जिलद १६) ४० ह० 
सन्‌ १६७७ ु [छिल्दका पृथक्‌ १)५० २० 


(२) 


भारतवर्षाष वर्णी जैन साहित्य मंदिरफे संरक्षक 
(१) श्रीमती राजो देवी जेन ध० प० स्थ० श्री जुगमंदरदासजी जन श्राइतो, . सरघना 
(२) श्रीमती सरलादेवी जेन घ० प० श्री श्रोमप्रकाश जी दिनेश वस्त्र फंक्‍्टरी, . सरधना 


श्री सहजानन्द शास्त्रमालाके सरक्षक 


४ 
पक 


(१) श्रीमान्‌ ला० महावीरभसाद जी जैन बेकर्स, सदर मेरठ 
(२) श्रीमती फूलमाला देवी, ध० प० ला० महावीरप्रसादजी जैन बेंक्स, सदर मेरठ 
(३) श्रीमाच्‌ ला० लालचन्द विजयकुमार 'सर्राफ,' सहारनपुर 
(४) श्रीमतो शशिकान्ता जैन धघ० प० श्री धनपार्लासह जी सर्राफ, सोनीपत 
(५) श्रीमती सुबटी देवी जैन, सरावगी गिरीडीह 
(६) श्रीमती जमना देवी जैन-घ० प० श्री भवरीलाल जैन, पाण्ड्या, क्रूमरीतिलैया 


नवीन स्दीक्षत संरक्षक 


(७) श्रीमती रहती देवी जन घ० प० श्री विमलप्रसादजी जैन, मंसुरपुर 

(८) श्रीमती श्रीमती जैन घ० प० श्रीनेमिचदजी जैन, मुजपफरनगर 

(६) भ्रीमान्‌ शिखरचंद जियालाल जी एडवोकेट, .., १! 
(१०) भ्रीमान्‌ चिरंजीलाल फ़ूलचंद बंजनाथजी जैन बड़जात्या नई सडो, गा 


हु 
४००३००४४०४०३००००००७ ८८४७७ ७४७४००७०७७९०३१३७०३४१३७३००७३७०७७००० 9000७०७०००७७ 9098009600080०00७0७०४७००० 80808886 


चज्वह्लजाज्न न्ल--चखलालिल्‍-ण्ज--पलन्दूघध्या स् 
वस्तु सामान्‍्यविशेषात्मक्‌ है, द्रव्यपर्यायात्मक है। श्रत 
स्याद्वाद द्वारा समस्त विवाद विरोध समाप्त कर वस्तुका पूणा 
परिचय कीजिए 'और- आत्मकल्यांणके प्रनुरूप नयोंकों गौण 
£ मुख्य करके अ्भेदपद्धत्तिके मार्गसे आ्रात्मलाभ लीजिए | 


७३७8०००७००३७७७७०७५७३७३७७७७३७४४७००७००००००० (०४७०७७००0७०७00७०००७३१०00०0०००००७७७७०१०००३००००८७११७७०७०७७० 


कट 


्ः 


'0८886७ ७ 
5 
१९०0७५१७७०३७००080060७ 


/00009८0008026 


(३) 
सम्पादकाय 


प्रिय पोठक वृन्द | श्रापके करःकंमलोमे यह ग्रन्थ देते हुए बहुँत हर्ष है । जैनशासनर्म | 
सर्वजनोपयोगी “ग्रन्थ 'मोक्षशास्त्र” भ्रति प्रसिद्ध: ग्रन्थ है। पुरुष व' महिलावग्ग किसी पर्व प्रादि 
मे' विशेष धर्मसाधनांमे इंसका पाठ पढ़कर सतोष अनुभव करते है | दशलक्षेण पर्वेपर भाय: ' 
प्रत्येक नगरके मदिरोमे इसका वाचन होता है। इस "मोक्षशास्त्र” ग्रंथके प्रणेता परम पूज्य 
श्री मदुमास्वामी है । इस मूल कंतिपर परमपूज्य-्सव॑श्री मड्भद्टाकलडूदेव श्रीमत्पृज्यपादस्वामो 
श्रीमहिद्यानन्द स्वामी जैसे दिग्गज व झ्ाठ दस शततांब्दीः पूर्व हुए आ्राचाय्यंनि! टीका को है'॥ 

मूल सूत्र व उनकी गहन टीकारयें संस्कृत भाषामें होनेसे इस ग्रत्यका पर्याप्त रूपसे 
प्रध्ययन होना बड़ा ही कठिन था । किन्तु यह समाजके परम सोभाग्यकी बात है कि अध्या- 
त्मयोगी ज्ञानर्भुत न्‍्यायतीर्थ सिद्धान्तस्यायसाहित्यशास्त्री श्री गुरुवयें सहजानन्‍द जी (मनोहर 
जी वर्णी) महाराजने श्राध्यात्मिक व दाशनिक तथ्योसे समन्वित विस्तृत प्रवचन किये हैं । 
मोक्षशास्त्र (तत्वार्थसृत्र) के प्रथम श्रध्यायके प्रारम्भके छह सूत्रोपर प्रवचन इस पुस्तकमें है । 
एक एक सूत्रपर १०-१५ दिन प्रवचन होना तो सामान्य बांत है, किसी-फैसी सूत्रपर तो 
२५-२५ दिन भी प्रवचन हुए हैं । इन प्रवचनोमे किसी भी विषयको पुनरुक्त नहीं किया गया 
है । यदि कोई स्थल पुनरुक्तसा मालूम पडे तो वहाँ यह निरखना चाहिये कि इसमे श्रन्य भ्रन्य 
कौनसी दृष्टि व तथ्य दिये गये हैं । इन सब रत्नोका ग्रहण तो इस प्रवचन सागरमे गोता 
लगाकर ही किया जा सकता है जिनकी प्राप्तिसे मोक्षमार्गमे प्रगति होगी श्रौर सठंय सहज 
ग्रानन्द प्राप्त होगा। | । । 

पूज्यश्री संहजानन्द जी महाराजने समयसार प्रवचनसार नियमसार पत्चास्तिकाय 
प्रात्मनुशासन, समाधितेत्र, 'इष्टोपदेश; जानाणंव,' पुरुषार्थंसिद्धेच पाय, प्रंमेयकमलमातंण्ड श्रष्ट- 
सहसख्री, श्राप्तपरीक्षा कीतिकेयानुप्रेक्षा, सप्तमगत्तरंगिणी, पञ्चाध्यायी, पद्मतन्दिपंचविशतिका 
परमात्मप्रकाश, रत्नकरण्ड, द्रव्यसंग्रह, रमणसार, दर्शनपाहुड श्रादि लगभग ६४ ग्रन्थराजोपर 
प्रवचत किये है तथा स्व॒रचित सहजानंदगीता, श्रध्यात्मसूत्र, प्रात्मकीतेंन, परमात्मआ्रारती, 
वस्तुतथ्य, ज्ञानामृत, श्रध्यात्मसहस्री श्रादि १४ ग्रंथोपर प्रवचन किये हैं । इनके ग्रतिरिक्त 
श्रात्मसम्बोधन, सहजानंदगीता, अध्यात्मसुत्र, समयसारभाष्यपीठिका, तत्त्वरहस्य, सहजानद- 
डायरियाँ, अध्यात्मसहली, मनोहर पद्मावलि स्तोत्रपाठपुञ्ज, समस्थानसूत्र श्रादि १७५ ग्रंथों 
का स्व॒तत्र निर्माण किया है । गोम्मटसार जीवकाण्ड, कर्मकाण्ड, लब्बिसार, क्षपणसार आदि 
जैसे कठिन ग्रव्थोका कुज्जीरूपमे जीवस्थानचर्चा, कर्मरथानचर्चा, सम्यक्त्वलब्धि, कर्मक्षपरा- 


(४) 
सार श्रादि पुस्तकोंकी रचना को है जो धर्मज्ञानप्रवेशाथियोक्रे लिये अतीव लाभदायक हैं। 
इतना ही नही इनसे पहिले श्रावश्यक श्रध्ययनकी पूर्तिके,लिये घर्मबोध, छहढाला टीका घा- 
भिकस्फुटज्ञान द्रव्यसग्रह टीका आदि पुस्तकें ढडी सुगम विधिसे ज्ञान करनेके लिये रची हैं । 

' पूज्य श्री गुरुवयं सहजानन्द जी महाराजने ज्ञानप्रकाशदिशामे जनताका जो उपकार 
झ्रिया है, समाज इस उपकारसे कभी उऋण नहीं हो सकता श्रोर समाज हृदयसे महाराजश्री 
का अत्यन्त झ्राभारी रहेगा। है ु | 

जिज्ञासु व मुमुक्षु जनोसे निवेदत है कि व निष्पक्ष सयुक्तिक श्रार्षानुसारी इस सहजा- 
नन्‍्द-साहित्यका अध्ययन व मनन करके अपने इस दु्लेंभ चर-जीवनकों सफल करें । 


१५ प्रेमपुरी, मुजफ्फरनगर | सुमेरच्ंद जैत 


# धात्म-रसश #े 

मैं दर्शनज्ञानस्वरूपी हु, मैं सहजानन्दस्वरूपी हू ॥ टेक ॥ 
हू ज्ञानमात्र परभावशुन्य, हु सहज ज्ञानंधन स्वयं पूर्णो । 
हूं सत्य सहज आनंदधाम, मैं दर्शन०, मैं सहजानंद० ॥१॥ 
हैं खुदका ही कर्ता भोक्ता, परमे मेरा कुछ काम नहीं। 
परका न प्रवेश न काय यहाँ, मैं देन ०, में सहजा० ॥२॥ 
आऊं उतरू रम लू निजमें, निजकी निजमे दुविधा ही क्या । 
निज अदठुभव रससे सहज तृप्त, मैं दर्शन०, मैं सहजा० ॥३॥। 


हि 


| 


गच्षशास्त्र प्रचचन १, २ भाग 


(प्रथम माग) 
“सम्यरदर्शनज्ञानच. रित्राणि मोक्षमार्ग:” ॥१॥ 

तत्त्वार्थसूत्रकी जैन आस्तायमे मान्यता और पृज्यता है, इसे सब जानते है। एक 
यही ग्रन्थ ऐसा है, जिसे श्वेताम्बर और दिगम्बर दोनो मानते है। क्योकि इसमे जेनागमका 
तत्बज्ञान है। सक्षेप रूपसे उसका सकलन करने वाली दूसरी इससे अ्रच्छी रचना नही हो 
सकती थी, इस लिये अपने इ्वेताम्बर भाइयोमे भी इसके कुछ सूत्रोमे थोडा हेर फेर होकर 
इसकी मान्यता है, ऐसा कई विद्वानोका मत है। इस श्ञास्त्रमे कई तरहकी विशेषता है । 
ग्रथम।नुयोगके विपयको छीड अन्य सब अनुयोगोका वर्शात्र सूत्ररूपसे इसमे भरा हुश्ना है। 
वैसे तो क्षेत्र काल गति आदि सूचना रूप प्रथमानुयोग भी आगया है । इसके विषयके 
प्रतिपादानका क्रम, शेली और गाभीये अ्रति उत्तम है । इनका सूक्ष्म हष्टिसि मनन करनेवाला 
परम ग्रागमका श्रम्यासी हो सकता है। ह 

'सम्यग्दर्शनज्ञानचारित्रारि मोक्षम। र्ग. इस प्रारभके सूत्रमे प्रारम्भमे सम्यक्‌ और 
साध्या पद इस सूत्रजी के भ्रन्‍्तिम सूत्रके अतमे झ्राया हुआ है । जिससे यह अ्रर्थ भी निकल 
सकता है कि रत्नत्रय जिसका विवेचन आगे पूरे ग्रन्थमे किया गया है वह साध्य है, साधने 
योग्य है। सम्यक्‌ और साध्या के भध्यमे जितना प्रवचन है वह हृदयमे धारने योग्य है । 
यद्यपि ग्रन्थकारका भाव यह रहा हो ऐसा निशचय नही कर सकते, फिर भी तत्त्वज्ञानियोंके 
दब्दोका बडा महत्त्व है। एक ही बातमे कई गूढ अर्थ भरे रहते हे। जो अर्थ उनके ध्यानमे 
हष्टि उस ओर न होनेसे शायद नहीं भी होता हो, वह अर्थ भी उनके वचनोसे निकल 
जाता है। ग्रन्थमे जो १० अध्याय ह, उनसे भी मतलब निकलता है कि गणना मूलमें € 
तक है, उसके बाद शून्य जोड कर १० बनते है, जो “एक गोल” ऐसा लिखा जाता है । 
पदार्थ भी € होते हैं, और ये व्यवहारसे है । 

इन € भेदोसे अतीत पदार्थका स्वरूप शुद्ध निश्चयनयका विषयश्भूत स्वरूप है । 
इन ६ भेदोके उल्लंघन होनेपर वह गोल (50%) आता है जो आदि भध्य अंतसे रहित 


२्‌ मोक्षयास्त्र प्रवचन १, भाग 


व ध्येयरूप है। इस तरह उसके दशवे प्रकारका भी सकेत दबावें श्रध्यायसे ले सकते है । 
दशर्वें : अध्यायमे शुद्ध पर्यायका वर्गान है जो स्वभावके अ्रनुरूप है। यो तो सामान्य तौरपर 
सात तत्त्वोके प्ररूपणमे १० अध्याय वन गये, यह बात ठीक है। इग्लिणमे गोलकों 
(50.9) ध्येय. कहते है जिससे यह सिद्ध होता है कि ये १० अध्याय क्‍या हैं ? गोल 
(ध्येय) है । दसो श्रध्यायोमे जीव अ्रजीवके विस्तारका वर्णन है सो इन भेद-पर्याय- 
विस्तारको समझे बिता इनके एक आश्रयभाव तत्त्वको समभना कठिन है। श्रत यह्‌ 
विस्तार भी एक गोलपर पहुंचानेके लिये है ।. सूत्रके प्रारम्भभे टीकाकार पृज्यपाद स्वामीने 
मगलाचररा! किया । 

मोक्षमार्गस्य नेतार भेत्तार,' कर्मभूभृताम | ज्ञातार विव्वतत्त्वाना बन्दे तद्मुगा- 
लंब्बये । श्रर्थात्‌ मोक्षमार्गके नेता, द्रव्यकर्म' वा रागद्वे पादि भावकर्मके भेदनेवाले' और 
विश्वके तत्त्वोके ज्ञाता अथवा विश्व माने सम्पूर्ण तत्त्वोके ज्ञाताको उनके गुणोकी प्राप्तिके 
लिये श्रथवा उन गुणोकी प्राप्तिके लिये नमस्कार करता हूँ । इसमे पहला विशेषण मोक्ष 
मार्गके नेताका दिया। नेता वह कहलाता जो अपने लक्ष्यकी ओर ले जाय, ले' जानेवाला 
स्वय जाता और दूसरोको उस अभीष्ट तक ले जाता | नेताका अर्थ पहुचा देनेवाला नहीं 
होता । क्‍योंकि पहुचा देने वालेमें वह नेतृत्व शक्ति नही होती । नेता तो वही है जो 'स्वय 
उसको प्राप्त करे या उसपर चले और दूसरोको भी उसमे ले जाय । मोक्षमार्गपर तो स्वय' 
न चला हो, स्वय उस भावको जिसने प्राप्त न किया हो तो दूसरोको मोक्षमार्गमे ले 
जानेका निर्मित्तत्व उसमे नही हो सकता । अरद्त आप्तमे यह नेतृत्व पूर्ररूपसे पाया जाता 
हैं। इसके साथ ही जो पूर्णरूपसे रागढ्व षरहित वीतरागी हो और पूर्ण ज्ञावी (मर्वश) हो, 
वही वास्तविक मोक्षमार्गका नेता हो सकता है। मोक्षमार्गका प्रशयन; अल्पजानी या रागी गे 
है षी नंही कर सकता । इसी लिए ग्रन्थकार इन तीन गुणोकी प्राप्तिके लिए ग्रथवा-हू:-.... 
तीन गुणोसे विशिष्ट आप्त अरहतकी अनुभव मे प्राप्तिके लिए उन गुणोको व तद्विश्निष्ट 
अ्रहतको नमस्कार करते ६। क्योकि जो जिसका भ्र्थी होता है वह उसीकी उपासना 
करता है । लोकमे भी ऐसा देखा जाता है । 


किसी भी कार्यमे सफलता पानी हो तो पुरुषको पुरुषार्थी, निर्दोष व ज्ञानी होना 
ही चाहिए। यहा मोक्षमार्गकी वात है इसके लिए मोक्षमार्गका पुरुपार्थी और निर्दोषितामे 
सर्वथा निर्दोष व पूर्णो ज्ञानी होना चाहिए ! इस इलोकमे ३ विशेषण दिए है, १-मोक्षमार्ग- 
नेता, २-कर्मभेत्ता, ३-विश्व ज्ञाता । मध्यका विशेषण पूर्व और' ऊपर दोनोके लिए कारख 


सूत्र --१ | हा 
है । जब तक जीव रागादि भावकर्म शौर मोहनीयांदि द्रव्यकर्मका क्षय नहीं करता तब तक 
वह मोक्षमार्गका अधिकारी, नेता व सर्वेज्ञ नहीं बन सकता । जैनसिद्धन्त गुणवादी है 
व्यक्तिवादी नही । जब एक द्रव्य दूसरे द्रव्यका कुछ परिणमन ही नहीं कर सकता, तब 
व्यक्तिपुजाको महत्त्वका स्थान ही कैसे हो सकता है ? जैन सिद्धान्तके इस भर्मको नही 
जाननेवाले लोग न्यायके मारगेमे कदम रखे तो पद पदपर फिसलना पडता है। यहाँ मोक्ष- 
मार्भके नेताका स्मरण इसीलिये है कि उनका ही निमित्त रूपेणा हम सबपर उपकार है 
कर्मभेत्ताका स्मरण इसलिए किया हैं कि आखिर निविकल्पता ही तो ज्ञानीने केवल 
शुद्ध दशामे निर्णीत की है। विश्वज्ञाताका स्मरण इसलिए किया है कि श्रन्तमे शुद्ध 
अवस्था होनेपर सख्भावरूपेण यही सर्वज्ञता ही तो रहती । भ्रहो, नमस्कार भी हो तो ऐसा 
हो कि वह नमस्कार परिणमन सफलताकी उन्नति करता रहे । मोक्षमार्गके नेता, कर्मेझूपी 
पहाडके भेदन करनेवाले व सर्व तत्त्व (त्रिलोक व त्रिकालवर्ती ) के जानने वाले चंतन्य- 
स्वरूप प्रमुको नमस्क्रार हो । 
वे मोक्षमार्गके नेता जो तत्त्वज्ञान बताते है, वह सनातन है । क्योकि ज्ञानकों वेद 
कहते है, और बहुत लोगोने वेदको अपौस्षेय, अनादिसे चला श्राया माना है। श्र्‌ तज्ञान 
रूपी वेद, अ्रथए। षट्खन्डागम वेद, महावीर तोर्थकरने नया पैदा किया हो अ्रथवा पहिलेके 
और दूसरे तीर्थंकरोने पैदा किया हो, ऐसी बात नहीं है। वह ज्ञान (वस्तुका धर्म) किसी 
का बनाया नहीं बनता, वह तो हमेशा विद्यमान है। आत्माकी आत्मीयता, श्रात्माकी 
चेतनता, आत्माकी ज्ञानात्मकता, आत्माका रत्नत्नय- ये सब उसमे अनादिसे है, जो संसारी 
श्रात्माए विकारी है, उनको दूर करनेका उपाय भी अ्रभीसे नही है, वह भी सनातन है । 


.  &सर्वे सनातन है, अ्रत तत्त्वज्ञानरूपी वेद सनातन है, तीर्थंकर उसका प्रणायन करते हैं । जगतके 


प्राणी उस ज्ञानसे (धर्मसे) शून्य होते है, वे अपने उस गुण और धर्मको भूले रहते है । तब 
तीर्थंकर उसका उद्बोध मात्र कराते है। वर्तमान कालमे २४ तीर्थंकरोके निमित्तसे यह 
उपकार हुआ । इसके पहिले अ्रनत भूतकालमे, भ्रनत तीर्थकर होते आये और वे मोक्षमार्ग 
का प्ररायन करते आाए। श्रागे अनन्त भविष्यमे भी यही क्रम चलता रहेगा । अत इस 
इृष्टिमे वेद (ज्ञान) श्रनादि है उसी सनातन ज्ञानकों यहा दिखाया जाता है । “सम्यर्दर्शन- 
ज्ञानचारित्राणि मोक्षमार्ग.” । सम्यग्दर्शत सम्यग्जान और सम्यक्‌ चारित्र-इन तीनोंकी 
एकता मोक्षका माय है। े ह " 

संत्‌ एक अखण्ड होता है और उसकी पर्याय भी एक समयमे एक होती, उस सत्‌ 
के भेद शक्तिके आधारपर होते है और पर्यायके भेद शक्तिकी व्यञ्जनापर होते है। मोक्ष- 
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मार्गममे भी आत्मा एक है और पर्याय भी एक समयमे एक है । वह पर्याय है नि शकतापूर्वक 
शाता द्रष्टा रहता । इस एक कार्यमें सम्यग्दर्शनज्ञानचारित्रकी एकता स्पष्ट प्रतीत हो रही 
हैं। उत्तरोत्तर वह शभेद हंढ होता जाता है । श्रतिम मोक्षम्ार्ग चौदहवें गुरास्थानका अ्रतिम 
भागः है। . गुरारूपसे श्रतिम मोक्षमार्ग १२ वे गुणस्थानका अभ्रतिम भाग है मोक्षमार्गका 
भारभ: चतुर्थ गुरास्थानमे पंहुचनेसे पूर्व मिथ्मात्व गुणस्थानका अतिम भाग है । अनादि- 
भ्रिश्याहष्टि जीव मिथ्यात्वगुणा स्थानको छोड कर यदि अ्रन्य ,ग्रुणस्थान, लेता है'तौ 
उपडमसम्यक्त्वका गुण स्थान लेता है तो प्राय अविरतसम्यक्त्वनामक चौथा गुण स्थान 
पाता है।। विरला कोई 'जीच॑ प्रेथमोपंशम सम्यकक्‍्त्वके साथ साथ देगब्रत या महात्नत भी पा 
लेता- है । * सत्र जो भी हो दर्शन ज्ञान चारित्रका एकत्व है| जैसे मोक्षमार्गमे सम्यग्दर्शन 
जात्र, चारित्रका एकत्व है।' वैसे ससोरमार्गमे भी देख लो भैया ' मिथ्यादर्णन, मिथ्याज्ञान, 
मिथ्याचारित्रका एकत्व ससारमागर्ग हैं । ो * श्र 


जि 
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मोक्षशास्त्रकी रचनाका श्राधार श्रौर्‌ मूल प्रारस्भकर्ता व रचयिताके धर्मवात्सल्यका दिगदर्धन--- 
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एक कथानकके आधारपर प्रकट रूपमे जो यह॒पहिला सूत्र कहा गया है उसकी 
प्रारस्भिक रचना ईस रूपमे नही हुई थी और न इस सूत्रकी रचनाका प्रारम्भ उमा स्वामी 
से हुआ। इसका “प्रारम्भ 'करनेंवाला' एक भव्य मुमुक्षु श्राव॒क है। उस मुमुक्षुने एक बार 
इसका निश्चय करके कि मोक्षमागंका बताने वाला कमसे कम १ सूत्र बताकर हीद--मैं 
भोजन क्रिया करूगा ।  पहिले दित उसने पहिला सूत्र वनाया “दर्शनज्ञानचारित्रारि मोक्ष- : 
मार्ग), कुछ समय पीछे ।इस श्रावकके घर मुनि आये, श्रावककी भरहिणीने पडगाहन करके 
आहारणदिया।। मुनि-जब बनको जाने लगे तो उनकी दृष्टि भीतपर लिखे हुए उस सूत्रपर 
पडी ॥ कुछ सोच कर उसके आदिमे 'सम्यक” पद और जोड दिया। .इस लिए कि दर्शन 
ज्ञान ल्वारित्र मिथ्या भी होते है, वे मोक्षके मार्ग नही ससारके मार्य होते है, इसलिये सदिग्ध' ' 
पदको सुधार देना उचित' है-ऐमा 'सोचकर सूंत्रके पहिले सम्यक्‌ लिख दिया। मुनि इसके बाद ” 
तपोवऩमे चले गये ।'श्रावक जब घरपर आंता है और उमकी हृष्टि उस सूजपर पडती, है त्तो 
श्रवाक्‌ रह जाता है, गृहिणीसे पूछता है-कोई श्राया था घरपर 2 वह साधुके आने और-उन्हे 
आहार देतेका समाचार कहती है। जिज्ञासु श्रावक निएचय करता है कि यह उपकृति उन्हीं : 
साधुकी- है.। भुनिगमनकी दिशा मौलूम कर श्रीघ्रतासे खोज करता हुआ सुनिके समीप पहुच ' 
जाता है, और चरणोमे नम्रीभुत हो निवेदन करता है कि मुने | जिस रख़नाको मैंने प्रारभः 
किया उसके प्रथम प्रयासमे ही मझसे भल हो गई. तब आगे वह रचला - झीक--डी होगी 
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यह कैसे हो सकता है, श्रत - शाप ही इसके अधिकारी है श्रोर इस ग्रन्थका निर्माण आप ही 
करनेकी कृपा करे। पुनिने उस भव्यक “निवेदन स्वीकार किया और उसप्तकी, रचना 
तत्त्वार्थसूत्रके रूपमें की जो क्रि हमारे समक्षमे है, और हमारे कल्याणके लिये जो एक 
अनुपम निधि है अ्रथ॒वा जिन योगियोने सत्य ओनन्दका श्रनुभव किया है उनकी प्राणियोपर 
हृष्टि होनेपर यह भाव हुए बिना नहीं रहता है कि ये स्वेभावत आनन्दमय ज्ञानमृ्ति त्िज़ 
प्रभुके दर्शत बिना भटक रहे है, ये स्वाधीन शान्तिसाग पाये । इस भावनासे भ्रागृहीत 
पृज्यवाद योग़ीश्वर ग्रस्थरचना करते हुए सर्वे प्रथम एकदम स्पष्ट मोक्षमार्ग बतलाते हैं-- 
“सम्यग्दर्शनजञानचा रित्रारि 'मोक्षमाग ? । प्रकरणवर्ण इतनां जान लेनेपर हम इस प्रथमसूत्र 
पर ही विचार करे। सूत्रका शब्दाथथ प्रस्तावनामें प्रकट हो चुका है। यह ,सूत्र ही ऐसा 
अख्भ त है कि सूत्र कहता चाहोगे तो पहिले जो 'कहोगे वहं अर्थ ही हो जावेगा । 


सम्यग्द्शनका भ्रन्तवर्सह्म स्वरूप-अब हम सम्यग्दशनके बारेमे विशेष विचार करे- 
जिस स्वरूपसे विशिष्ट जो पदार्थ है उनका उस प्रकार श्रद्धान करना सम्यग्दर्शन है। यह 
परिभाषा व्यवहारसे है। लेकिन रिश्चयका अश्रथे भी इसीसे घटित होता है । सत्‌ असत्‌, 
नित्य-अनित्य, सामानन्‍्य-विशेष और एक-अनेक आदि धर्म विशिष्ट जीव अ्रजीव तत्त्व 
हैं। उनकी विकारी पर्यायसे आ्राश्नव, बध, सवर, निजेरा और मोक्ष मिलकर ७ भी तत्त्व 
है । उन सातोमे जीव साररूप है, उस जीवमे भी उसका जो निर्विकार शुद्ध चित्‌ भाव है, 
जो आनन्‍्दस्वरूप है वह सार है। उसका श्रद्धान होना, देखना, अ्रनुभवन होता सम्यग्दशन 
है, सम्यक्‌ का सम्यक्‌ दशेन होना सम्यग्दर्शन है । 


पदार्थंकी सहज सुन्दरता--प्रत्येक पदार्थ अपने एकत्वनिश्चयमे प्राप्त हो तो सुन्दर 
है, सम्यक है। अपने स्वभावके विरुद्ध परके निमित्तको पाकर स्वविभावज्क्तिसि जायमान 
विभावोकी ओर उन्मुखता हुई कि, बडे विसवाद बन जाते है। वस्तु अखड एकस्वभावी है। , 
उसकी अनतानत पर्यायोमे भी वह एक स्वभाव सदा अत प्रकाशमान रहता है । इस अशुद्ध ह 
ससार श्रवस्थामे भी तीब्र सिथ्याहष्टिजीव तक अपने .स्वभावके कारण पदार्थोको बहिसमु-, 
खतया भी जाननेसे पहिले आ्रात्मसामान्यका स्पर्श करते है । हा यह बांत अवश्य है कि जिसके 
स्पर्शका यत्न होता है उसे स्पर्श कर भी उसकी सचेतना वहिरात्मा नहीं करते है। सिद्ध- 
न्तशास्त्रोमे यह बिल्कुल स्पष्ट लिखा-है कि कुमतिज्ञानसे भी पहिले चक्षुदेशन होता है | यह 
दर्शन क्या है ? कही आँखसे देखनेका नाम चक्षुदशन नही है, किन्तु चक्षुरिन्द्रियके _ तिमित्तसे | 
उत्पन्त हुए ज्ञानसे पहिले जाननेका बल विकसित करनेके श्रर्थ उपयोग आत्माकी ओर भ्रुकता 
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है तब जो सामान्य अवलोकन है उसे चक्षुर्दर्शन कहते है । इसी तरह चक्कुको छोडकर अन्य 
इन्द्रिय व मतके निमित्तसे जायमान ज्ञानसे पहिले जो दर्शन होता है उसे अ्रचक्षुदर्शन कहते 
हैं। देखो भैया | आंत्मकल्याणके लिये सुविधासामग्री सदा तैयार है, जो भव्य उसका उप- 


योग करले वह धन्य है। यह चंतन्यस्वभाव जो कि अखड अविनाशी स्वत सिद्ध है वही 
सुन्दरतम है, सम्यक्‌ है। इस सम्यक्‌ का सम्यक्‌ विधिसे श्रर्थात्‌ भेद विकल्पोसे निर्णय कर 


भेदपक्ष .छोडकर अभेद हृष्टिके अवलबनके अनतर समस्त हदृष्टिपक्षके विकल्पोसे हटकर 
अभेदानुभव 'करना सम्यग्दर्शन है। जीवके लिये सम्यग्दर्शनके समान श्रौर कोई उपकारी 
नही है । इसके विना ही वह कुज्ञानी और मिथ्याचारी बना रहता है | इसी लिये समन्तभद्र 
स्वापी कहते हे-न सम्यकत्वसम किब्स्चित्त्रेकल्ये त्रिजगत्यपि । श्रेयो5्श्ने यह्च मिथ्यात्वसम 
नान्यत्तनृभ्नताम्‌॥ तीन काल और तीनो लोकोमे सम्यक्त्वके समान कल्याणकारी दूसरा नही 
श्रौर मिथ्यात्वके समान अश्रकल्याणाकारी दूसरा नही | यह मिथ्यात्व सम्यर्दर्शनके ठीक विपरीत- 
रूप होता है । इस सम्यग्दर्शनकी महिमा कहनेमे कोई समर्थ नही है । सम्यक्त्वके बिना पूजा, 
दान, तप श्रादि भी वास्तविक नही होते, योगयि नहीं हीते। उन सब अच्छे कार्योका लक्ष्य 
संसारकी तरफ चला जाता, विकल्प बाहिरकी तरफ दौडठते रहते । 

प्राप्त सुविधाके सद्ुपयो गमे बुद्धिमानी--हमारी प्रारम्भिक निगोद दशा कैसी थी है 
हमवेचारे थे, अ्सहाय थे । वेचारे अर्थात्‌ जिनका चारा नही, आश्रय नही । ऐसे बेचारे तो 
हम निगोदमे भ्रथवा उसके ऊपर भी असज्ञोी पर्यायोमे ही थे । सज्ञा (मन) होने पर सोचने 
समभनेकी शक्ति आनेपर वेचारा मन कहाँ रहा ? श्रब तो यथार्थ पुरुषार्थ करनेकी शक्ति 
इसमे आागई । फिर भी हम वेचारेके वेच।रे ब्रने रहे और सम्यक्त्वको जाग्रृत न करें तो यह 
कितनी भारी भूल होगी ? मनुप्य-जन्मकी सफ्लता अपने स्वरूपको समभनेमे है । 

चेतन्य महाप्रभुकी परम्क्रूणा--देखो भैया | निज अतन्य महाप्रभुकी सत्कृपा -- 
निगोद जैसे दुष्पदसे निकलनेमे अतन्यभावके सदह्रिकासका ही तो अनुग्रह है। यह चेतन्य 
महा-प्रश्चु जैसे जैसे प्रसनद्र होता गया उत्तरोत्तर समृद्धि पाता हुआ आज सेनी पड्चेन्द्रिय 
मनुष्यकी दणामे आगया जिसके लिए इन्द्र भी तरसते हैं। यदि श्रब भी हमने ४८तन्यदेवकी 
भक्ति नही की और विषय कषायको वृत्तिमे प्रभुपर हमला किया तो हमारी बडी दुर्गति होगी । 
एक साधु जगलमे बैठे ध्यान कर रहे थे । उत्तके पास एक चूहा बेंठा रहा करता था। अचा- 
नक बिलावने उसपर हमला करना चाहा तो भट दयावश साधुने भ्राशीर्वाद दिया “बिडालों 
भव” । वह बिलाव बन गया । श्रव बिलावका तो डर न रहा किन्तु कुच्ाने झ्राक्रमणा करना 
चाहा तो श्राशी्वाद मिला कि इवा भव । कुत्ता वन गया । फिर क्पटा व्यात्न सो कहा 


यूत्र १-१ रु. हु 
“व्याप्रों भव” । फिर सिह भपटा तो आशीर्वाद्र दिया “सिंहों भव” । वह चूहा उत्त्रोत्तर 
वृद्धिसे सिह बत गया.। भ्रब सिंहको लगी भूख, सो साधुको ही सिंहने खाना चाहा, तब 
आ्राणीर्वाद मिला, “पुतम-षको भव” । बन्धुवों | इसी प्रकार 5तन्यदेवका आशीर्वाद पाकर 
यह जीव निगोदसे निकल कर मनुष्य हो गया । यदि वह मनुष्य जिस चतन्यदेवकी प्रसन्नतासे 
उन्नत बना, उसी चैतन्यदेवपर आक्रमण करेगा तो फट यही आशीर्वाद मिलेगा कि “पुन- 
निगोदों भव” अर्थात्‌ फिर निगोद बन जा । 

लब्धियोंका बल--इस- मनुष्य-जन्ममे देखो कितनी शक्ति प्रकट हो. गई है, विवेक 
उसके उपयोगका होना चाहिये | चाहे उपयोगकों स्वभाव की ओर लगादो, चाहे विषय 
कपषाकी ओर लगा दो । भावनासे ही सब काम होता है। इस मनुष्य-जत्मसे सम्यक्‍्त्व प्राप्त 
होनेके योग्य क्षयोपशमल॒ब्धि प्राप्त है। क्योकि भला बुरा सोचने समभनेका हमसे. पर्याप्त 
ज्ञान है। देशना लब्धि अर्थात्‌ तत्त्वज्ञानीका उपदेश मिलना | वह भी हमारे लिये उपलब्ध 
है | विश्ुुद्धिलव्धि आत्मपरिणामोकी विशेष निर्मलताको कहते है । यदि हम चाहे तो परि- 
णामोमे कठोरता तीब्ता तामसी वृत्ति न झाने दे । परिणामोमे, कठोरता रखना या कोमलता 
रखना यह हमारे हाथकी बात है,क्योकि इस लायक़ योग्यत्ता प्रकट होगई । इन तीन लब्धि- 
योकी प्राप्ति हो जानेपर चौथी प्रायोग्यलब्धि होती है । विशुद्धि; बढनेपर जब कर्मोंकी लम्बी. 
स्थिति. पढ़ना बद हो जाती है और अधिकसे अ्रधिक अन्त.कोटाकोटि सागर प्रमाण कर्मोका 
स्थितिबध रह जाता है, तब यह विशुद्धि प्रायोग्यनब्धि कहलाती है। इस प्रायोग्यलब्धि- 
वाला जीव पहिले गुरणस्थानसे लेकर छटवे तक,बचने योग्य कितने ही कर्मोका बन्ध नहीं 
करता । यद्यपि सम्यक्त्व होजाने पर चौथे, पाचवे और छटवे गुणस्थानमे बधने योग्य उन 
प्रकृतियोका बन्ध होने लगता है, लेकिन सम्यक्त्वके उन्मुख होनेपर प्रायोग्य लब्धिमें यह 
बंध नही होता, उतने समयके लिए वह रुक जाता है। जैसे जिस वरकी शादी होती है, 
उसको विवाह होनेके समय तकके लिए बादशाह मान लियः जाता है। पीछे विवाह हों 
चुकनेपर फिर वह बादशाहीपन नहीं रहता । उसी तरह दुछ प्रकृतियोके बंधविचारमे 
प्रायोग्यलब्धिवाले मभिथ्याहृष्टिके अविरत सम्यग्हष्टि देशविरत या प्रमत्त विरत जैसी बाद- 
दशाहियत समभना चाहिये | इस लब्धिके प्राप्त हो जानेपर जीवके आगे श्रागे समयमें 
असख्यातगुणी असख्यातगुणी निर्जरा होने लगती है और बध इसी क्रमसे हीन-हीन । 

चोतीस बन्धापसरण--कर्मोकी स्थिति पल्यके असख्यातवे भाग कम हो होकर 
पृथक्त्वशतसागर कम हो जाने पर नरक आयुके बंधका होना रुक जाता है उसके बाद कीं 
हीन-हीन स्थितियोमें क्रमश. तिय॑हच, मनुष्य और देवायुके बंबका अभाव हीता है । फिर 
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नरकगति नरकगत्यानु-पूर्वी इन २ प्रकृतियोका वधव्युन्छेद हो जाता है| पुन सूक्ष्म अपर्याप्त 
ओर साधारण इन प्रकृतियोका सम्मिलित बध रुक जाता है। इस प्रायोग्यलब्धिमे ३४ वंघाप- 
सरण होते हैं। प्रत्येक बधापसरणमे पृथक्त्वशत सागर स्थिति कम होती है। वह हीनता 
पल्यके अ्रसख्यातवे भाग कम हो होकर होती है। यहा तक ६ वधापसरंण हुए । इसी प्रकार 
ये र८ बवापसरण कहना चाहिये । ७-सूद्षम अपर्याप्त प्रत्येक, ८-बादर अपर्याप्त साधारण, 
६-बादर अपर्याप्त प्रत्येक, १०-दीवीन्द्रिय अपर्याप्त, ११-लत्रीन्द्रिय अपर्याप्त, १२०-चतुरिन्द्रिय 
श्रपर्याप्त, १३-असज्ञी पड्चेन्द्रिय अपर्याप्त, १४-शज्ञी पंड्चेन्द्रिय श्रपर्याप्त, १५४--सूंक्ष्म पर्याप्त 
साधारण, १६--सूक्ष्म पर्याप्त प्रत्येक, १७--बादर पर्याप्त साधारण, १८-बादर पर्याप्त प्रत्येक 
एकेन्द्रिय आताप स्थावर, १६-द्वीन्द्रिय पर्याप्त, २०--ब्रीन्द्रिय पर्याप्त, २१-चतुरिन्द्रिय- 
पर्याप्त, २२-असज्ञी पचेन्द्रिय पर्याप्त, २३-तियेंग्गति तियेग्गत्यानुपूर्वी उद्योत, २४-नीच 
गोत्र, २५-अ्रप्रशस्तविहायोगति दुभंग दु स्व॒र अ्रनादेय, २६--हुडकसस्थान असंप्राप्तसूपाटिका 
संहनन, २७-नपु सकवेद, २८-वामनसस्थान, कीलक सहनन, २६-क्रुब्जकसस्थान श्रद्ध॑तारा- 
चसंहनन, ३०-स्त्रीवेद, ३१-स्वातिसस्थान नाराचसहन , ३२-न्यग्रोव्रपरिमडलसस्थान 
ब्रद्लनाराचसंहनन ३३-मनुष्यगति मनुष्यगत्यानूपूर्वी औदारिकाजड्भोपाड़' वद्रवृषभनाराच- 
संहनन, और ३४वीं बारमे आसाता प्ररति शोक अस्थिर अशुभ अ्रयश कीरति। ये 
बधापसरणाकी प्रकृतिया वे है जो १, २, ४, ६, ७ वें गुणस्थानमे बबसे व्युच्छिन्न होती है। 
यहा विचारिये यह प्रायोग्यलव्धिवाला जीव भी कितना बलिष्ट हो रहा है, सातवें गुरास्थान 
तक की श्रनेक प्रकृतियोके बंधको इतने समयके लिए तो हटा ही देता है । 


कररालब्धिकी नियाम्कंता--उक्त करामात प्रायोग्यलव्धिमे रहती है। फिर आगे 
करणलब्धिका प्रारभ होता है, करण नाम दिल परिणामोका है। अनादि मिथ्याहृष्टि 
जीवके करणलब्वि प्रथमोपशम-सम्यक्त्वके प्रादुर्भावके लिए होतो है। करण ३ होते है-- 
१ भ्रघ करण, २ अपुर्वेकरण, ३ अनिवृत्ति करण । अव्यवस्थित परिणाम जब किसी उत्तम 
व्यवस्थामे गझ्रानेको होते है तो एक सहश व्यवस्थित होनेसे पहिले २ प्रकारकी अवस्थाये होती 
हैं, वे हैं प्रथ करण भौर अ्रपूनकरण । अध-करणपरिणामवाले जीवोके परिणाम एकही समय 
अथवा कुछ समय पहिलेके व आगेके समयोभे सहश अथवा विसहश होते हैं । अपू4क रणप- 
रिणामों मे एक ही समीपवर्ती आत्मावोके परिग्णाम चाहे सहश होजागे परन्तु आगे-पीछे के 
समीपवर्ती आत्मावोके परिणाम अपूर्व ही होते हे । अनिवृत्तिकरण परिणाममे एक समयवर्ती 
श्रात्मावों के परिणाम एक सहश ही होते ७ । लोकमे भी व्यवस्थसम्बन्धी यत्न ऐसा ही देखा 
जाता है। जैसे भ्रव्यवस्थित घुमने वाले सिपाहियोकों कमाण्डर व्यवस्थासेसमीप आनेकी झाज्ञा 
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दे तव वे सिपाही कुछ लाइनमे व कुछ बाहर, इसी प्रकार कुछ बिना पैर मिले व कुछ 
मिले पैर वाले होते है। दूसरे यत्नमे लाइत एक हो जाती है, परच्तु पैरोका मेल बेमेल 
बना रहता है । तीसरे यत्नमे स्वेथा व्यवस्थित हो जाते हैं । इसी प्रकार यहां सम्यक्त्वके 
प्रादुर्मवके लिए जो करणयत्न है उसमे त्रिविधता होती है। इन करणोमे सम्यकक्‍त्वघातक 
निषेकोके उपशमका यत्वन व अन्तरकरण होता है । जिंव समयोभे सम्यक्त्व रहेगा उन 
समयोकी स्थितिका सम्यवत्वधातक निपेक नहीं रहता है. उस स्थिति वाले निषेकआगाल 
प्रत्यागालकी विधिसे कुछ पहिले कुछ पश्चात्‌ की स्थिति वाले निषेकोमे पहुंच 
लेते है । 

सम्यक्‍त्वोत्पत्ति के प्रारंभमे निर्मलताकी विशेषता--उप्त समय जीवके भारी निर्मलता 
रहती है इतनी निर्मलता कि शीघ्र शुद्धि बढे तो अतमुंह॒तेमे (जिस अतमु हर्तके अवान्तर 
१४ अन्तमु हुत १४ तरह के कार्यो के लिए है । ) मोक्ष पा सकता है। वे चौदह अच्तसु हूतें 
चौदह कार्योके लिये इस प्रकार हूं >पहिला अन्तमु ह्॒ते अश्रन्तर करणुका, दूपरा उपशम 
सम्यक्त्व प्राप्त करनेका, तीसरा अच्तमु ह॒ते क्षयोपशम्‌ सम्यकत्व प्राप्त करने का, चौथा व ५ 
वा अन्त हुते अनतानुबन्बीके विसंयोजनका व दर्शनमोहके क्षयका, ६ वां अच्तमु हुर्ते अ्प्रम- 
त्तविरत गुणस्थान होने का, ७ वा अन्तमु ह्॒ते प्रमत्त-अ्प्रमत्त गुणस्थानो मे अदल बदल होने का, 
इसमे छोटे-छोटे असंख्यात अन्तमुंहुर्ते है । ८ वाँ शअन्तमुं हुते श्रध करणका, € वां 
अन्तमु हुते अपूवेकरणका, १० वा अच्तमु हुते अनिवृत्तिकरणका, ११ वां अंतमु हूते 
सूक्षम साम्परायका, १२वाँ अंतमुहते क्षीरमोहका, १३ वा अंतमु ह्तवे सयोग केवली 
होनेका, चौदहवा अतमु हुते अयोगकेवली होकर सिद्ध होने का है। इन १४ अंतमु ह॒र्तोका 
काल वबहूत थोडा है। सबका समय सिलकर भी अतमुहूते ही होता है । क्योकि 
अतमु ह॒तेके अगरणित भेद है। इस तरह रुम्यक्त्वकी प्राप्ति होनेपर मोक्ष प्राप्त होनेमे 
देर नही लगती यह स्पष्ट हुआ। यदि विलम्ब भी हो तो कुछ कम अडर्द्ध पुदगल 
परिवतेत कालसे अधिक विलम्व तो हो हो नहो सकता । 


सम्फबण्स्दमे लध्यभूत तत्तकी मोभाना--(१) आत्मश्द्धाको सम्यस्दर्शन, (२) 
आत्मज्ञानवी सम्यग्शञान और (३) आत्मलोनताकों सम्यकनारित्र कहते हैं। व्यवहारसे 
सात ॒रत्त्वोंका ब्रथार्थे श्रद्धान सम्यग्दर्शन, ७ त्तत्वोंका यथार्थ ज्ञान सम्यसज्ञान और पाप- 
निवृत्तिको सम्यक्चारित्र कहते है। सम्यवत्वभावको निमित्त तीन स्थितियां है--(१) 
अ्नतानुवधी क्रो, मान, माया लोभ व मिथ्यात्व-इन पाच प्रकृतियोंका उपणम तथा चेदक 
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योग्य सादिमिथ्याहष्टिके सम्यस्मिथ्यात्व, सम्यक्रप्रकृति मिलकर ७ प्रकृतियोका उपशम है 
(२) इन्हीं ७ का क्षयोतन्‍्णम तर (३) व इन्ही ७ का क्षय है सो क्षय तो वेदकसम्यर्हप्टि 
ही करता है। उपशम ब क्षयोब्ममकों मिथ्याहष्टि कर लेता है। क्षयोपणमसम्यवब्बको 
उपणमसम्यस्ष्टि भी करता है। प्रकृतियोके उपशमादिका निमित्त है श्रखद्त ४त्तन्य स्वभाव- 
का ध्यान | इस ध्यानके लिये ग्रावरश्यक्र है तत्तवाभ्यास। तत्त्वाभ्यासके लिये द्रव्य, गुणा, 
पर्यायोकी समस्या अच्छी तरहसे हल कर लेता चाहिये ! द्रव्य मत्स्वन्प, स्वत सिद्ध, 
ग्रनादिनिधन, स्वंसहाय व अखण्ड होता है | जो कुछ दीखता है उसके खड़-खड हो जाते 
हैं वह द्रव्य नही, उनमें अबिभागी जो एकप्रदेशी सन्‌ है वह द्रव्य है। आत्मा तो हमारा 
भ्रापका सबका एक-एक अखड है वह द्रव्य है। इसी तरह एक धर्म द्रव्य, एक श्रश्नर्म द्रव्य, 
एक श्राकाश द्रव्य, श्रसख्यात कालाणु एक-एक ये सव द्रव्य है। द्रव्य, श्रनतश्रकत्यात्मक 
होता है, एक-एक शक्तिका नाम एक-एक गुण है, उन सब गुणोसे पर्यायें उत्पन्त होती हैं । 
यहा जीवका निमित्त पाकर अजीव कर्मम्रे व श्रजीव कर्मका वनिष्ट संयोग विपाकका या 
भ्रभावका निमित्त पाकर जीवमे कई श्रवस्थायें होगई हें, वे सक्षेपमे ५ ह-आाख्रव, बंध, 
संवर, निजरा व मोक्ष । भ्राख्नव जिन प्रकृतियोका हश्ना है वे पुण्यपापके भेदसे २ प्रकारके 
है, तथा जीव व अजीवकी भ्रपेक्षा २ मूलद्रव्य ६ इस प्रकार सब तत्त्व € हुए । इन -भेदो- 
विकल्पोका यथार्थ ज्ञान करके पर्यायों को पर्यायोके स्रोत मूलद्रव्यके उन्मुख करे, निमित्तकी 
हृष्टिका उपयोग न करे, तथ पर्यायें विलीन होकर एक मात्र द्रव्यहप्टि रहेगी, वहां भी 
निशचयपक्ष छोडकर ग्रत्यत निष्पक्ष होता हुआ स्वभावका श्रनुभव करे। सर्व भेद विकल्पोको 
छोडकर शभ्रभेदस्वभावमे स्थिर रहे | यहीकल्याण॒का श्रमोध उपाय हू । 

सम्यवत्वका अ्र्यगुणोसे भेद व श्रभेद--ये तीनो सम्यकतव ज्ञान तथा चारित्रसे 
निजस्वरूप और नाम आादिकी भपेक्षासे भिन्‍न-भिन्‍न है, विन्‍्तु अ्रसू्त आत्माके अ्सख्यात 
प्रदेशोमे एकमेक होकर रहते इसलिये अभिन्‍न हैं। आजकल का राष्ट्रध्वज भी जेन सिद्धातके 
अनुरूप है। राष्ट्रीय तिरगा भन्‍्डामे रत्तत्रयकों वल्पना घटित होती है। साहित्यकार 
रुचिका वर्णान पीले रगसे करते है । और, जैनधर्ममे रुचिको सम्यग्दशेन कहते है । हरा रग 
हरे-भरेपन का, द्योतक है, यह सम्यक्‌ चारित्रको बतलाता है, वेयोकि उससे शुद्ध 
आत्मपर्यायकी उत्पत्ति होती है। श्र ज्ञानका वर्णन सफेद रगसे किया जाता है, तब सफेद 
रग सम्यग्शञानका प्रतीक हुआ । इस तरह रत्नत्रयका प्रतीक, पीला, हरा थ्रौर सफेद /रग 
वाला(तिरगा भल्डा (राष्ट्रीय कडा) है। उसमे जो चक्रका चिन्ह है उसमे २४ आथारे रहते- 
जिन्तका: भर्थ ,होता है कि उस 'मोक्षमार्गडृप रत्वन्नयकों २४ तीर्थंकरोने प्रकट किया है। 
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तिरगा झाडा २४ तीथ्थकरो द्वारा प्ररूपित, प्रदर्शित आत्माके रत्तत्रय-धर्मकों या कहिये 
मोक्षमार्मको स्मरण कराता है। हमको उस मोक्षमागमे अपना पुरुषार्थ प्रकट करना: 
चाहिये । इस भवसे नहीं तो अगले भवोसे हम मोक्ष पानेके अधिकारी हो ,जावे । मनुष्य- 
जीवनमे यह सबसे वडा काम है। ' 
्रात्मपौरुष करनेका स्मरणशः-- कोई कहे कि इस कालमे तो मोक्ष होता नहीं है, 
फिर उसके लिये प्रयत्न क्यो किया जाय ? तो उत्तर है कि भाई ,! यदि तुमे मोक्षकी 
चाह है तो उस माणमे लग जाना ही एक तेरा कतंव्य है । अब नहीं तो तब, मोक्ष होकर 
ही रहेगा | यदि तुझे आज ही कुछ दिनो या वर्षोप्ते सोक्ष मिले, तभी तू उसके लिये 
प्रयत्न करेगा, नही तो नही, तो यह तेरी आत्मवचना है, वहाना है । तू आत्मकतेंव्यसे 
पीछे हटनेके लिये भूठी दलील चलाना चाहता है और फिर यह भी तो सोच कि “बड़े बड़े 
महापुरुषोको भी सम्यग्दशैनकी प्राप्तिके बाद मोक्ष पा लेनेमे कितना समय लगा है ? 
सभी जीवोको तो अतम ह॒तेने मोशन नही हो जाता” श्ररवों-खरबो वर्ष तक इसकी साधनासे 
बीत जाते है । ऋषभदेव्र भगवानको कुछ कम १ लाख पूर्व अर्थात्‌ हजारो अरब वर्ष लग . 
गया । तू तो उनसे जल्दी भी जा सकता है। यहा से मरकर विददेहमे उत्पत्त होकर तो 
८-६ वर्षेमे हो सिद्ध बन सकता है| हा, कमी यह है कि मरते समय हमारे सम्यक्त्व ' 
रहे तो विदेहमे नहीं पैदा हो सकते । उस विदेहवी भी चिन्ता हटावो । सम्यक्त्वका - 
वियोग मत होझो तू भव को मत देख । देख भव रहित निज चत्तनन्‍्य स्वभावकों, आत्म - 
सतोष और धघेर्यपूर्वेंक मोक्षपथमे चलते रहनेके लिये ज्ञान्वृत्ति रूप उद्यम कर, तू भवको, 
मत देख । यदि स्वभावक्ी ओर उपयोग हो तो तुमही बतावों कया भवका उपयोग रहता - 
है ? स्वभाव तो शुद्ध अशुद्ध सभी पर्यायोसे विलक्षण एक केवल शुद्ध है । स्वभावमे भव:- 
कहा हैं ? देखो-देखो, स्वभावमे बडी महिमा है तभी तो इसके आश्रयसे इसका धनी महान 
बन जाता है। स्वभाव ऋखड है तभी तो अ्रखडके आश्रय से अन्तमे ज्ञान तचिलोक, त्रिकाल- ॥॒ 
वर्ती समस्त पदार्थोका »खड ज्ञाता हो जाता है। स्वभाव ॑ विवलप है तभी तो स्वभावके 
आश्रयसे इसका धनी रिविक्ल्प हो जाता है | स्वभाव अवि-ाणी है तभी ठो- इसके 
आश्रयसे इसका धत्ती विषम पर्याय के अभाव रूप अविचाशी एक रूमान ५र्यायोके, 
अविनदबर प्रवाह रूप अविनाणी पदको प्रकट कर लेता हैं। अहो ! बडे बडे योगीस्द्रोने 
भी मात्र एक आत्मस्वभावकी उपासना की । यह बात तो बिल्कुल पूर्ण प्रकट है, 
साईं समे उत्तीर्ण नि सदेह बात' है । मित्रो | एक इस ही ज्ञानस्वभाव का, » तन्यस्वभावका 
आश्रय लो, फिर मुक्ति हस्तगत ही है। भले ही कुछ समय और लग जावे, परन्तु विचारों, 
तो सही, अनन्तानन्त कालके सामने अरूख्यात भी समय क्‍या चीज है ? है ० औ १ क 
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- ममता का श्रथं भगवान भ्रात्मदेव पर श्रन्याय--एक सच्ची कहानी है सुनिये-एक 
तपस्वी पलाश वृक्षके नीचे ध्यान लगाये थे। एक श्रावक भक्‍त आ्राया, मुनिका 
ध्यान, टूटा । घमंकथा हुई । श्रावक भगवानके समवशरणमे जा रहा था । 
वहा मुनिस बिंदा मांग चलने लगा । मुनिने कहा, मेरे संसारके कितने भव 
बाकी है, मेरा मोक्ष कब होगा ? भगवानसे पूछता । श्रावक भगवानके समवशरणमे 
गया । तत्त्वज्ञान प्राप्त किया और मुनिके संसारी भवोकों भी मालूम किया । वापिस 
समवशररण से श्राया तो इसी बीच मुनिराज पलाश वृक्षके नीचेसे उठकर इमलीके वृक्षके 
नोचे पहुच गये | श्रावक भुन्को इमलीके वृक्षके नीचे वेठा देख खिन्‍न होता है । प्रुनि 
पूछते है क्या कारण है ? दुख मनानेका । श्रावक बोलता है कि महाराज ! भगवानने 
अपनी दिव्य वाणीमे आपके प्रइनका उत्तर दिया है कि आप जिस वृश्षके नाचे बैठे हैं उतने 
ही भव बाकी है । इस बातसे मुझे खुशी होगई थी क्योकि श्राप उस समय पलाज्ञ वृक्षके 
नीचे बैठे थे; जिसमे कि इनेगिने पत्ते थे । लेकिन अब आप इमलीके नीचे बैठे हैं। जिसके 
पत्तोकी गणना करना कठिन है । इसी बातको विचारकर मनमे क्लेश हो रहा है कि 
अभी आपके इतने अधिक भव ससारके पडे हैं। मुनि खुश होते हैं और श्रावकको समभाते 
हैं कि इसमे अ्रप्रसन्‍न होनेकी बात नही, खुशी मनानेकी बात है । भ्रनादि से कितने भव 
बीते सो क्‍या पता ? श्रव॒ यह तो निश्चय होगया कि इतने ही भव शेष है अधिक नहीं । 
प्रौर भया देखो इतने ही भव थोडे कालमें निकल सकते है । एक अन्तमु हुते मे ६६३३६ 
भवोसे निपट लिया जाता है| अरब मुमुक्षु को मोक्षमागमे प्रयत्न करनेकी सच्ची प्रेरणा 
हासिल करना चाहिये, घबडाहटका तो कुछ काम भी नही । मोक्ष मार्गमे भी सम्यस्दर्शन 
जो खास महत्त्व रखता है, इसकी प्राप्तिके लिये कमर कस लेना चाहिये । जीव और 
दरीरका भेद विज्ञान और फिर ग्रात्मस्वरूपका अनुभव जिस किसी तरह करनेकी चेष्टा 
पूरी-प्री करता चाहिये | तब ही पुरुषार्थी कहलाओोगे । 


निर्मल पर्यायका साधन--आश्रात्माकाथर्म चतनन्‍्य स्वभाव है जो न मलिन है, नें 
विमल है किन्तु अपने स्वभावसे ही सदा एक स्वभाव सर्वचिद्ृत्तियो का स्रोत है । उसकी , 
हष्टिसे कार्यधर्म होता है । करणधर्मकी दृष्टि अथवा उपादत्ति बिना कार्य॑धर्म होता नहीं , 
है । यह कार्यवर्म न पापवृत्तियोसे प्रकट होता है और न पुण्यवृत्तियों से । किसी भी विचारसे 
धम्म प्रकट नही होता । सनातन निर्मेल स्वभावकी दृष्टि व उपादत्तिसे निर्मेल पर्याय प्रकट 
होती है | निर्मल पर्याय आकुलता झनुभवसे रहित पूर्ण सुखमय होती है । श्रत सुख 


रै 


श्इः 


सूत्र १--१ 
प्राप्तिके अर्थ अनादि अ्रनन्त अहेतुक, चेतन्यस्वभावमय निज संहजसिद्ध भगवानके दर्शन 
करना चाहिये । | 


सोक्षमार्गके नायक का श्रभिवन्‍्दन-- इस शास्त्रके' मगलाचरणका अर्थ है-मोक्षमार्गे 
के नेताको, कर्मपहाडो के भेदने वालेक्रों, समस्त तत्त्योके जानने वाले को उन गुंणो की 
शक्ति के लिए नमस्कार करता हु । इन तीन विशेषणों मे तीन बाते श्रायी-हितोपदेशी 
वीतराग और सर्वेज्ञ। मोक्षमार्ग के नेता है. इसका शर्थ है कि हितोपदेश करते हैं, नेता 
उपदेशक ही तो होता है | जो खुद चले श्र दूसरों को सन्मार्गमे ले जाये उसे कहते है ' 
नेता । नेता का अर्थ है ले जाने वाला | ले जाने की बात तब ही होती है जब स्वयं पहुंच 
जाय, सो वे स्वय पहुच चुके और दूसरो को भी पहुंवाते है। यहाँ मोक्षमार्ग के नेता का * 
वयो पहिले शब्दमे स्मरण किया है। यो कि जिस ग्रन्थ का प्रारम्भ किया जा रहा है वह 
मोक्षमार्ग का प्रतिपादन करने वाला है । सो इस शास्त्र के मूल प्रणेता के प्रति कृतज्ञता 
हो गौर शास्त्र की प्रमारि|कता जाहिर हो। मोक्षमार्ग का नेता वही हो सकता जो कमेउहंड 
का भेदनहार है। और जो समस्त तत्त्वो का जाननहार हो । ये तीनों विशेषण परस्पर एक 
दू+रे के पोषक है। इनमे परस्पर कारण कार्य भाव लगाया जा सकता है। मोक्षमार्गका' 
नेता है, कर्मभूभृतका भेत्ता है, विश्वतत्त्व का ज्ञाता है, विश्वतत््वका ज्ञाता कर्म के भेदन 
बिना नहीं हो सकता। इसलिए कर्ममृभ्त का भेत्ता यह विशेषण बीचमे दियां हुआ है। 
इसका प्रभाव पढ़िले विशेषण पर भी है और तृतीय विशेषेण पर भी है। वन्दना करने 
वाला भव्य पुरुष इसमे अपना प्रयोज्न दिखाता है कि उन गुणो की प्राप्ति के लिए मैं 
नमस्कार करता हू ॥ जो प्रश्ु के गुण है वे गुण मुकमे श्रा जाये । यहा स्वरूप हृष्टिसे बात 
समभ्रिये जो प्रभुके ग्रुण है वे मेरे मे कैसे आ सकते ? वे तो प्रश्ठ मे ही है, लेकिन गुरात्व 
सामान्‍्यत्रो दृष्टि से गुण गुण एक चोज है । वे गुण मुझे मिले, उतके गुण भुके मिले, यह 
बात नही कही जा रही है । और यदि ऐसा भी कहा जाय तो गुणस्वरूपकी हृष्टिसे श्रथ॑ 
लगाता है। यह मगलाचरण सूत्रकारका है या तही, इस विपयमे कई धाराये चंल रही है 
चर्चा की । कुछ का मतव्य है कि यह तत्त्वाथेमुत्रकर्ता श्री उमा स्त्रामी ''के द्वारां किया 
गया मगला चरण नही है । कुछ का अभिप्राय है कि उनके द्वारा कियों गया मगलाचररण 
है । कुछ भी हो लेकित इस मगलाचरण का इतना अधिक महत्त्व है कि इस मगलां - रण* 
का प्र्थ स्पष्ट करने के लिए विद्यानन्द स्वामी ने एक आप्त परीक्षों नामक्रा स्वतत्न ग्रन्थ 
लिखा हैं। वह एक दा्शतिक ग्रन्थ है, जिसमे समस्त विवेचन किया गया कि यह ही 
भगवाणग क्यो मोक्षमार्ग के नेता है, अन्य क्यो नही हे ? एक दार्शनिक विधि से सब मतो" 
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का विवेचन करते हुए यह सिद्ध किया कि मोक्षमार्ग के प्रणेता ये ही जिनेन्द्र देव 6 । खूब 
युक्तियों से परीक्षा कर सिद्ध किया गया है आप्तपता, तभी तो उस ग्रन्थ का नाम ही 
श्राप्त परीक्षा है । श्राप्त कहते ह पहुचे हुए को । जैसे व्यवहार में कहते ह& कि यह तो 
पहुंचा हुआ पुरुष है, भ्रर्थात यह पुरुष प्रमारिक है, उस मे रच भी संदेह नही है । 

ग्रन्थके आ्रादिमे प्रभुस्तवनका प्रयोजन ग्रन्थकी प्रामारिकता का व ग्रन्थकर्त्ता की 
कुंतशताका प्रकाश--आप्तका स्तवन, स्मरण पहिले इस कारण किया जाता है कि 
सुनने वालो के चित्त मे यह तथ्य आये कि यह ग्रन्य प्रमाणीक हैं यह आप्तमूलक ग्रन्थ हैं 
यह यो ही अ्रटपट नहीं रचा गया, किस्तु सर्वज्ञदेवकी परम्परा का यह वचन है । जिसका 
स्तवन किया जाता है उस नामसे ही यह वात सिद्ध हो जाती है । किसी के चित्त मे यह 
शका हो सकती है कि एकदम किसी बातको सुनने से पहिले कंसे कह दिया कि यह 
प्रामाणिक है। अच्छा मूल से विचार चलाइये । और परखिये कि आखिर ये वचन 
ये वाक्य प्रमाणीक है या नहीं । देखिये वचन, वाक्य शब्दविन्यासपूनेक हुआ करते है । 
इससे यह तो सिद्ध होता ही है कि किसीके द्वारा यह रचा गया है, उसमे वाक्य हैं। 
वचन हैं, यह है तो उससे यह साबित होता है कि इसका कोई रचने वाला जरूर है। 
देखो बात बात में अनेक बाते घटती हैं, तो कहेंगे कि यह बांव तो बिल्कुल सत्य है कि 
जहा शब्दविन्यास है उसका कोई त्रनाने वाला जरूर है, लेकिन एक सिद्धान्त ऐसा है 
कि जिनका मतव्य है कि शब्द तो बनाये ही नहीं जाते । जब्दोको उत्पन्त नहीं किया 
जाता । किन्नु जब्द ससारमे, आ्राकाशमे सर्वेत्र पहिले से ही भरे पडे है। वह तो आकाशका 
गुण है, पौद्गोलिक भाषावर्गण॒का गुण नही, ऐसा वे मानते हैं । तब फिर वे शब्द कंसे 
निकलते हैं ।॥ इसका समात्रान उन दार्शनिकोके यहा क्या दिया है ? ये श्रीठ, तालू झ्रादिक 
के प्रयोगसे ये शब्द व्यक्त होते है, उत्पन्त नही होते । जैसे किसी कमरेमे बहुतसी चीजे 
रखी है श्र उनपर कपडा डाल दिया गया तो कपडा उघाडनेसे कही चीजे नही बनती, 
किन्तु बनी बनाई चीजें प्रकट हो जाती ह, ऐसे सिद्धान्त के भी लोग हैं ॥ तो उनसे भी 
प्रथय सन्‍्तोष कराना होगा । उन्हे समझाना होगा कि देखो भाई ओऔठ, तालू आदिकके 
व्यापारका निमित्त पाकर शब्दवर्गकर्णाये उत्पन्त होती हे, पहिले से बनी हुई प्रकट नहीं 
होती । उसकी अनेक युक्तिया € जिनका दार्शनिक शास्त्रसे सभ्बस्ध ह, उन्हे समभाना 
चाहिए । भैया एक इस तरह का भाव लेकर इस शास्त्रका प्रसग सुनो कि यह शास्त्र 
सबका है, सबके लिए है, सबको समझाया जा रहा है, इसके सम्बन्बमे प्रत्येक व्यक्तिका 
झ्धिकार- है कि वह, शका कर सके, प्रदन कर सके । चाहे किसी भी सम्प्रदाय का हो, 
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यह णास्त्र सबके लिए हितकारी है, तो इसपर सबका अधिकार है । कोई पुरुष यो समस्या 
ला सकता है कि जब यह बव्द रचना है, उस शब्दरचनाका बनाने वाला कोई पुरुष «है 
ओर जो पुरुष उस शब्दरचना को बना रहा होगा वह आप्त :ही है, सर्वज्ष नही है । 
भगवान कही कलम दावात लेकर अक्षर नहीं बनाया करते श्रक्षरो का बनाने वाला 
तो कोई छद्मस्थ ही होगा कैसे हम माने कि जो कुछ इसमे कहा जा रहा है वह 
प्रमाणीक है । तो इस बातसे समझना चाहिये कि यद्यवरि इस ग्रन्थके कर्ता सर्वेश्ञ नहीं थे, 
उमा स्वामी महाराज सर्वज्ञ न थे, लेकिन उनकी जो वाणी निकली, उनकी जो लेखनी 
चली वह उस परम्परा के वाक्य श्रर्थ मे ही बताने वानी हुई, जो आप्त सर्वज्ञ देव की 
दिव्यध्वनि में मूल उपदेशमे था उसीका यह अश व्यक्त किया गया तो मूल वक्ता श्राप्त 
है । युक्तियों से भी थोडा वात चित्तमे लाये कि कंसे माने जावे कि ये वचन आप्त वचन 
है जिनका कि सर्वजदेवके उपदेश को परम्परा का व्याखयान कहा जाय। तो सुनिये-युक्ति 
ग्रौर आगम से जिनमें विरोब न आये, समझभिये कि वह .सर्वज्ञ परम्पराका ही व्याख्यान 
है । इसका बहुत विवरण करने के लिए पहिले कुछ दाशनिक विषय भी आना पड गा, 
जो कि कुछ कठिन भी होगा और परीक्षामुखसत्र, आप्त भी मासा में तो इसका 
स्पष्ट विवेचन है । अनुभव भो वताता है कि इसमे कोई विरोव नही है । ये श्राप्त वचन, 
हैं इसलिए प्रमाणीक 5 । श्रच्छा, यह समझा कि इन आचार्य सतोने अपने पूर्वज गुरु 
परम्परा से इपका व्याख्यान किया, लेकिन गणशधरदेव है, श्र्‌ तकेवली है, उन्होने भी तो 
कुछ रचना की है, तो उनकी जो ग्रन्यरचना है वह तो उनकी स्वयक्री अपने आपकी है, 
उसे कसे प्रमाणीक माना जा सकता ? वह तो अप्रमाण हो जायगी, इन आचार्य जनो ने 
तो परम्परा लिया तो इसका भी समाधान समझिये कि इनकी भी स्वतंत्र रचना नही, 
किन्तु सर्वेजदेवकी व्याख्यान परम्परा का ही सूवक है मतलब यह है कि जो व्याख्यात इस 

महाणास्त्रामे होगा वह सब प्रमाणीक है, सर्वेजदेव थी दिव्यध्वनिकी परम्परासे चला आया 

है, इपनिए इसपर कुछ आस्था रख- कर सुतनेके जिए तंब्रार होता चाहिए । 


प्राप्तमुलकता धोनेसे ग्रन्थमे प्रमगरिक्ताकी प्रसिद्धि--कोई यह नही कह सकता 
कि वया जरूरत हे यह कहनेकी कि यह ग्रन्थ सवज्देववी परम्परा से, है, आप्तमुलक है। 
अरे यह ग्रन्थ अपोस्षेय है ऐसा कह दो, किसीने बताया ही नही है। कर्ताका नाम हीं क्यों 
लिया जाता ? प्रमाणीकता आ जायगी। जैसे कुछ लोगोने माता कि ये ३झ॥स्त्र श्राकाणसे 
उत्तरे, अथवा अनादि से ही चले आा रहे ६, ऐसे अपौरुषय मानकर भो तो प्रमाणीकताका 


सूत्र १--१ १६ 


काम चल सकता है। इसके समाथानमे युक्तिसे सोचो कि यदि अपौरुषेय हो श्रागम, इसका 
मूल प्रणेता कोई नही है, चला आ रहा है श्रनादिसे तो आप बतलावों कि आगम जो है 
सो है, इसके 'जब्द स्वयं दूसरोको अर्थ बता सकते हे क्या ? स्वय शब्द श्रर्थ नही बताया 
करते कि लो 'सुनो कि हमारा श्र्थ यह है इसतरह क्या शब्द दूसरो को अर्थ बता सकेंगे ? 
अ्रगर शब्द अर्थ बताते होते तो जिनको सकेत नही मालूम वे भी जब्दका श्रर्थ सममभंते । 
पर यह बात तो हैँ नही कि शब्द खुद अर्थ बता दे । उन णब्दोका श्र बताने वाला कोई 
पुरुष जरूर होना चाहिए, जिसे कहेगे व्याख्याता, भाषणकर्ता । जो भाषण करने वाला 
है, शब्दोके 'अर्थको स्पष्ट करने वाला है वह 'पुरुष सर्वेज् है या असवज्ञन ? पहिले यह बात 
बताओ । अगर कहा जाय कि सर्वेज्ञ है तो यह आगम सर्वज्ञके आधीत हो गया। वह तो 
सबको जानने वाला है। आगमके आधीन व्याख्याता नही रहा, और, जब सर्वज्ञ व्याख्याता 


माना तो आझागमको अपौरुषेय मानकर प्रमाण माननेकी बात क्यो सोचता ? सर्वेज्ञ है, 
उसका व्याख्यान है, वह स्वत. प्रमाणा है, कहो कि आगमका भाषण करने वाला रागी है, 
छद॒मस्थ है तो उसकी बातका क्या श्रर्थ लगाया जाय ? वह तो अनेक श्रर्थ लगायेगा | जब 
त॒क मूल प्रणेता वक्ता सर्वज्ञ न हो तब तक उस सतानकी परम्परामे प्रमाणता नही आा 
सकती । तो यह मानना होगा कि जो भी इस महाशास्त्रमे कहा जा रहा है वह सब वही 
कहा जा रहा है जो तीर्थंकरो के समयमे व्याख्यान हुआ था और चर्चा हुई थी उस परम्परा 
का व्यच्छेद नही हुआ है । कैसे जानें कि वह परम्परा है ? देखो बहुत सी बातें तो यहा 
परम्परासे जानते ही हो । आप लोग खण्डेलवाल हैं, अग्रवाल आदि हैँ ? या जो भी जिसका 
गोत्र है, कैसे समका कि बराबर चला श्रा रहा है। देख रहे हें। १०० वर्ष पहिले की 
बात तो नही जानते, लेकिन उपदेश द्वारा चला भ्रा रहा है, समभते चले श्रा रहे है, जान 
रहे € कि यह गोत्र है । फिर कुछ लिखा हुआ भी चला आ रहा। उन्होने उन्हे बताया, 
उन्होने अपने पुत्रोकों बताया, लो इस परम्परासे जो आप जान रहे 8. कि यह गोत्र चल 
रहा है, इसमे कोई शका भी करता है क्‍्य। ? एक मामूली लोकव्यवहारमे ही जब एक 
विश्वास देखा जा रहा है तो जो वचन युवित भर श्ञास्त्रसे विरुद्ध नही 5, और बडे-बडे 
पुराण ऋषी सतो के श्रादान प्रदानकी परम्परा से चले श्रा रहे 8, उनमे कंसे शका की जा 
सकती है ? देखो प्रत्यक्षज्ञानी तो स्पष्ट जान जाते है, भौर जो विशिष्ट ज्ञानी हैं वे कुछ 
श्रनुमान से, कुछ उपदेश परम्परा से समभ लेते ह । तो सब हमको वल दे रहे ह ये प्रमाण 
कि यह जो सम्प्रदाय है वीतराग शासत का, यह अनवच्छिन्न धारासे ज्यों का त्यो 


सूत्र १०-१८ ; १७ 
चला आ रहा है । 

मोक्षशास्त्रकी सत्र रूपता--अब वर्तमान इस भहाशास्त्रके विषयमे थोड़ी सी 
आ्रावदयक जानने योग्य बात देखिये इसे कहा गया है सूत्र +सूत्रका अर्थ है जिसमे युक्तियां 
हो, सत्य अर्थका जो प्रतिपादन करता हो और थोडे जब्दों मे कहा गया हो बह सूत्र 
कहलाता है । यह यूत्र है, सयुक्तिक हैं, शुद्ध श्र्थंका प्रतिपादक है, यह कीसे समझा जाय 
जिससे इसको सूत्र मान लिया जाय ” ठो स्पष्ट प्रमाण-यह है, कि देखो यहा ' बावा देने 
वाली कोई प्रमाणकी बात नहीं आती, कोई बाधक प्रमाण नहीं मालूम होता । विचार 
करनेपर जो शास्त्रमे प्रवेश करेंगे या जिन्होंने किया है उनको स्पष्ट है कि शास्त्रभे बहुत 
युक्तिपूर्ण वन है । कई बातें बुत सूक्ष्म होती है, वह तुरन्त प्रमाण में नहीं श्राती, 
लेकिन कोई समय उसको प्रमाणीक प्रसिद्ध कर देता है | जैसे परमाणुका कथन जो 
साधारणजनो के विश्वासके लायक नही बनता है कि क्या कोई ऐसा परमाणु जो श्त्यन्त 
सृक्ष्म है लेकिन आजके वैज्ञानिक चाहे वे परमाणु तक नहीं पहुंचे, लेकिन इतने सूक्ष्म 
स्कथतक पहुचे जिसका वे ऋरु नामसे प्रयोग करते है और उसमे इस हृष्टिसे निरखते हैं 
कि एक एक जो इनर्जा है वह एक-एक वूनिट है । एक-एक गुरणको द्रव्य माना | विशेषबात 
की तरह । इसकी स्वोज में भी वे उतरने चले है । शब्दोको बताया जाता था कि वे 
पौद्गलिक है, जबकि कुछ दाशनिवो की मान्यता थी कि शब्द तो आ्राकाशका गुण है । 
देखिये-दाशैनिक लोग कुछ न कुछ आपनी बुद्धि लगाकर ही बोलते है। आजके समयमे भी 
कुछ ऐसा लग रहा होगा कि जब रेडियो बोलता है और आकाशमे ही पकडकर बोलते 
है तो तगता है कि शब्द कहाँ से आये । आकाशसे ही तो आये ? लेकिन एक हृष्टि और 
दीजिए । शब्दोको पकड़ लेना, शब्दोको उसमे ढाके रहना ओर जब चाहे सूई लगाकर 
उसे प्रकट करना, उसे पकडना, ढाकना, छेडना, निवारण करना यह बात तब ही सम्भव 
हो सकती हे जब कि शब्द भूतिक हो, पौदगतविक हो । तो ऐसी अनेक बाते जो सन्देहमे 
पडी थी उन्हे श्राजके वैज्ञानिकोने बहुत कुछ सिद्ध करके बता दिया । तो ऐसी ही जो 
, और-भ्रौर भी सूक्ष्त बाते € वे चाहे आज प्रम।णमे तो नही झ्ाये, लेकिन कभी वे स्पष्ट 
प्रशणीकतामे श्रा जाती 6 । और, सबसे बडी बात एक यह है कि जो जो विषय युक्तिमे 
उतर सकते ह-जैसे जीव, अजोव झआाश्रव, बंध, सम्बर, निर्जरा, मोक्ष पृण्य और पाप 
आदिक ७ तत्त्त € पदार्थ थे यूक्तिमे उतरते ह, और इनमे जब रंच भी कही विरोध 
नहो है-त्ो ऐसे सूक्ष्म तत्त्त का विवेचन करने वाले वीतराग ऋषी सतोके जितने भी 
ओर वचन है वे सब भी प्रमाणीक है, अपने श्राप यह आस्था बन जाती है | तो इस 


श्ष मोधवान प्रयधने १ भाग . 


मोक्ष शास्त्रके बारेमें यह शास्त्र है, सूत्र है, यह कैसे जाना ? तो पहिले इसका प्रथम सूत्र 
ही देखिये “सम्पस्दर्शनशानचारितव्रागिमोक्षमार्ग/:--यह जो प्रथम सूत्र है, समस्त मोक्ष-' 
शास्त्र के सारे सूच एक इस सूत्रफे ही पोपणके लिए बनाये रए £ । दर्सों प्रध्यायों में 


' जितने भी सूत्र 6, चाहे विग्रह गतिका वर्णन करें, चाहे नरक स्वर्ग का वर्गान करें सभी 


| 


सूत्रोका प्रयोजव यही है जो यह सिद्ध करता है कि जो प्रथम सूत्रपे कहा बह वास्तविक 


बात है। तो देखिये कसा पुष्ट श्राघार है कि जो वचन श्राये उन ही वचमोंक़े . पोषण के 
लिए समस्त श्रध्यायोके सूत्र € ) तो जो समस्त घास्त्र वाबयोवा एक प्रतिनिधि 'रूप हो 
ऐसे सूत्रको हम कैसे सून्न न कहेंगे ? 

जिज्ञासुता श्रौर वतृता का योग--अव ईस ग्ास्त्रनिमणि विपयक एक सम्बंधकी 
वात देखिये जब कभो भी व्यास्यान होता है तो उसमे दो का सम्पर्क रहता है वक्‍ता 
और जिजासु । वक्‍ता अ्रमाणीक न हो श्रथवा जिज्ासु न हो तो आास्त्र की प्रवृत्ति नहीं 
होती । यह तो यहा की बात है । समवणशरण मे भी जब तक गशाधरदेव न उपस्थित 
हों तब तक भगवानकी दिव्वध्वनि नहीं खिरती । एक कथन झ्राया है ना कि जब तक 
मुख्य गणावर नही थे तब तक महावीर स्वामी की ध्वनि नही खिरी, तो एक ऐसा योग 
हैं । जिज्ञासु न हो, जाननेकी इच्छा रखने वाला किसी भी प्रकार कोई न हो तो वक्‍ता 
कुछ बोलेगा तो सममभना कि वह उसका अविवेक है । कोई समभना ही नहीं चाहता हैं 
ओर वक्‍ता जबरदस्ती बोल रहा है तो इसका क्या श्रर्थ हैं ? जिज्ञासु और ववता इन 
दोनोके मेल होने से व्य,ख्यानकी प्रवृत्ति चलती है । जैसे समत्रशरणमे तीर्थंकर और 
गणबधर, तो इप्ीप्रकार यह महाशास्त्र जो रचा गया है उसमे वबता तो हुए उमास्वामी 
महाराज और जिज्ञायु ६ए उनकी बुद्धिमि श्राये हुए थे समस्त भव्यजन 
ग्रथवा इसबी एक कथा भी हैं क्ि जिसको समकभानेके लिए इस महा- 
दास्त्रती रचना की गई है । तो किसीको जिज्ञासा होती है, तब तो ज्ञानपुस्षक श्ञास्त्रकी 


_ प्रवृत्ति होती है। जिज्ञासाके बिना शास्त्रकी प्रवेत्त नही होती । लेकिन इस जिज्ञासाके 


सम्बन्धमे ही अनेक दार्शतिबो में भ्रनेक मत है। किसीका सिद्धान्त है कि जाननेकी इच्छा 
प्रकृतिको होती है | देखो उपदेश तो दिया गया श्रात्माको और इच्छा जगी प्रकृतिको, 
किसीका मतव्य है कि ज्ञानके योगसे श्रात्मा ज्ञानी बनता है । भ्रात्मा स्वय ज्ञानस्वरूप नहीं 


' है, तो उसकी .इच्छा भी कोई ज्ञानका सम्बन्ध होने से ही बनती है। स्वय श्रात्मा जिज्ञासु 


नही है, तो करिसीका इसी विषय मे विवाद है, तो जब इस सूत्रकों भली भाति समझा 
जायगा तो यह विवाद भी अपने श्राप मिट जायगा । क्या है दर्शन, क्या है ज्ञान, क्‍या हैं 


सूत्र १-१ 


चारित्र ? इसका विवेचन होने से अनेक समस्याये अपने आप दूर हो जायेयी । तो यह शास्त्र 
एक मोक्षमार्गका प्रकट करने वाला है और मोक्षसार्ग की व्याख्यामे जिज्ञासु तो हैं भव्य जीव 
और मूल वक्‍ता हे सर्वश्देव | उस परम्परासे भव्यों के कल्याणके लिए इस शास्त्रका अवतार 
ह्ञ्रा है । 
मुलसंक्रटहारों तत्त्तार्थशास्त्रकी अभ्यहेता--जैन धिद्धान्त के ग्रच्थोमे मोक्षशास्त्र 
ग्रन्य शी बडी महिमा प्रकट है, जिसे तत्त्वार्थमृत्र भी बोलते हे ५ कई जगह तो दैनिक कार्य- 
क्रमोमे तात्वार्थ सूत्रका पाठ भी किया जाता है उसमे किसका वर्सान है ? संसारके जीत 
ससारके सकटोमे छूटे, उस उपायका वर्णन है । हम आप लोनोको सकट लगा हैं तो बस 
एक जन्म मरणका । देखिये जीवनमे किसी भी बातका सकट मत मानों ये हजारो ऊपरी 
बाते भिन्‍ग है, बेकार है और अपचो आत्माको दु खी बनाती हे । किसीका वियोग हो गया 
तो, धन सम्पदामे कुछ क्षति हुई तो, या अन्य कोई बात प्रतिकूल बरगई तो यह कोई सकट 
नही है | इसे सकट संज्ञा मत दीजिए, इसके ज्ञाता दृष्टा रहो | हो रहा है देख लो यह भी 
हो गया जो हो रहा है वह सब कर्मकी माया है, कर्मकी लीला है। उसके ज्ञाता हृष्ठा 
रहो। अपना खाते सकट यह समभिये कि हमे जन्म मरण करना पड रहा है। यहः के 
ग्रन्य सकट कोई मकट नहीं । पहिले किस भजसे आये, वहा क्‍या साथ था और क्या हमारा 
ग्रब तक है ? तो यहाँ की भी जो सतति है, समागम है वह भी क्या साथ रहेगा ? यह 
तो बिल्कुल भिन्‍न चीज है, लेकिन व्यर्थका मोह लगा है, व्यर्थका भ्रम किए है, जिसके 
कारण निरच्तर दु खी रहा करते ह । कहा तो आत्माका एक शुद्ध सहज स्वरूप और कहा 
म्रम लगा करके अपनेको दु खमे डाले रहते है । यह कितनी श्रविवेक की बात है। ससार 
मे कही दुख नहीं है । जो बाहर की बाते होती है उनसे मेरेकी दुखका सम्बन्ध नहीं 
है। दुख है तो केवल जन्म मरण का । मरण की बात तो सब जानते है कि वडा दु ख 
होता है, लेकिन मरना न्ही चाहते है । मरएके समय में वडा दुख होता है। पर जितना 
कष्ट मरण में होता है उससे भी अधिक कष्ट जन्म में होता है। जन्मके समय मे कुछ 
बुद्धि ग्रहणा नहीं करतो अविक इसलिए ख्याल नही है कि जन्ममे क्या दुख होता है, मगर 
जन्मका दु'ख मरणसे भी कही अधिक है। और अनुमाव भी कर सकते | जब कोई मतुप्य 
गर्भ में आया तो पेटमे भला बतलाओ किस तरह से रहना पडता है। एक कमरे मे जहा 
हवा न आती हो वहा ही घबरा जाते ६, फिर भला बतलाओं जो जीव पेटके अन्दर पडा 
है, औवा मुख हैं, शरीर भो झभी पूरा नही बना, मास पिण्ड पडा हुआ है, कितना दु.ख है, 
ओर गर्भसे निकलते समय का भी घोर दुख है। तो जन्म मे भी दुख, मरण मे भी दुख 
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और जन्म मरण के बीच जितनी जिन्दगी है उस जिन्दगी मे भी दु ख | तो'आ्राप देखो 
हम श्राप पर दुख ही दु ख बीत रहे है । बाहर से किसी पदार्थसे नही किन्तु हमारे मोह से, 
हमारी कल्पना से, हमारे विचार से हम पर दुख ही दुख मडरा रहे है । जब इस दुख से 
छूटने का उपाय बवा लो तो आपका जीवन सफल है, जैन शासन का सुयोग मिला है वह 
सफल हो जाएगा , सदा के लिए सकटो से छूट ज।यगा । ऐसे उतरायकी महिमा को कौन 
बता सकता । तो वह उपाय बनाओ और बाहरी कोई सम्पदाका आना, धरमे रहदा, लोगों 
में रहना इन सब बातो को पुण्य पापके भरोसे छोड दीजिये । जैसा उदय है वैसा होगा चिन्ता 
से कुछ नही होता । भाप तो हर स्थितिमे तैयार रहे, सकट आये तो वहा पर भी हम तैय।र 
है | क्या सकट है ? ये सब बाहर की बाते है। झ्ाये तो आये, न श्राये तो न आये। तो अपने 
आ्रापमे विकल्प होते, जन्ममरण होते, यह ही बडा संकट है । इस सकटसे छूटने का उपाय 
इस मोक्षशास्त्र मे बताया है। 
संकटोसे छूटने के उपायका संदशन--पहिले ही सूत्रमे कहा गया कि 'सम्यग्दर्शन 
ज्ञान चारित्राणि मोक्षमार्ग -मोक्षमार्ग-ससारके सकटोसे छूटने का उपाय सम्यग्द्शन, सम्यग्ज्ञान, 
सम्यकचारित्र है। सम्यग्दर्शन अर्थात्‌ आरात्माके सही स्वरूपका विश्वास होना कि यह मैं हू । 
जैसेकि सतारीजन, मोहीजन का इसके विपरीतखयाल बचा है मैं मनुष्य हु, मैं व्यापारी हूँ, मै 
पिता हूं, अन्य श्रन्य अनेक श्रद्धा बनाते हैं अपने बारेमे, वह बात सत्य नही है । सत्य तो 
यह है कि मै केवल ज्ञानप्रकाशमात्र हूँ, देखो इतनी बात कभी हृष्टिमे भ्रा जाय तो आप 
अमीर हैं । आप परमात्म।के लघुरन्दन हैं, आपकी पवित्रता की कौन महिमा गा .सकेगा ? 
अगर हृष्टिमे यह बात समा जाय कि मै तो ज्ञॉनप्रकाश मात्र हूँ, इसे कहते हैं सम्यग्दशन । 
सम्यर्हृष्टिकी महिमा चाहे वह संयम न पाल सक रहा हो फिर भी वह बडे बडे इन्द्रों द्वारा 
महनीय होता है । सुख शान्ति जिसमें मिले वह बात कही जा रही है । धर्म करते है रोज- 
रोज, पूजन बदन आदि करते है तो देखो इसका भी कितना प्रभाव पड्ता है कि रात दिन 
जो अनेक सकट सहते है, श्रनेक कषाये जगती है, अनेक विकल्प जगते है तो घटेभर धर्मध्यान 
में चित्त लगे तो एक ग्राराम मिलता है और एक अपनी फिर तैयारी हो जाती है । कुछ 
बरबाद हो गए, दुखी हो गए, फिर धर्मवाममे लगने से अपने आत्माकी एक तैयारी हो 
जाती है । फिर सकटमे आ जाते हैं, तो गृहस्थीमे यह ही बात तो हो रही है कि धर्म किया 
कुछ ठीक ६ए, फिर विकल्पोमे भ्रा गए, इसे बताया है आचायोंनि हस्तिस्नान । हाथी स्न,न 
करता है तो उस समय तो ठीक है, मगर बाद में पानी से बाहर निकला कि अपने ऊार धूल 
की वड डाल लेता है इसी तरह लोग घर्म करते है, बादमें फिर वही विकल्प किए जाते है, 
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दूकान करना, ग्राहकों से बोलना, मोहियोंने रूना, तो ऐसा होने पर भी जो रोज रोज धर्म 
में समय बिताया जाता है तो वह एक रक्षा करने वाला कर्तव्य है। हमारा समय घममे न 
बीते तब तो फिर पूरी बरवादी है। तो कोई धर्म ऐसा मिल जाय, कोई प्रकाश ऐसा मिल जाय 
कि जिसमे सम्यकत्व पैदा हो, सकटो से सदाके लिए छूटने का उपाय बन जाय, उससे बढकर 
जगतमे कोई चीज नही है । बात कही जा रही है अपने अपने आत्माकी । लोग अपने अपने 
पर घटा लो कि किसी समय यह न मानता है क्या ? कोई मौजमे चेन भी माने त्तो वहा 
पर भी कष्ठ ही पा रहा । चेतन तो एक मानने का है । तो रत किसी बाहिरी बात से नहीं 
है। वस आत्माका ज्ञान न रखना, इसे श्रद्धा मे न लेना इससे बे ५नी है। में तो सिर्फ ज्ञान-- 
मात्र हूँ, ज्ञान ही मेरा स्वरूप है, ज्ञाव ही मेरा वैभव है, में ज्ञानको ही साथ लेकर जाऊंगा, 
ज्ञान ही यहा रक्षा करने वाला है, ज्ञान को ही में कर सकता हूँ, ज्ञानको ही मैं भोग सकता 
हैं, ज्ञान ही मेरी दुतिया है, मेरे ज्ञानस्वरूपको छोडकर दुनियामे मेरा ओर कुछ नही है, 
इस बातपर जब नही डट पाते, ओर बाहरमे दृष्टि करते, और यह शरीर मल सूत्र आदिक 
का पिण्ड सुहावता लगता, इसमें रति करते, इसमे राग बनाते, सो ये सकणो में पड़े है देखे 
कट भी लग रहे है उन्हे भी भोगते जा रहे 6 फिर भी सकटरहित जो आ्रात्माका स्वरूप है 
उसकी सुथ नही बना पाते | यही कारण है कि यह सकट जीवन भर बना रहता है । इन 
संकटोसे मुक्ति प्राप्त करना होगा, मोक्ष प्राप्त करना होगा, उप्त ही मोक्षका वर्ण इस ग्रन्थ 
में किया जा रहा है। 
सस्यणज्ञानसे ही प्रकाशका प्रभ्युदय--अपने आत्माका विश्वास बनाओ कि मै आत्मा 
सबसे निराला ज्ञानज्योतिस्वरूप हूँ, आत्माको पहिचानने के लिए ऐसा ज्ञान बनावे कि मैं तो 
केवल इतना ही हूं, इससे वाहर कुछ नही हूँ । जिस कुदुम्ब मे इतना मोह बना रखा वे 
जीव उतने ही न्यारे है जितने न्यारे दुनियाके कीडे मकोडे जीव है । घरके ये लडके, बहुवे 
नाती पोते, स्त्री आदिक जीव उतने ही च्यारे है जितने कीडे मकोडे के जीव च्यारे है । अब 
मोह की बात अलग है कि मोहये ऐसा सान रखा कि ये सब मेरे है, और यह ही तो कारण 
है दुखका देखो वियोग तो नियम से होगा, उसे तो कोई रोक नहीं सकता ॥ जिन-जि का 
सयोग है उतका वियोग नियमसे होगा । चाहे आपका ही पहिले मरण हो जाय या किसी 
दूसरे का, पर वियोग दियमसे होगा । उस वियोग के समय मे यह जीव वद्य कृष्ड मानता 
है । वह कष्ट है भ्रज्ञान का ऐसा अज्ञान बसा रखा, मोह बचा रखा कि वह मेरा ही था, 
मेरा ही है अरे कहा था आपका ? कही से आया, थोडे समय को रहा, फिर चला गया । 
तो जब तक सम्य्ज्ञानका प्रकाश नही होता तव तक जीवको प्रसन्तता नहीं आ सकती । 
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यह निश्चित बात है। धनमे शान्ति थोडे ही है। धन तो एक अ्रजीव पदार्थ है, जड है, 
पौदगलिक पदार्थ है, उससे शान्ति नही मिलती वह तो थश्राता है पुण्यके अनुसार । जितना 
श्राना हो आये, न आना हो न आये । वह शान्तिका धाम नहीं है । शान्ति तो शात्माके 
स्वरूपमें बसी हुई है। जब हम अपनेको ज्ञानमे लेते है तो शान्ति मिलती है, आनन्द मिलता 
है । जब हम किसी परमे लगाव लगाते है तो कष्ट मिलता है । तो श्रव कुछ शअपनेकों 
समभाना होगा । उम्र बहुत ग्रुजर गई । इस रही सही उम्रमे अपने आत्माका ब्रतिवोधन 
करना होगा । हे भ्रात्मन्‌ | तू तो पवित्र है, भगवत्स्वरूप है, ज्ञानानन्दमय है। तेर पर कष्ट 
का नाम नही । तेरे को जाने बिना तेरे से श्रलग होकर अब तक कष्ट पाये। वया यह कुछ 
तेरा रहेगा ? 


ग्रात्मवेत्ताकी निरापदता--देखिये जैसे कोई बडा अफसर हो श्रौर उसका कही 
तबादला हो रहा हो तो उस तबादले से उस अफसर को कोई कष्ट है क्या ? अरे उसे तो 
माल ले जाने के लिए रेलगाडी का एक पार्सल डिब्बा मिलेगा, अनेक नौकर चाकर सामान 
चढाने वाले मिलेगे | परिवारको ले जाने के लिए अ्रलग से एक रेलगाडी का आराम देह 
डिब्बा मिलता है । जहा पहु चेगा वहा भी रहने के लिए मकान खाली पडा है । सेवा करने 
के लिए नौकर तैयार है। स्वागत करने के लिए अनेक लोग तैयार हैं । बताओ उस 
श्राफीसर को क्‍या कष्ट ? उसे तो उस रेलगाडी मे चढने और उतरने का काम करता है । 
कष्ट तो छोटे छोटे लोगो को होता है जैसे मास्टरो को, क्लर्कों को उन्हे कही मकान 
खोजता पड़ेगा, सामान को बडी मुझिकल से ले जाना होगा | पर उस बडे श्राफीसर को 


तब्गदले में क्या कष्ट ? ठीक ऐसे ही जो ज्ञानी श्रात्मा है, जो सम्यक्दष्टि जीव है वह भी 
जब यहा मरण करता है तो उसे उस समेय क्‍या कष्ट ? वह तो जानता है कि मेरा तो 


सब कुछ मेरे साथ जा रहा है, जो मेरा है वह मेरे से कभी छूट नही सकता, और जो मेरा 
है ही नही वह मेरे मैं कमी आ नहीं सकता। मेरा वैभव है ज्ञान दर्शन श्रानन्द स्वरूप 
ज्ञान ज्योति । इसी में ही मै तृप्त रहता हुँ। यह मेरा वैभव मेरे से कभी छूट नही सकता, 
और तो सब बाहरी बाते हे । तो जब अपने आपके आत्माका बोध हो तो इस जीव को 
शान्ति मिलेगी । यह ही हुआ सम्यग्ज्ञान । और अपने श्रात्माका ऐसा स्वरूप जानकर यहा 
ही तृत्त रहना, सतुष्ट रहता। मेरे को अध्वरा काम कोई नही पडा है । मेरे को कोई 
आपत्ति नही है कही । मै ज्ञानस्वरूप हूँ, आनन्‍्दमय हैं, इसही मे मै तृप्त रहता हूँ, सुखी हैं, 
शान्त हूँ, स्वय महान हैं । तो आत्मा में तृप्ति करे, मग्न हो जाय, लीन हो जाय यह ही है 
संम्यकचारित्र । ये सब ज्ञानके विकास ही तो है । ज्ञानविकास मे ही निरापदता है । 


यूत्र १-६ 5 क 
मोक्षक्ास्त्र की महाशास्त्रदा--मोक्षशास्त्र ग्रन्थ मे रुम्यग्दशन, सम्यस्शान अर 
सम्यकचा रित्रका वर्गान है, इसीलिए यह महाशास्त्र कहलाता है। यहा के ई ऐसी समस्या 
रख सकता है कि शास्त्र तो वह ही होना चाहिए जिसमे रत्तत्रय का वर्णन हो । सम्यक्‌- 
दर्शन, सम्यग्जान, सम्यकचारित्रका वर्णान हो। लेकिन कुछ नास्त्र ऐसे है कि जहां सम्मर-- 
दर्शन का ही वर्गात है जैसे समयसार । कुछ चास्त्र ऐसे हें कि जिनमे सिफ ज्ञान ज्ञान का 
ही वर्रान है--जंसे न्‍्यायगास्त्र । और कुछ शास्त्र ऐसे है कि जिनमे चारित्र का वर्णन है 
जैसे श्रावकचार, घूलाचार आदिक। तो वया वे झास्त्र नहीं कहलाते ? शास्त्र नाम तो 
उनका बताया गया है कि जिनमे सम्यग्दशन, सम्यशज्ञान और सम्यकचारित्र इन तीनो का 
बर्णन हो । तो यहाँ समाधान यह लेता कि उनमे भी र्त नो का ही वर्णोत है। हां मुख्यता 
की वात अवद्य है। किसी मे ज्ञान की मुख्यता है, किसी मे चारित्र की मुख्यता हैं, किसी 
में सम्यकत्व की । तो मोक्षमार्ग तो ये तीनो हैं, जैसे इस गाँव से २० मील दूर जाना है 
किसी शहर मे तो जाने का मार्ग तो यही से शुरू हो गया । अब आप आधी दूर पहुंच गए 
तो वह आधा मार्ग हो गया । जब आप उस चअहर के बीच में पहुच गए तो वह मार्ग श्राप 
पार #_ गए । तो इसी तरह मोक्षमे जाने के लिए सम्यग्दर्शत भी मांग है। वह पहिले का 
मार्ग है। सम्यग्ज्ञान भी मार्ग है और सम्बकचारित्र भी मार्ग है। इसीधिए तो रत्नत्नयको 
ग्रगर दम ७ अद्धो मे पेण करें तो कर सकते 6 । देखो जो तीन चीजे होती हैं उनका हम 
६ तरह से स्वाद ले सकते है । यही सप्त भद्ी कहलाता है । यही स्याद्वाद है 
तीन चीजे कूछ भी रख लो नमक, मि+4, जीरा । तो देखो एक तो इन तीनो का अलग- 
अ्रलग स्वाद लेने पर ३ स्वाद हो गए! नमक, मित्र और जीरा । अब नमक मि््न मिलाया 
तो यह ५ वा स्वाद हुआ । मिच जीरा मिलाया तो यह छुटा हुआ, और नमक, मिल, जीरा 
पन तीनो को मिलाया तो यह ७ वा स्वाद हुआ । तो जहा तीन वाते होगी वहा ७ ढग 
बनेंगे, इसीतरह सम्यस्दर्शन, सम्यग्जान और सम्यर्वारित्र ये तीन तत्त्व है । इनकी भी सप्त- 
भज्ञी बना लीजिए-सम्यग्दर्शन, सम्य्जान और सम्यकचास्त्रि ये त्तीन भज्ज (ए, अब सम्य- 
ग्दर्शन और सम्यग्जान यह चौथा »ज़ हुआ, सम्यग्दर्शन और सम्यक्चारित यह ५ वा भज् 
दुआ, सम्यस्ज्ञान और सम्यकचारित्र यह छठों भड् इआ, ओर सम्यर्दर्शन, सम्यस्तान और 
सरयवाचारित्र इन तोनो से मिलाकर एक ७ वा भज्ध हथा । माने जो जास्त्र है उनमें ७ 
तरह की बाते मिलेगो । कोई ग्रन्थ ऐसे 6 कि जिनमे केवल सम्बक्त्वका वर्शान है, किसीमे 
दो का वर्गन है और किरममें तीनोका वर्णन है । ६ वे सब सत्यशास्त्र, तो इस मोक्षयारत्र 
में आप तोहाकरा वरांत पायेगे, सम्यग्दर्सत, सम्यस्तान और सम्यकचारित्र । और दसो अध्याय 
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भी इस सूत्रका पोपण करते है, ऐसा यह मोक्षणास्त्र ग्रन्थ है, जिसकी हम श्राप लोग भक्ति 
करते है, श्र्ध भी चढाते हैं । दशलक्षण पूर्वके दितोमे लोगदसो अध्यायके सृत्रोम अ्र्घ भी चढाते 
हैं । तो इतना' तो जानेकि उनमें बात क्या ल्खी है। चीज वया है, उरुकी महिमा वया 
है ? इतना जान कर तो जरूर रहना चाहिए । तत्त्वार्थ सूत्र की अ्रमेक हिन्दी टीकाये है। 
कोशिश करे कि हम उन सत्रो का पूरी तरहसे श्र्थ जान जाये । इस तत्त्वार्थमृत्र के अर्थके 
जाननेमे आप जैन शासनका ब(त सा रहस्य जान लेगे। यह मोक्षणारत्र ग्रन्थ प्रमाणीक 
है, क्योकि सर्वज्ञदेवकी परम्परासे चला आया है । सबंज्ञदेव ने तीन लोक तीनकालकी वात 
को जाना । देखो, हम आपको ज्ञान है ना, सो बहुत्त सी बाते जानते ६ ना, कोई 
बात बहुत जानते कोई कम जानते, तो हम आपके साध कर्म है, इतने पर भी 
हमारा ज्ञान बना हुआ हैं । और, जैसे सूर्यके नीचे वादल श्रा जाय तो बादलके शा 
जाने पर भी यहा प्रकाश बना रहता हौ और बादल हट जाय तब तो एकदम तीक्र 
प्रकाश हौ जायगा इसी तरह हम आपके आत्मापर वर्मके बादल छाये (ए हैं इतने 
पर भी तो हमारा ज्ञान जगता रहता है | कम हटे तो हम आपका ज्ञान तीन 
लोक तीन कालकी सर्व बातो को जानने वाला हो जायगा । इसीके मायने 
परमात्मा हैं । 


क्पायोकों दूर कर १रमात्त्त्व प्राप्त करमेके लक्ष्यकी महनीयता--भैया जीवन 
में एक यह संकल्प बने कि मुझे तो परमात्मा होता है । जैसे चित्तमे रहता है रा 
कि मुझे हो लखपती बनना है, करोडपती होना है तो ये सब बेकार बाते हं । भरे 
उदयानुसार जो हो सो होने दो, उसीमे गुजारा चलता है। जिन्दगी ही तो चलाना 
है । जिन्दगी हर तरह से चल सकती है, उसके लिए अधिक आर्काक्षाये मत रखो । 
देखिये-जैन शासनका यदि सदुपयोग करना है तो यह चित्तमे हढता लावो कि मेरे 
को अन्य कुछ नही बनना है, मेरे को तो परमात्मा बनता है, भगवत्स्वरूप होता 
है, शुद्ध ज्ञानान्‍न्‍दमय बनना है, यह चित्तमे भावना बनाये, बाकी सब बाते बेकार 
है । क्‍या है ! कोई बडा धनिक हो तो अब भी कष्ट, और जब उसे छोडकर जायगा 
तो मरणके समय मोहका बडा वष्ट | क्या लाभ हुआ उससे ? और अपने आत्माके ज्ञाचकी 
बात पायी, जिस समय दृष्टि दी अपने आपके स्वभाव की और, उसी समय आन त्द 
हाँ । लोग चाहते हो कि दुनियाके लोग-मुझे बडा समभे और इसील्ए कोई घन 
बढाने की कोशिशमे हा । कोई कुछ उपकार करने की कोशिशमे हूँ । कोई देश सेवा 
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करने की कोशिश मे है, कोई नेतागिरी की कोशिश में है, बस एक इस चाह से कि दुनिया 
के लोग समझ जाये कि यह फलाने भी कुछ हैं ।.अरे यह विचार तो करो कि ये दुनिया 
के लोग कोई भगवान, है क्या ? ये कोई मेरा सकट मेट सकने वाले है “क्या अथवा ये कोई 
पवित्र जीव है क्या ? ये कुछ ढंग के लोग है क्या ? भरे ये कर्म के प्रेरे स्व्रयं दुं खी, जन्म 
मरण॒के सकट सहने वाले, गरीब, मिथ्यात्वकेके भारसे पीडित कषायो से मलिन, उनकी 
निगाह मे हम -बडा क्यों बनता चाहते ? कया लाभ मिलेगा ? उन्होंने अपनी गरज से अगर 
कुछ समम कोई प्रशव्ता की वात कह दी तो उसकी आत्माकों कौन लाभ मिल गया ? “इसे 
-छोडे भीतर से । हम तो जिन्दा है धर्म के लिए । गुजारा करना है और अ्यता समय “हमे 
धर्म मे लगाना है। आात्मज्ञान करे, आात्मध्यान करें, मद कषाय करे, दूसरो को क्षमा 
करदें । देखो धर्म तो हमारे सहज भावसे जब चाहे शा सकता है किसी पर क्रोध बनाने 
की आदत रखे तो इससे अपने को कुछ लाभ है क्या ? बल्कि कष्ट ही कष्ट है, दूसरों को 
क्षमा करने की आदत रखे तो अनेक कष्ट दूर होगे और दूसरो के प्रति भलाई का काम 
करना चाहेगे । हम घमड, छोड दे, त़म्रता से . रहे और दूसरों का आदर ,करे, दूसरो का 
बडप्पन बताये तो इससे देखो इस वक्त भी आप आनन्द मे रहेगे और मुक्तिका मार्ग भी 
मिलेगा । लोग मायाचार करते है सुखी होने के लिए, लेकिन मायाचार मे कोई 'सुखी रह 
सकेगा वया ? रात दिन कष्ट रहता है, क्योंकि मायाचारी पुरषको निरन्तर शल्य, बना 
रहता है। और, मायाचार छोड दे, सरलचित्त हो जाये तो दूध्तरो के विश्वासपात्र हो 
जायेगे । स्वय सुखी हो जायेंगे । दूसरे भी सूखी हो जायेगे तो सरलता से रहना चाहिए। लोभ 
कषाय मे कितने कष्ट पड़े हुए है । दूसरो की आस्था नही बनती है। स्वयं ऐसी उधेड बुन में रहा 
करते है। जीवन बेकार सा हो जाता है । लोभ कषायका त्याग करदे याने अपने वुट्ुम्ब के पालुन 
पोषण मे भी उदारता बतें, दीन दुखियो के उपकार में भी उदारता बतेँ, घ॒र्म की प्रभावता 
मे भी उदारता बरतें। तो धन तो एक ऐसी छाया है कि इसका सदुपयोग करें तो मिटता 
नही है और इसको रखे रहे तो यह रहता नही, है। किसी न किसी बहाने से निकल 
जायगा। तो इस लोभ कषाय का अन्तस्ज्रसे त्याग हो | तृष्णाका त्याग हो, तो उदार 
- चित्त बनने मे देखी कितनी महिमा बढती है, आत्मामे प्रसन्‍तता होती है.। तो कषायो को 
दूर करना, मोह को दूर करता, भगवत्‌ स्वरूप मे भक्ति रखना, अपने आत्मा को सबसे 
निराला एक ज्ञानस्वरूप रखना यह बात अगर हो रही है तो समझ लो कि यह स्वभाव 
संस्कार साथ जायगा। अगले भव में भी आनन्द पायगा और यदि यह,ज्ञानस्वरूप निगाह 
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में नही है, यहाँ का मोह ही बसता है तो यह जीवन भी बरबाद है और आगे भी, कुशंलता 
'नही है । तो ऐसे संसारके संकटोसे छूटनेका उपाय इस मोक्षशास्त्र मे कहा गया है। 


्रन्तरात्मत्वकी सिद्धमे कल्याणलाभ--जगतमे जितने भी जीव हैं वे सब जीव 
तीन प्रकारमे से किसी न किसी प्रकारके हैं। वे तीन प्रकार क्या है ? बहिरात्मा, अ्रन्तरा- 
त्मा और परमात्मा । बहिरात्मा उन्हे कहते है जो आात्मासे बाहरकी चीजको आत्मा मानते 
हैं। नाम ही बहिरात्मा है। बहि मायने बाहरकी वस्तु, उसको आत्मा मानना । जैसे 
जरीरकों और जीवको एक माना जाय वह बहिरात्मापन कहलाता है । अन्तरात्मा उसे 
कहते है कि जो अन्दरकी चीजकों अपने आपके भीतरी स्वरूपको आत्मा माने उसे 
भ्रन्तरात्मा कहते है | याने ज्ञानस्वरूप अपने आत्मामे यह मैं हूँ ऐसी जिनसे श्रद्धा हुईं 
उन्हे अन्तरात्मा कहते हैं | परमात्मा किसे कहते हैं ? जो आत्मा परम हो गया है, परम 
याने उत्कृष्ट हो गयी है याने श्रात्मा के जो गुर है वे पूरे प्रकट हो गंए है । ज्ञान श्रीर 
'आ्रनन्द जहा उत्कृष्ट हो गया है उसे परमात्मा कहते हैं। ग्ब॒ यह छुटनी करले कि हम 
 बहिरात्मा है कि अन्तरात्मा है कि परमात्मा है। अपनी बात सोचो कि हम क्या 
'हैं ? अगर बाहरकी वस्तुमे ग्रात्मास्वीकार है-देह मैं हूँ, मैं व्यापारी हूँ, मैं पडित मैं मूखे 
हैं, मैं त्यागी हूँ, मैं मनुष्य हो, मैं स्त्री हों आदिक रूपसे श्रगर श्रद्धा बन रही है 
' अपने झ्रापकी तो समझो कि वह बहिरात्मा है। बहिरीत्मा, मूढ, मोही, मिथ्या दृष्टि ये 
सब एक ही बात कहलाते है। इनसे नफा न मिलेगा, बहिरात्माकी दशामे कुछ लाभ न 
'मिलेगा । देखो कहते है कि धर्मकी बात बडी कठिन है कठिन नही । क्रिया चारित्र भले ही 
कठिन हो, मगर जो बात जैसी है उसे उप्त तरह समभ लेवें तो यह बात क्यों कठित लगे ? 
' हर एक कोई सच जानना चाहता है। जो लोग झूट जान रहे हैं वे भी सच जानकर जान 
'रहे है। तो हम सबमे एक ऐसी आदत पडी है कि हम सच जानना पसंद करते हैं, भूठ 
जानना नही पसद करते । भूठ भी जानते हो, झूठ मानते हो तो उसे भूठ समभकर कोई 
नही मानता । सच्चा समझ कर ही मानता । तो आखिर आदत तो सच्चा माननेकी पडी 
है, कूंठ माननेकी आदत नही पडी है । तो वह भी बडी अ्रच्छी वात है कि हम सब जीवों 
को सच जाननेकी इच्छा रहा करती है । तो जरा श्रब सच जानले। भूठको सच मानकर 
मत रहे, सचको ही सच मानकरे रहे । क्या इसमे कोई. सन्देह है कि हम मरेगे श्रथवा 
नही ? अरे इसमे सदेहकी क्या बात ? एक दिन सभी मरेगे। मरने का श्रर्थ क्या है ? देह 
यहां पडा रहेगा | हम यहा से विदा हो जायेगे ।'जानते हैं क्या ? केवल बात बात तो 
कर लेंगे, पर भीतर में वह दृश्य न बना पायेंगे कि आखिर आयगा वह समय जब कि इस 
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सूत्र १-१ 
देहको छोडकर यो चले जायेंगे श्रौर लोग इस देहको जला देगे । जैसे कि हमने दूसरों 
के देह जलाये । हम यहाँ न रहेगे, ऐसा भीतरमे सच्चा भाव नही जगता । तो जान॑तेभी हैं 
और नही भी जानते । ऊररी ऊपरी समभते है, पर भीतरमे यह श्रद्धा नही है कि हम 
, मरेंगे, निश्चित मरेगे । शरीर छोडकऋर हम आगे जायेगे । देखो ब[त सी घटनायें ऐसी 
मिलती कि खूब हट्टा कट्टा जवान छोटी उम्रका, जिसके मरणका कोई आसार न था और 
अचानक ही ५ सिउ्टमे साफ हो गया | तो ऐसे ही सोचो कि क्या हम आप भी उसी तरह 
से कभी साफ न हो सकते थे अर्थात्‌ मरणको प्राप्त न हो सकते थे ? कहो गर्भ मे ही मर 
जाते, कहो छोटी उम्रमे ही मर जाते । कभी भी मर सकते थे । लेकिन आ्राज' तक ''भी 
जीवित है तो यो समझो कि हम मुफ्तमे जीवित है । अब तो अपने जीवनका अ्रघिक 
समय लगावे ज्ञानमे ' 

ज्ञानाभ्यासका यत्न होनेपर ज्ञानानुभवकी सुगमताका परिचय-त भैया ज्ञानकी बात 
कठिन यो लगती कि श्रभी उसके अभ्यासम आये नहीं उसके अ्रभ्यासमे श्राना ही नहीं 
चाहते । भैया हम तो देखते कि व्यापार करना बडा कठिन काम “है 
कहाँसे माल लाना, कहा भेजना, कहा रखता, कैसी व्यवस्था करना, यों कितने ही भूमट 
है, पर व्यापारियों को ये काम बडे सुगम लग रहे है । क्यो सरल मालूम होते कि उनमे 
कुछ अभ्यास बन गया है। तो अभ्याससे सारी चीजे सरल हो जाती है । अगर हम ज्ञानकी 
दिल्ला मे एक अध्ययन करते हुए कुछ बढे । जेसे यहां पडितजी रहते है. तो बडे-बडे लोग 
भी अगर एक ग्रन्थ १ढनेका समय रखे २०-२५ मिनट प्रत्तिदिन तो एक साल' के अध्ययन 
से ही वढ़ दिशा मिल जायगी कि कठिन से कठिन बात ठीक ठीक सर्मेंध 'सकते है 

अपना ज्ञान बढानेके लिए उत्साह जगाये । अरब जीवन पर्लट लीजिये । इंन भौतिक पदार्थों 
की ओर ही अपना भुक्राव न रहना चाहिये, होता रहता है। वह तो होता है । उसके करने 
वाला कौन ? कोई चक्रवर्ती होता है तो क्या वह एक-एक राजां को जीत कर ' होता है ? 
उनके पिता मडलेश्वर होते थे वे उत्पन्त हुए कि चक्री हो गए फिर उनका श्रंपना कोतुहल 
है दिग्विजय को जाते है, भ्रर्थात्‌ जिनके सम्पर्दां श्रौती है तो कहते तो ' है .लोग ऐसा कि 
एक एक बू दकरके तालाब भरता है । थोडा-थोडा धन ग्राकर धनिक होता, पर ऐसी बात 
नही । पृण्यका उदय होता है तो अ्रचानक ही कही से सम्पदा बरष जाती है । एक-एक 
बूद करके भी आता और एकदम अचानक करके भी आता, तो ये बाहरी वातें है 
बाहरी बातोके लिए ही अपना उपयोग न लगावे । ये तो उदयानुसार आते है, इनमे आत्मा- 
की करतूत: नहीं । एक सम्यग्जान भर करना है; इस देहके भीतर जो गुनगुनाता है समभझता 
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है, सोचता है | चिन्तन करता है | दु खी होता है वह भीतर मे है क्या, किस रगका है । 
क्या मिलता है, कैसे दु खी होता है, कैसे दु ख मिटेगा ? ऐसी एक भीतरकी ग्रुत्थी न सुल- 
_ भायेगे तो बाहरके किसी भी परिश्रमसे श्रात्माका भला नही होनेका । बहिरात्मापनको छोडे, 
श्रन्तमु खी होकर मै अपने आपमे श्रपने वैभवकों जान सकूँ । जब अनन्‍्तरात्मा हो जाता है तो 
वह इस अन्तस्तत्त्वका आलम्बन करके कर्मका क्षय करता है श्रौर परमात्मा हो जाता है । 


सर्वाधिक बड़प्पन--भैया सबमे यह चाह है कि मैं ऐसा बनूँ जो सबसे ऊ चा कह- 
लाऊ और फिर कभी मिटे नही | जैसे कोई घनी होना चाहता तो उसके मनमे यह भावना 
रहती है कि मे फिर मिट नहीं । वैसा हो धनिक बना रहाँ | कोई यह नहीं सोचता कि मैं 
कम रहे और जो बने सो मिट जाय | चाहे हो जाय वह बात अलग है , मगर कोई सोचेगा 
कि में बडा बनूँ और बडा बनकर फिर कभी हल्का न होऊओं । तो यह ही बात आचार्य 
कह रहे हैं कि आप बडे बने और ऐसे बडे बने कि जैसा बडा बननेके बाद फिर कभी उससे 
हल्के न हो सकें । वह चीज कया है ? परमात्मा । परमात्मा बने, जिसके बाद कभी वह 
छोटा हो ही नही सकता । और परमात्मापदके सिवाय बाकी जितनी स्थितिया है ससारकी 
उनमे विश्वास नही है । कुछ बडे बनेगे फिर मिट जायेंगे, छोटे होंगे देव भी मरकर पेड पौधे 
हो सकते, एकेन्द्रिय हो सकते । तो ससारमे और बडप्पन क्या है ? इसको बडप्पन मत समझो । 
देखो धर्मके नामपर, आत्मदयाके नामपर ये सारी बाते समभनी होगी कि यह कोई 
बडप्पन नहीं कहलाता । यह तो कीचड है । यह तो माया है। यह तो स्वप्नकी तरह 
है । इसका नाम बड़प्पन नहीं । बडप्पन है तो अपने रत्नमयमे बडप्पत है । सम्यर- 
दर्शन हो, सम्यग्ज्ञान हो, सम्यक्चारित्र हो। अब यह बतलावों कि परमात्मा जिनेद . 
अरहत उनकी मूर्ति बनाकर बडे-बडे लोग भी पूजने के लिए, दशनके लिए क्‍यों श्राते 
है ? देखनेको तो यह मिलता कि कुछ नहीं मिलता । जैसे कि जौ लोग मूर्तिपृजाको 
नही मानते वे यही तो कहते हैं ना कि यो लोग क्यो व्यर्थ मे इस मूर्तिको पूजने 
आ्ाते हैं ? कुछ मिलता है क्‍या ? बात यह है कि वास्तविक बडप्पन परमात्मपदमे 
ही है । भौर इतना मह्त््व है, इतना बडप्पन है कि हम उस ही बडप्पनके- प्रति 
भठभुक जाते है कि उसके नामकी मूर्ति पूजते है । जैसे किसीको अपने पिता के प्रति 
बडा अनुराग है तो पिताके गुजरनेपर या रहने पर भी उस पिताका फोटो बनवाता 
है और उस फोटो का आदर करता है, इसीतरह भगवानमे हमे इतना अनुराग है कि 
हम उनकी मूर्ति पूजते हैं ? तो वास्तविक बडप्पन परमात्दशामे है । ससारकी चीजों 
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में बडप्पन मत माने । देखो एक मानने की ही बात कही जा रही है । कोई तपच्चरणकी 
बात तो नही कह रहे कि इतना कष्ट करो । एक जो यथार्थ बात है उसकों मानलो, भला हो 
जायगा । एक वास्तविक बड“पन है परमात्मस्वरूपमे, अच्यमे नहीं, यह विश्वास बनाओ 
और फिर जो अधिक धनी दिखे, उनसे देखकर ऐसी लालसा न करे कि मैं ऐसा हो जाऊ। 
जैसा भवितव्य है सो होने दो । हमारा काम तो ग्रुजारा करनेका है और धर्ममे विशेष चित्त 
लगानेका है। किसी धनिकको देखकर उसका वडप्पन न समझे । चक्रवर्ती भी हो जाते हैं 
फिर भी उसे वे महान नही मालूम होते है । छह खण्डका राज्य मिल जाये उसमें भी कोई 
महत्ता 0 ढात नही है। हा महान होता है परमात्मा । एक्र अपना ऐसा सच्चा निर्णय बनाले 
कि यहां से कोई भी स्थिति बडप्पनके लायक नही है । प्रधानरून्त्री हो गए, राष्ट्रपति हो 
गए, या सयुकतराष्ट्रसघके मत्री हो गए, या कोई भी पद हो यहा बडा से वडा पद समझा 
जाता हो, वह कोई भी स्थिध्ति बडप्पनके लायक नही है | वह तो सब कर्मलीला है। जो 
जितना अ्रधिक ऊ चे उठेगा वह गिरेगा तो उतनी ही अधिक चोट आयगी । जो जिसमे 
जितना अश्रधिक बढ गया यहा वह उसके पीछे उतना ही अधिक कष्ट मानेगा । तो क्‍या है 
जगतकी दशा । जैसे कोई अनजान आदमी गहरे पानीमे गिरकर गोते खाता है, इसीतरह 
यहा संसारमे भी यह प्राणी गोते लगाता रहता है । तत्त्व कुछ नही मिलता । आत्मत्वकी 
सही श्रद्धा बनाले तो नियमसे पार हो जायेगे । श्रापकी वास्तविक वात मिल जायदशी | 
घरात्माको दृष्टि बने, रागद्व प मोहरहित अ्रवस्था बनते, ज्ञानमे ही तृप्त होनेकी स्थिति बने, 
ऐसा सहज आनन्द जगे वहाँ वडप्पन है । बाहरी चीजोमे बड़प्पन नही है। तो यह है मोक्ष । 
जो परमात्माका स्वरूप है उसी को ही मोक्ष कहते है । ऐसे मोक्षका कोई उपाय जानना है 
ना । जानना ही चाहिए । ससारके सकटोसे हम छुट जाये, इसका उपाय अवश्य ही जानना 
चाहिये । तो वही उपदेश इस सोक्षगास्त्र मे चलेगा । ' 
प्रात्माथियोके लिये ग्रन्थकी प्रयोजकता--यह उपदेश किसको दिया जा रहा है ? 
जिन्‍्होने यह ग्रन्थ बनाया उन्होंने किसके लिए बनाया, किसके लिए यह ब्रयास किया ? 
जिसके यह भावना जगी कि आत्माका हित क्‍या है ? आत्माका ससारसे छुटकारा होनेकी 
क्या स्थिति और उपाय है, ऐसी जिनकी इच्छा जगी हो उनको ही सुनाया जा रहा है। कही 
भी हो । भव वही सभामे हम जबरदस्ती आप लोगोको सुनायें और आप सुनना ही न चाहे 
तो वहा सुनानेसे न आपको लाभ है न हमको । आपको जिज्ासु जानकर बोलें तो हमने भी 
लाभ पाया, आपने भी । यही बात शास्त्ररचनेके प्रसगमे होती है कि उस मोक्षके जाननेका, 
मोक्षके उपायका जिसको भाव हुझा हो, ज़ों जानना चाहता हो वृह हो सामने या ऐसा जीव 
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आचार्यकी हष्टिमे हो तो उनसेयह ग्रन्थ रचना बन सकती है । तो मोक्षमार्गको जाननेकी 
इच्छा होती है, क्योकि आत्मा है ना । सभी भला चाहते । श्रपनी भलाई का उपाय समभने 
की सबके इच्छा जगती है, बस उसी आ्राधारपर यह ग्रन्थ आचार्य सतोनें बनाया है । क्‍या 
बताया जायगा इस ग्रन्थ मे ? मोक्षमार्ग । रोज-रोज सूत्र जी पढते है श्रौर प्राय करके कुछ 
महिलाये सूत्र पाठ करके ही भोजन करती है । उस सूत्रमे क्या महिमा पडी है जो इतना 
नियम बनाया जाता कि रोज पाठ करना आदर आदर तो बहुत है, पर आ्रादर की चीज वया 
है, इसका उनको पता नही । आस्था बहुत है । उसके बिना यह समझा कि हमने धर्म नहीं 
किया, पर चीज क्‍या है इसका पता नहीं । जिसके प्रति इतनी ग्रास्था है उसका कोई 
श्र्थ समक जाय तो फिर उसकी आस्थाका कहना ही क्‍या है ? क्‍या भरा है इस मोक्षशस्त्र 
- में ? इसमे जीवोके ससारके संकटोसे छूटनेका उपाय बताया है। कैसे छूटे ? मोक्षमार्ग बताया 
- है। कोई सोचेगा कि इसमे मक्षोका उपाय बताया है । उससे-पहिले तो मोक्ष बताना चाहिए 
कि मोक्ष क्‍या चीज. है ? उपाय तो पीछे बताना चाहिए । सो देखो 
मोक्ष के बारे मे किसी को तो विवाद नही । 
_ किसी न किसी रूप में मोक्ष को स्वीकार करते ही है। सकटो से छूटने का नाम मोक्ष है । 
अ्रब इसकी और क्‍या बात जानना ? छूटने का उपाय है, यह समभने की चीज है, जैसे 
' किसी एक गाव को जाना है | तो उस दिशा में रहने वाले लोगोको तो कोई विवाद नही, 
किन्तु किस रास्ते से जाना है, इसमे विवाद है, इसी तरह मोक्ष के प्रति किसीको विवाद 
नही । मोक्ष सभी चाहते है, ,कर्मो' से छुटकारा सभी चाहते है, पर उनके मार्ग मे विवाद है। 
कोई कहता है कि सिर्फ ज्ञान ज्ञान से ही मोक्ष होता, कोई कहते कि इन धामिक क्रिया- 
काण्डो को करते करते मोक्ष होता। तो इस विवाद को मेटने के लिए मोक्षमार्ग बताया 
जायगा कि रत्नत्रय से मुक्ति मिलती है। यह आत्मरहस्यकी बात जानना एक बहुत आनत्द 
की चीज है। उत्साह और उत्सुकता बढाने वाली बात है, लेकिन यह बात तब पसद 
आयी जब इतना समझ में झाये कि जितने समरागम है बाहरी भौतिक वे सब मेरे लिए 
बेकार हैं, असार है । यह बात जब तक समायी न हो तब तक धर्म के लिए उत्सुकता नहीं 
जग सकती । जिनको ये विषग्य ही,सार लग रहे हैं वे मुक्ति की बात ही क्यो करेंगे ? 
जिनको खाना पीना विषय सेवन, रूप देखना, राग सुनना, इज्जत देखना, प्रशसा /सुनना 
ये बाहरी बातें पसद आ रही हो, भला वे क्यो मुक्ति की बात करेगे ? तो यह धम की बात 
उस ही हृदय मे समायी जा सकती है जिस हृदय मे इतता निश्चय हो गया हो कि और 
बातें तो बेकार हैं, असार है ।. साथी नही हैं, शरण नहीं है, सब छुट जायेंगी, विनाशीक 
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है। यह मैं तो बन्दा अकेला ही रहुगा । इसका किसमे भला है ? वह- बात हमे समभता 
है | यह चित्तमे बात समायी हो तो धर्म मे प्रीति जगती है । तो हम सबःजीवो की उद्धार 
कर सकने वाला एक धर्म ही है। और वह पधमे क्‍या है कि मै अपने स्वभाव की जातू 
और इसमें ही लीव रहू । जो मेरे पास है, मेरी चीज है, मेरा वैभव है।। मैं शुद्ध ज्ञानस्वरूप 
हुँ। मैं तो अपने ज्ञान से अपने ज्ञान स्वरूप की बात को समभल्ु, बस इसी मे ही भलाई 
“ सिल सकेगी और भ्रम मे भलाई न मिल सकेगी । भ्रम सदा दु खकारी चीज है। तब मोक्ष 
क्या ? अब तो अपने जीवन को ऐसा पलटिये कि कम से कम १०--१५मिनट तो रोज 
अध्ययन की हृष्टि से अध्ययत्त कीजिये । और, स्वाध्याय करें, स्वाध्याय सुने तो इस दृष्टिसे 
'कि मेरी भलाई किसमें है, वह चीज मुझे चाहिए, बाकी जितना फसे है वे सब मेरी बरबादी 
के ही कारणभूत हैं। भीतर ज्ञानप्रकाश मिलेगा, आत्मतृप्ति मिलिगी, वह आनन्द मिलेगा 
जो हमारे पुराण पुरुषो ने ऋषी सतजनो ने'पाया है। उस ही मार्ग से हम आप भी चले 
बस यही है अपने पुराण पुरुषो के मार्ग पर चलने की बात । इसके लिए अ्रध्ययन चाहिए 
तो ज्ञान मार्ग मे बढने का एक सकलल्‍प बनावे । 


मोक्षमार्ग नेतृत्व में तत््वद्ंन--मोक्षशास्त्र के मगलाचरणमे जो नमस्कार किया 
गया है उसमे तीन विश्ञेषताये है, उस मोक्षमार्ग के नेता को कमेपहाड के भेदने वाले को 
समस्त तत्त्वों के जानने वाले को नमस्कार करता हूँ । इन तीन विशेषणो से ' हमको हितके 
' लिए कौन सी बात मिलती है तो परखो, जो मोक्ष मार्ग के नेता है, जो मोक्ष मार्ग पर चले 
और चल कर वहा मुक्ति पाया और जिनके चरित्र से, उपदेश से, दर्शन से भव्य जीव 
मुक्ति का मार्ग प्राप्त करते है, उन्हे कहते है मोक्षमार्गका नेता। मोक्षमार्गके नेता. प्रश्ठु 
अ्रहत ज्ञानस्वरूप आत्मा है। जो ज्ञानस्वभावी होगा वही तो मुक्ति का मार्ग पायेगा, मोक्ष 
' पायेगा । देखो इस प्रसगमे थोडी एक दार्शनिक की बात बतलाया ।' किसी दाशविक ने: ऐसप 
माता है कि श्रात्मा में ज्ञान नहीं होता । चेतन तो जरूर है झ्रात्मा मगर उससें ज्ञान नही 
है । तो फिर ज्ञान श्राता किस तरह है ? तो उनका कहना है कि ज्ञान 'एक अलग पदार्थ है| 
“गुण नाम का पदार्थ है। इस ज्ञानका जब ग्ात्मा मे संम्बन्त होता है तब ही ज्ञानी बोलते 
हैं। सुनने मे कुछ अटपट सा लग रहा होगा कि आ्रात्मा तो ज्ञानस्वरूप ही है, कैसे उन्होने 
' यह बात पकडी कि आत्मा में ज्ञान नहीं होता । ज्ञान का सम्बन्ध होता है तब आत्मा ज्ञानी 
कहलाता है । तो यह बात समभने की उनकी दृष्टि यह रही के ज्ञान गुण है आत्मा पदार्थ 
है । आत्मा का स्वरूप चेतन है, ज्ञान श्रात्मा मैं रहता है, लोग मुख से बोलाः भी करते: है 
'कि धात्मा मै ज्ञान है। सो इस, तरहं दो चीजें सर्मझ में :वहां आयी. तु श्रलगन्भ्रलग 
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मान लिया, लेकिन ऐसा है नही। आत्मा है सो ज्ञान । जान है सो शझात्मा । अ्रगर ज्ञान 
आत्मा में नही है तो ज्ञानका सम्बन्ध होने से आत्मा ज्ञानी होता, तो जब ज्ञान का सम्बन्ध 
न हुआ तव आत्मा कया ज्ञानी नही है ? और जब आत्मा जुदा है, ज्ञान, जुदा है तो ज्ञान 
ग्रात्मा मे ही क्यो चिपकता ? झ्ाकाश में क्‍यों नहीं चिपक जाता ? भौतिक पदार्थों मे 
यो नही लग जाता ? आत्मा मे ही क्यो लगता है ? तो आत्मा ज्ञान स्वभावी है। और 
ऐसा ज्ञानमय पदार्थ अ्रनादि से कर्म के आवरण के कारण यह ससार मे उइलता, जन्म 
मरण करता दुख पाता है। स्वरूप इसका वह है जो प्रभुका स्वरूप है। रागह्व प मोह 
बाह्य पदार्थों मे लगाव, ये सव व्यर्थ की और बेकार चीजे हे या नही ? तत्त्व दृष्टि से देखो 
जिनसे लगात्र है ये दुख के ही कारण है । सदा रहने वाले नही है, भिन्‍न पदार्थ है । 
लगाव करने की जरूरत क्या थी ? जो आनन्द स्वरूप धर्म हैं उस आत्मा की क्या आवश्य- 
बता है कि यह पर पदार्थों से लगाव लगाये । कोई चित्त मे यह सोच सकता हैँ कि वाह 
! भूख है, प्यास है, भोजन करते 8, ग्ृहस्थी है, लोग है, कामघचे है, इसलिए लगाव लगाना 
पडता है, पर यह तो बताओ कि यदि ऐसी स्थिति हम श्रापको मिल जाय कि 
देह ही न रहे, जन्म मरण ही न करना पड़े तो फिर बाह्य पदार्थों के प्रझग की जरूरत 
क्या हू ? यह तो आनन्दका निधान है। 


श्रात्माथीका शरण्प--आत्माथीको कहा नमता चाहिये, कहा शरण ढूढना चाहिये । 
इसका सक्षेपम्रे समाधान चाहे तो दो जगह दृष्टि होनो चाहिए-परमात्मभक्ति और स्वभाव 
भक्ति । ये दो ही एक शरण और नमने के लायक तत्त्व हैं। परमात्मा जिनेन्द्र अर- 
हत, उसकी स्वरूपभक्ति, ससारके पदार्थोक्ा समागम क्लेशका कारण है । भिन्‍तर है । 
विकार होते हैं, कोई सम्बध नही है तो उस लगावमे केवल कष्ट हैं उस कष्टसे छुट- 
कारा पाने के लिए हमें कष्टरहित प्रभ्ुके निकट आना चाहिए। भगवत अ्ररहत , देव 
समस्त क्रष्टोसे. रहित है, १८ प्रकारके दोषो से रहित हे । उनका जन्म है, न॒ प्रतिष्ठा 
है, न मरण है ।क्षुवा तृषा श्रादिक कोई दोष नही है। ऐसे निर्दोष मोक्षमार्गका नेता 
अ्ररहत जिनेन्द्र तीर्थंकर देव उनकी शरण गहनेसे हम आपको मार्ग मिलता है और पर- 
मार्थेत शरण है स्वभावभक्ति । अपने आपका जो एक ज्ञानस्वभाव याने परमे सम्बंध 
बिना, परका विकल्प किये बिता अपने आप ज्ञान जिस ज्योतिकलामे रहता बस शनि 
उस स्वभाव में रहे, वह कहलाता है स्वभाव, उसकी भक्ति ही शरण है | फिर-गुरु- 
वोकी भक्त तो प्रभ्ुभक्ति से सम्बंधित आाशिक बात है। प्रभ्ुतापूर्ण निर्दोष ,है । गुरु 
निर्दोष बन रहे हैं ओर पजिर्दोष बननेके मार्यमें लग रहे हे तो वहु विकाश ,भक्ति में 
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ही शामिल है । दो जगह हमारी दृष्टि होनी है भ्रहदभक्ति ओर स्वभावभक्ति | अरहत 
है मोक्षमार्गके नेता । कहते है दा कि जो तीर्थंकर नहीं होते, दिव्यध्वनि नहीं होती तो 
जगतके जीव कहापे ज्ञान पाते ? कहाँ मोक्षमार्ग पाते ? तो यह सब जितवाणी की ही 
तो बलिहारी है कि हम आप कुछ बोध पाये हुए ह । संसारके जीव प्रकृत्या दोषोकी 
तरफ लग रहे है । उनको दोषोका उपदेश देने की आवश्यकता नहीं है । वे तो 
प्रकृत्या ही दोबो की ओर भुकते हैं । विषय कषायोको ओर प्रकृत्या झुकते हैँ 
उनको कोई सद्ारिक कार्थयके उपदेशकी जरूरत नहीं। वे ८ प्रकृतिदोषमेि चलते ही 
चले झा रहे 6 । इनको उपदेश देनेकी जरूरत है मोक्षमा। की । कसे छुटकारा मिले ? 
कैसे वह आत्मज्ञान मिले ? कैसे वह आत्मरमण मिले ” कंसे शअात्मतृप्ति मिले ? 

परलघछ्यमे दशान्तिकी श्रसभद्ता--लोग चाहते हु शान्ति ओर ऐसी शान्ति मिले 


जो उत्कृष्ट हो । जिसका कही विनाश न हो। तो भला बतलावो ऐसी शान्ति किसी 
परपदार्थके ख्यालमे मिच सकती है क्‍या ? नहीं मिल सकती । क्‍यों नहीं मिल सकती ? 
यो कि जो विषय सात्रत है जो परपदार्थ हैँ उतपर इसने उनयोग दिया । तो पहिली 
गलती तो यह हुई कि अपने प्रदेशते बाहर जाकर बाहरी घरमे ठहरे, अ्रपता घर 
इसने छोड दिया तो बात यह हुई कि बाहरी जो पदार्थ है वे विनाणीक है 

जितपर इसने राग लगाया है वह जब वष्ठ होगा तो इतता खेद खिन्‍न होगा ना | 
इसलिए परपदार्थों के लगावमे कोई चाहे कि हम शान्ति पाले तो यह कभी हो ही 
नही सकता । जितनी शान्ति अ्रव भी मिलती है तो यह तन समभिये कि परपदार्थ के 
सयोगसे मिलती है, किन्तु ज्ञान इप तरहका बनाया हे कि जिससे यह अपने से कुछ कृतकृत्य 
सा समभते लगता । मेरे करने को अब काम नही रहा । जो करने का काम था वह कर 
लिया, ऐसा भाव मत जगता है , उसका थोडा सुख मिलता है, चीजके मिलनेका 
सुख नहीं मिलता । जसे किसीकों कोई मकान दुकान, फर्म या कोई चीज बनानी हो 
तो जब तक वह चीज नहीं बनती तब तक तो आकुलता है, बेबनी है श्रौर उस 
चीजके बननेमे जो क्षशिक मौज मिलता है तो लोग कहते है कि उस चीजके बनमेमें 
सुख मिला, लेकिन वास्तविकता यह नहीं हं । उस चीजके बन जानेयर -जो उसके 
मनमे यह भाव बनता कि श्रब मेरे करनेको काम नही रहा, इस ज्ञानका आनन्द है .- 
वहा कामका आनन्द नहों । चीजका आनन्द नहीं। बात सब जगह एक सी घटेगी । ॥ 
योगीजत काममे पड़े बिता, काम क्रिए बिता पहिलेसे ही समझ लेने है कि मेरे, करने 
को 'बाहरमे कुछ काम हो नहों पड़ा । मेरे को तो यह ही काम था कि मैं, .. अपने - 
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जानस्वरूपको अपने ज्ञानमे समाये रहूँ, ऐसा काम यदि कर पाया तो मै छतक्ृषत्य हैँ। 
दो बाहरमे करनेको कुछ काम नहीं, जब यह भाव बनेगा तब समझ मिलेगी । तो 
गीग बाहरमे कुछ काम होनेंके वाद ऐसा ज्ञान कर पाते है योगीजन कामसे दर 
रहकर ही यह ज्ञान बना लेते है इसलिए उनको जान्ति मिलती है । 
थ्फोर्षाके ग्रभावमे इपन्तिकी सभदता--एक हृष्टान्त लो । किसी मिन्रका पत्र 
मानो दो जगह आया, दो मित्र थे कि मैं अ्रमुक गाडी से जा रहा हैं और इस स्टेशन 
से जाऊंगा, आप स्ठेशनपर मिल जाये | उसको उस स्टेशनपर उतर कर उस गाव न 
जाता था आगे जाता था। तो एक मित्रने तो उस पत्रको फाइकर फेक दिया सोचा कि 
क्या मिलता ? और दुसरे मित्रने मिलने की इच्छा की । तो वह मानो करीब ८ वजे 
दिन में प्रतिदिन सोकर उठा करता था और ८ ही वजे उस स्टेशनपर गाडी आानी थी, 
तो उसदिन बड़ मित्र दो घटे पहिले ही उठकर सारे काम बडी ज़ल्दी-जल्दी मे निपाटता है, 
फिर जल्दी ही स्टेशतपर पहुचता है। वहा पहुचकर पता लगाता है कि गाडी अभी 
कितनो नेट है ? पता पडता है कि भी १५ मिनट लेट है, तो कुछ खेद सा हो जाता है, 
जब- गाडी आती हैं तो बडी दौड छ्वूत्र करके वह अपने मित्रको पालेता है । गाडी वहा कोई 
५ मिनट ही ठहरनी थी | वह अपने मित्रसे मिलकर बडा! प्रसन्न हुआ । दो ही मिनट बाद 
झट वह खिडकीसे कॉकने लगा-क्ही गाडेने सीटी तो नही दे दी, कही गाडी चल तो नहीं 
पडी । जरा बताश्रो उस मित्रसे मिलने पर जो वह सुखी हुआ तो किस बात से सुखी हुआ ? 
क्या' मित्रके मिलने का सुख है ? भरे तुम्हे सुख ही तो चाहिए। उस मित्रसे मिलकर 
खूब सुख लूटते रहो । क्यो झाँवने लगे खिडकीसे ? क्यो उतरने की सोचने लगे ? तो मालूम 
होतो है मित्रसे मिलकका वह सुख नहीं है, किन्तु मित्रसे मिलनेका 
अप्रब. कामनही रहा इस बातका सुखहै । मेरे करनेको अब बाहस्मे 
कोई. काम नहीं रहा यह ज्ञान जिस प्रकार आये उस प्रकार करें तो 
शान्ति मिलेगी । मेरेको वाहरमे कुछ काम करनेको पडा है यह रूपाल जब तक है तब तक 
उसे शान्ति नही है । भगवानका एक नाम है कृतकृत्य । जिसने करने योग्य काम सब कर 
लिया' । तो जिसे श्रव करनेको काम कुछ नही रहा, यह ही तो भगवान का स्वरूप है | हम 
उसका आशिक पालन करे, ऐसा ज्ञानबल बढाये कि यह हमारी दृष्टिमे आये कि मेरे करनेको 
श्रात्मप्रदेशसे बाहर कुछ काम 'नही है । देखिये-इसीलिए तत्त्वज्ञान करना होता। मैं आत्मा 
हू, ज्ञानस्वरूप हु । ज्ञानस्वरूप ही मेरा सर्वस्व है । मैं अपने आपके ज्ञानकों ही कर पाता 
हू, ज्ञाककों ही भोग पाता हू, मैं अपने प्रदेशोंसे बाहरमे कोई काम नही कर पाता हैं । 
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काम जितना भी बाहरमे होता है। वह निमित्त नैमित्तिक योगसे होता है, पर मैं, बाहरमे 
किसी पदार्थका कुछ भी परिणाम सबने वाला नही हू वे परिणामते हैं अपनी क्रियासे । 
हम उसमे निमित्त होते है । निमित्त नैमित्तिक भाव नहीं मिट्ता। वहतो चलाता 
ही है श्रनादिसे । और चलता ही रहेगा । तभी व्यवस्था है, लेकिन प्रत्येक पदार्थ केवल 
अपने ग्रापका परिणमत्र करता है । दूसरेसे मेरे :व्य क्षेत्र, काल, भावका सम्बध नहीं है । 
तो यह मैं श्रात्मा देखो विव्वके समस्त पदार्थास्रि निराला हू । मेरेको वाहरमे वुछ करनेद 

काम ही नही है । कर ही नहीं सकते ।-किया ही नहीं गया बुछ । केवल कल्पना भर ही 
कर रहे कि मैंने यहु किया, मैं यह करू गा । 


क्लेशको कारणाभत प्रथंभ भूल अहकार--जीवकी वलेशके कारण चार प्रकारको 
भूले है पहलो भूल तो मै क्‍या हू इस सम्वन्धकी है। यह जीव जानता है कि मै मनुष्य हु । 
पुरप हु, स्त्री हूँ, ज्ञानी हु, मूखे हु, राजा हू, रक हू, इस प्रकारके नाना विकल्प अपती 
श्रद्धामे बनाये रहते हैं, एक भूल तो यह है इसकी । होता वया है कि जो यह श्रद्धा रख 
रहा है कि मैं इनका पिता हू तो पिताको झिस तरह करना चाहिए उस तरह की चैेष्टा 
करेगे ही । क्‍या करे ? पुत्नो को सुखी करे, खूब धन जोडे, करेगे चेष्टा, और जब यह जानेगे 
कि मैं तो केवल ज्ञान स्वरूप हू तो ज्ञानस्वरूपके नातेसे जो करना चाहिये था सो करेगे | 
मानो वह साक्षी रहेगा, ज्ञाता दृष्टा रहेगा, बाहरी पदार्थों मे हएँ विपादन करेगा। वयां 
बडे-बडे समागमो में रहने वाले लोग सम्यक्त्व नही पाते ? भरत चक्रवर्ती छह खण्डका 
राज्य था लेकिन सबसे निर्लेय थे | लोग कहते है कि भरत घरमे बैरागी | भरत ही वया, 
जितने सम्यग्हष्टि ज्ञान गृहस्थ होते है वे घरम रहते हुए बैरागो रहते है। ज्ब जान 
लिया कि मेरे आरत्माका केवल मेरा आत्मस्वरूप ही सबसस्‍्व है तो उसे व्यामोह क्यो होगा 
घरमे रहनेके कारण वह तो श्रपना कतेव्य लभायग्व । तो पहिली भूल जोवकी अपना स्वरूप 
समभतेके बारेमे है । ह ह 


वलेशकी काररणसूत ह्ितीय भूल रूरकार--दूसरी भूल है बाहरी पदार्थोको 
अपना धन मानने को । यह मेरा घर है, मेरा पुत्र है, मेरा देह है। परमार्थ हृष्टिसे देखो 
वस्तुत मेरा है क्या ? मेरा तो वह है जो मेरा कभी साथ न छोडे । जो मेरा साथ छोड़े 
वह मेरा क्या ? बरुत सीधी कुछ्जी है। अपना क्‍या है यह समझतेकी | जो मेरा साथ 
छोड दे वह मेरा नही है और कहते ही है लोग कि वक्‍त आये पर जो साथ न निभाये, -जो 
साथ छोड दे वह मेरा क्या ? तो अत्र देखिये क्या मेरा साथ देह देगा ? ये कुटुम्ब, धन, 
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सम्पदा इज्जत ये कोई लोग मेरा साथ देंगे, मेरे साथ चलेगा क्‍या ? मेरे साथ तो मेरा 
ज्ञान ही चलेगा । उस ज्ञानकी जो कलाये है वे रहेगी । कोई भी मेरा साथ न निभायेगा, 
इसलिए मेरा धन, मेरा सर्वस्व मेरा ज्ञान स्वरूप है, किन्तु मोहीजत ऐसा न मानकर बाहरी 
पदार्थोंकों मानते कि ये तो मेरे हैं इसीलिए दु खी होते । कहने की बात और कुछ माननेकी 
बात भले ही ऐसी रहे, मगर श्रद्धामे स्पष्ट यह रहे कि मेरा तो परमाणुमात्र भी नही है, 
केवल मेरा ज्ञानस्वरूप है| सेठका मुनीम भी तो सेठकी सारी जादादके प्रति मेरी-मेरी 
ही तो कहता है, मेरी जा।यदाद, मेरा फर्म । ग्राहकोंसे भी कहता कि मेरा तुमपर इतना गया, 
तुम्हारा हमपर इतना आया | मुझे आपसे इतना लेना है, आपको मेरेसे इतना लेना है 
पर बताओ क्या तो मुनीमको लेगा और क्या देता ? अरे वह तो सेठकी सम्पत्ति है। 
कहनेको तो मुनिम भी कहता है, पर उसका भ्रर्थ क्या ? वह तो उसका कतैव्य (००%) 
है । उसकी श्रद्धामे यह बात बसी है कि मेरा कुछ नही है, तो ऐसी बात जो स्वय सेठ है, 
धनी है, सम्राट है वह भी तो भ्रपनी सम्पदाके प्रति यही भाव रख सकता है कि मेरा वुछ 
नही है । जो वास्तविक बात है वह ज्ञानमे क्यो न रहेगी ? एक सेठ था तो उसके यहाँ जो 
मुतीम था वह सेठ की प्रवृत्ति देखकर बड आइचर्यमे रहता था कि यह कैसे निर्लेय रहते 
हैं कई घटनायें देखा एक बार किसी फर्म मे मानों बडा टोटा पड गया, खबर आयी तो 
मुनीमने कहासेठ जी इस बार तो फर्ममे १० लाखका टोटा पड गया-ततो सेठ जी बोले 
हो गया टोटा, क्‍या है ? वह तो बाहरी बात हैं ? क्‍या परवाह है ? सेठकी बातकों 
सुनकर मुनीम दंग रह गया । बडे आावध्चर्य मे पड गया, सोचाकि देखो इतना बडा टोटा 
पडने पर भी इसके चित्तमे जरा भी कलुपता नही आयी । कुछ समय बाद मानों तगडा 
मूनाफा हुआ तो मुनीमने सेठको खबर दी कि इस फर्म मे तो १० लाखका मुनाफा होगया 
तो सेठ बोला--हो गया होगा मुनाफा, क्‍या है ? नह तो बाहरी बात है ? श्रब तो मुनीम 
को और भी अधिक आइचर्य हुआ । मुनीमने सेठ से पूछा कि सेठ जी, क्या कारण है कि 
श्राप न मुताफेमे हर्ष मानते और न टोटे मे विषाद मानते ? तो सेठने समझा दिया कि 
देखो भाई यहा किसका क्‍या है ? ये तो सब बाहरी चीजे है, लोग तो केवल उनके पीछे 
व्यामोह करते हैं । 


ममतामे कल्पनासे विडस्व॒ना--रत्नकरण्डश्रावकाचार मे परिग्रह पापकी कथामे 
बताया है कि एक स्मश्रूत तवनीत नामका पुरुष था। स्मश्रूत कहते है मूछको और 
नवनीत कहते हैं मदखनको । हिन्दीमे उप्तका नाम मूछ मक्खन कहलो । तो उसका काम 
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क्या था ? उसने एक बार किसी श्रावकके यहां छाछ पिया तो छाछ पीनेके बाद मूछमे 
हाथ फेरा तो कुछ दही हाथ मे लग गया । उसने सोचा कि भ्रगर १०-२० घरोमे रोज 
इस तरह से छाछ पी लिया करे और मूछार हाथ फेर कर दही इट्ठा कर लिया करे तो 
कुछ ही दिनोंपे काफी घी इबंदु। हो जाया करेगा । बस यह ही काम उसका रोज रहे। 
भानो साल भर तक उसने यही काम कर लिया तो कोई तीत सेर घी जोड लिया । एक 
दिन जाडेके दिनोंमे बह अपनी भ्लोपडोमे वेठा हुआ ताप रहा था। घी ऊपर सिकहरेमे 
लटका हुआ था । आग नीचे जल रही थी तापते हुएमे वह उसी जगह लेट गया। लेटा 
हुआ कुछ विचार करने लगा कलके दिन मै इस घीको वाजारमे ले जाकर बेचू गा, जितनेमें 
बिक जायगा उतनेमे एक बकरी खरीदूं गा । उससे कुछ मुताफा होनेपर गाय खरीदूगा। 
धीरे-धीरे भेस खरीद लूगा, उससे पुताफा होनेपर बैल खरीद लूगा; फिर कुछ खेती 'कर 
लगा, घर वनवा लू गा, । विवाह कर लूंगा. * यो वह पडा हुआ कल्पताये कर रहा 
था, उसे कुछ निद्रासी आने लगी पर उसकी कल्पनाये भ्रभी आगे ही बढती जा रही थी । 
फिर सोचा कि विवाह हो जानेके बाद बच्चे होगे । कोई बच्चा मेरे पास आयगा, कहेगा 
कि पिता जो भोजन करने चलो, मा जी ने बुलाया है, तो मैं कह दूंगा कि अ्रभी नहीं 
आ्राता, फिर दुबारा आयगा तो कहुगा कि अ्रभी नही आता, तिबारा बुलाने आयगा तो लात- 
फटकार कर कहता है--अबे अ्रभी नही आता । तो लातकी फटकार से उसका घी आगमें 
गिर गया । घी जलने लगा, कोपडी जरूने लगी | अब वह बाहर निकलकर चिल्लाता है- 
अरे भाइयो दौडो हमारा मकान जल गया, हमारी स्त्री जल गई, हमारे बच्चे जल गए, 
हमारे जानवर जल गए। पडोनके लोग उपकी वात सुनकर दग रह गए। सोचा कि 
ग्रभी कल तक तो यह भीख मागता था, आज कह रहा है कि हमारा मकान जल गया, . 
हमारे जानवर जल गए, हमारे बच्चे जन गए । जब किसी ने उससे पूछा तो उसने सारा 
हाल कह सुनाय। । तो एक सेठने कहा-भ्ररे क्यो रोता, क्यो दु खी होता ? तेरा तो कुछ 
भी नही जला, तू कल्पनाये ही तो कर रहा था, तेरा कहा था कुछ ? तो वहा किसी 
समझदार ने उस सेठ से कहा सेठ जो तुम भी तो व्यर्थमे दु खी होते फिरते हो । यह 
मकान, यह धन, ये घरके लोग तुम्हारे है कहा ? तुम तो कल्पनायें भर करते हो । क्यों 
व्यर्थमे इनके पीछे रात दिन चिन्तित रहा करते हो ? अरे तुम तो एक सबसे निरालें 
जीव हो, तुमने कल्पनासे यहा सबको अपना बना रखा है | तो मै केवल एक ज्ञानमात्र हैं/ 
ज्ञानस्वरूप ही मेरा सर्वस्व है । इसके अतिरिक्त अब मेरा कुछ नही है, ऐसा ज्ञान बनाओ, 
इसमे भूल न आये । पा 
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कलेशकी कारसाभूत तृतोय भूल कर्च त््वबुद्धि--तीसरी भूल यह होती हूँ कि 
मैं अ्रमुक काम करता हु, भरे जीवहृष्टि देकर देखो तो सही कि मैं देदमे रहने वाला अपने 
प्रदेशों मे रहने वाला एक ज्ञानस्वरूप आत्मा हूँ ॥ तो मैं जो कुछ कर पाऊगा वह अपने 
प्रदेशों मे ही कर पाऊता या किसी बाहरी पदार्थ मे कर सकू गा ? श्रपने प्रदेशों में ही कुछ 
काम कर सकूगा। एक शअश्रगुली जो कुछ भी कर सकेगी वह अपनी अगुली मे ही कर 
सकेगी । जैसा अग्रुली टेढी कर लिया तो अ्रगुली का सब कुछ अगुली मे ही हुआ, अग्रुली 
से बाहर कुछ नही हुआ | हाँ श्रगुली का सम्बन्ध हो तो बाह्य पदार्थ भी यहा से वहाँ 
>ठ जाय। इस स्थिति मे भी अगुली ने तो केवल अपनी अगरुली मे क्रिया की । उसके बीच 
मे वह चीज फस गईं। यही निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध कहलाता | तो अ्रगुली चलाने का 
निमित्त पाकर यह चीज भी चली पर वस्तुत परमार्थत देखो तो अ्रगुली ने अपने मे ही 
अपना सब कुछ किया । इसी तरह हम आप सब ज्ञान करते है । इच्छा करते हैं, विकल्प 
करते हैं, जो कुछ करते है वह उन प्रदेशों मे करते, प्रदेशों से बाहर नहीं करते | तो बढ 
श्रद्धा मे आरा जाय कि बाहर मे भेरे करने का कुछ काम ही नही है। मैं अपने मे सब वुछ 
किया करता हूँ। तो एक ज्ञान प्रकाश मिलेगा । तो तीसरी भूल यह सुधारनी है मैं बया 
करता हु ? 
क्लेशकी कारणमृत चतुथंभूल भोवतृत्ववुद्धि--चौथी भूल होती है भोवतृत्वबुद्धि- 
कि मैं भोजन भोगता हू, स्त्री भोगता हैं, पुत्र भोगता हूँ, धन भोगता हु, सम्पदा भोगता हूँ, 
राज्य भोगता हूँ, आनन्द लेता हुँ, पर वास्तव में यह जीव तो ज्ञानका आ्ानन्द लेता है, 
कल्पना का श्रानन्द लेता है। कल्पना के सिवाय और कुछ तही भोगता, तो यह भूल भी 
हमे मिटाना है और समभता है कि मैं कर्ता भोक्ता अपने आपसे अपने आपका हू, शहर का 
नही हु । बाहरमे तो जो होता है वह उदयानुसार होता है। ग्रहस्थी मे रहने के कारण 
हमारा कर्तव्य है कि हम श्रपना कर्तव्य निभाते रहे, दुकान पर बेठे, काम धधा करे, उसी 
मे जो कुछ भी आय होती हो उसमे सन्तुष्ट रहना चाहिए और उसी में अपने गुजारे की 
बात बनानी चाहिए, और कतंव्य इतना ही समभे | तो मेरा ज्ञान विशुद्ध हो, मेरा आच- 
रण अच्छा हो | मेरे विचार शुद्ध रहे, सब जीव सुखी हो, किसी जीव को मेरे द्वारा बाधा 
न हो । सब भगवान हैं । सब का आदर करे किसी को कुछ न मिले, ऐसा अपने भीतर मे 
एक फंसला बनाये तो हमको शान्तिका मार्ग मिलेगा । 
मुमुक्षुका वायक--हमारा नायक कौन है ? सकटो से छुटकारा दिलाने मे कौत 
मेरा मार्गदर्शक है, इसका निर्णय होता अपनी भलाई के लिए श्रति श्रावश्यक है। 
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मेरे नायक बीतरागसर्वज्ञ हितोपदेशी जिनेन्द्रदेव है। श्राज के संममर्म यद्यपि जिनेन्द्रदेव 
नही दिखते, लेकिन उनकी परम्परा से चला आया हुआ जो उपदेश है उस 
उपदेश मे, उस वचन में सब जगह जिनेन्द्र देव के दर्शन हो सकते है। 
ये प्रभु जो मोक्षमार्भके प्रणेता है, स्वर जीवनमुक्त हुए है ओर मुक्तिका 
ही जिनका सबके हितके लिए उपदेश है, वह सकलज्नेय ज्ञायक है फिर भी अपने ही आनन्द 
रसमे लीन है। प्रभु व.हरी बाहरी किसी भी पदार्थमे कुछ करते बिगाडते नहीं है । श्राम 
लोगो की यह भावना बन गई कि कोई परमेश्वर हम सबको बनाता है। मिलाता है, नरक 
भेजता है। स्व भेजता है, क्यों यह धारण बनी ? इसका मोटा कारण तो यह है कि जब 
किसी ब[त॒का तथ्य समभमे नहीं आता, कोई रहस्य विज्ञात नही होता तो यह्‌ प्रकृति लोगों 
की दो गई कि उस बातको ईइ्वरपर ढाल देते है कि य; तो ईश्वरकों मर्जी है, - ईश्वरकी 
करनी है, ऐसे कर्ता धर्ता ईब्वरकी उपासनामे इस जीवको कोई लाभ नहीं हो सकता ,। 
जिसके चित्तमे यह बात है कि ईइवर मेरेको सुख देने वाला है, मेरी सृष्टि करने वाला है: 
तो उसमे वास्तविक भक्ति तो न जागेगो । डरके मारे भक्ति करेंगे यह मुझे नरक भेज दे, 
दुखी न करदे । तो डरके मारे होने वाली भक्ति कोई भवित नहीं । यहा तो डरके मारे 
लोग बडे-बडे अफसरो+) सेवा करते है । तो क्या यह कोई भक्ति मे सामिल है ? भक्ति 
तो वह, है जहा गुणानुराग होता है। यह कोई परमेश्वरका गुण है क्या ? कि वह किसीसे 
मारे पीटे, दु खी करे, सुखी करे, स्वर्ग भेजे, नरक भेजे, प्रभुका गुण हो ज्ञानावन्दका अतुल 
विकास है । और <क्‍्तियोप्ते भी विचार लीजिए | परमेश्वर यदि जगत का कर्ता है तो वह 
क्यो कर्ता है ? क्‍या हम सब जीवो पर दया करके कर्ता है | या वह तो अपना मन रमाने के 
लिए करता है ? यदि हम सबकी दयाके लिए करता है तो दया हीं करते रहना चाहिए । 
वयो दु ख दे, क्यो पाप 7रता, क्यो कष्ट देता ? जो बडा पुरुष हो वह तो समर्थ होता है। 
सबकी सुखी करदे । वह तो अपने मनको रमाने के लिए करता है । तो इसमे तो कोई 
वडप्पतव नही हुआ । अपना मन रमानेके लिए यदवा तदवा प्रवृत्ति करने वाला कैसे महान 
कहला सकता है ? तो हम श्राप सबको करनेका काम ईश्वरका नहीं है । ईइ्वरका 'काम 
तो अनन्त ज्ञान, श्रनन्त दशैन, अनन्त शवित और अनन्त आनन्दका उपभोग करके रहना 
है, जिसके स्वरूपके स्मरणके प्रतापसे ही पाप दूर होते, ऐसा स्वरूप है प्रभुका तो प्रश्न 
विकल्प करने वाला नही है, जगतका वर्ता हर्ता ईश्वर नहीं, किन्तु वह तो अंतुल आनन्द 
और ज्ञातका निधान है । और भी देखिये परमेश्वर श्रगर कर रहा हैं किसीसे तो यह 
बतलावो कि जो पहिलेसे है उसीकों कर रहा है,या जो है ही नही व्रिल्कुल उसे। कर रहा 
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है ? यदि कहो कि जो पहिलेसे है वह कर रहा है तो जो है उसके करने का क्या मतलब ? 
यह तो है ही” यदि कहो कि जो सर्व॑था है ही नही उसे कर रहा तो इसे तो विवेकी नहीं 
मात सकता | वैज्ञानिक भी कहते है और उन के ही शास्त्र कहते है कि जो श्रत्षत्‌ है उसका 
कभी सद्भाव नही हो सकता | कोई युक्ति इस वात को सिद्ध नहीं कर सकती कि 
परमेश्वर जगत को करने वाला है। अन्य श्रद्धा की बात अलग है | यो तो जब सबसे 
पहिले रेलगाडी निकली थी तो मानो जिस क्रिसी भी दित किसी लाइन से कोई गाडी 
निकल रही थी तो उसको देखने के लिए बहुत से लोगो की भीड लग जाया करती थी । 
तो आगे का जो काला-काला इजन होता था उसको देखकर लोग समभते थे कि इसके 
अन्दर काली देवी है श्रौर वह इस रेलगाडी को चलाती है। कोई बात जब नही समझ में 
श्राती कि तथ्य मे क्या है, कैसा निमित्तक भाव है, वस्तु का क्‍या स्वरूप है, जब समझ मे 
न आया तो लोगो का एक ही उत्तर रहता है कि यह तो सब ईश्वर की करतूत है । ईइवर 
की लीला है। पर परमेश्वर और परमईश्वर है । ईश्वर कहते ही उसे है जो अपने ऐसे 
ऐश्वर्य को भोगे कि जिसमे किसी की झाधीनता न हो, उसे कहते है परमेश्वर । तो ऐसा 
यह वीतराग सर्वज्ञ हितोपदेशी आप्त भगवान हमारे मोक्षमार्ग का नायक है। 

भैया अपने सिरपर अपने हृदय मे विराजमान करें अपने मोक्ष- 
मार्गके नायककों। बडे का हाथ सिर पर रहेगा, बडे की छत्र छाया में हम रहेगे, 
सकट न आयेगे। बडे है मेरे को तो ये भ्रहत जिनेन्द्र परमात्मदेव है, व्यवहार मे ये 
ही महान है । इनमे भक्ति जगे, ऐसी धुत बने कि मेरे लिए तो एक भगवान ही सहायय 6 । 
परमे रहना पडता है, बच्चो का पालन पोषण करना पडता है, व्यापार करना होता है। 
सब कुछ करना पड़ेगा, ग्ृहस्थी मे कत्तेव्य है वह, लेकिन यह श्रद्धा बनाये रहे कि बन मेरे 
को शरण है तो यही मेरा परमात्मतत्व और जिसकी स्मृति और ध्यान कराने मे मददगार 
है तो यह व्यक्त परमात्मस्वरूप । दर्शन जब करने अते है प्रश्चु के तो यहा सबसे पहिले 
णुमोकार मन्त्र और चत्तारिदण्डक बोलना चाहिये। तो चत्तारिदण्डक मे बताया है कि 


चार चीजें मगल हैं। मगल उसे कहते है जो पापो को गलाये और सुख को पैदा करे। 
गालयति इति मगल । म॑ कहते है पापको और उसे जो गलादे, नष्ट करदे सो मगलतिइति 
मंगल संग कहते है सुखको । इसीसे तो उमग शब्द बता | तो जो मगको उत्पन्न करे उसे 
मंगल कहते हैं। ऐसे मगल है अरहत, सिद्ध, साधु और धर्म । व्यवहारमे तो अरह्त, सिद्ध, 
साधु है, ये तीनो ही प्रभ्चु है। सिद्ध प्रभुके अश है । श्ररहत पूर्ण प्रभ्चु हैं।तो प्रभुताको 
मंगल बताया है, और निशचयसे आत्मा मणल है । मेरा जो स्वभाव है अपने आप निरपेक्ष 
सहज मेरी जो कला है वह मेंरे लिए मगल है। 


५१ सूत्र १-९ 


श्रानन्‍्दकी सहजसाध्यता--देखो कितना अन्तर है कि कष्ट तो बनाने से बनता है 
और आनन्द स्वयमेव होता है| श्रातन्द बनानेसे नही बनता । वह सहज स्वभाव है । 
अपने आप होता है । कष्ट बनाने से बना करता है। हम विचारते है, विकल्प करते हैं, 
सोचते है, कष्ट बनाया करते है | कष्टकी बात छोड दे, परिश्रम व्यापार छोड दे तो आनन्द 
तो इस जीवकों सहज ही होगा वह कृत्रिम नहीं होता । कष्ट है कृत्रिम । आनन्द नेमित्तिक 
नही होता । कष्ट तो नैमित्तिक है । तो यह कष्ट पराधीन है | बनाने से बनता । नैमित्तिक 
है | यह कष्ट तो जीवोसे लग रहा है व्यामोहमें सरल और अ्रपना श्रानन्द लग रहा है 
इसको कठिन । देखिये जब भी होनहार अच्छा होगा तब यह ही स्थिति आयेगी कि समस्त 
बाह्य पदार्थों का व्यामोह छूटेगा उपेक्षा होगी और अपने श्रात्मस्वरूपकी हष्टि बनेगी । तो 
यह वात अभीसे ही कर ली जाय तो नफेकी बात है या चुकसानकी ? बड़े लाभकी बात 
है । जीवन सफल हो जायगा । यदि एक यह प्रकृति हमारी बन जाय, दृष्टि बव जाय बस 
आनन्द और ज्ञान तो मेरा स्वभ/व ही है। मेरेको कोई कष्ट नही । हम छतार्थ है । मेरे 
पर कोई भार नहीं | हम तो स्वहृयत पूर्ण तिस्पन्त सही है । खेद किस बातका ओर, ऐसा 
धैर्य उत्पन्त हो कि जो परिस्थिति आये सो आये । किसी भी परिस्थिति से मेरे श्रात्माका 
बिगाड नहो है। चाहे सम्पदा मिट जाय चाहे इष्ट वियोग हो जाय, चाहे देह भी छूट जाय 
कुछ भी स्थिति आये, किसी भी स्थितिसे मेरे आ्रात्माका बिगाड नहीं है । यह बात स्पष्ट 
भलकना चाहिए । तथ्य भी इसीमे है | वस्तुस्वरूप भी यह ही बताता है । जो पदार्थ है 
वह अपने ही स्वरूपमे है। अपने मे ही अपना उत्पाद व्यय करता है। किसी अन्यसे सम्बंध 
क्या है । जीव तो मोह में सम्बब मानता है, पर प्रत्येक पदार्थ स्वतत्र श्रपना स्वरूप रखता 
है। मै रहगा। मैं ज्ञानानन्दस्त्ररूप हु, मेरा किसीसे कोई सुधार घर विगाड नही है । मेरे 
लिए बाहरसे क्‍या है । ज्यादहसे ज्यादह कोई यह सोच सकता है कि शायद कभी किसीकी 
ऐसी स्थिति आये कि निर्धन हो जाय, लोकमे इज्जत न रहे, कोई सनन्‍्मान न करे तो जीवन 
कैसे चलेगा ? तो देखो गुहस्थावस्थामे कुछ चाहिये तो जरुर कुछ क्रान्ति सम्पादन, लेकिन 
जिसको झआात्मोद्धारका ही ख्याल है उसके लिये ये सब बाते व्यर्थ ज़चती है । जो हो सो हो । 
ऐसे भी योगिराज हुए है कि जितका उनके समयमे कोई आदर करने वाला न था, उनको 
जानने वाला भी न था। लेकिन अपनी साधनासे वे जब कर्ममुक्त हो गए तो उनके आनन्दमें, 
उनके विकास के वया कोई कमी हुई ? और जिनके वारेमे प्रायः सबको परिचय है ऐसे 
आदिनाथ भगवान में आनन्दमे कोई अन्तर है क्या ? वहा सब एक स्वरूप है, सद भगवान 
है । तो जगतकी क्या बात है ! 
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परमे शत्रकी व्यर्थता--इस लोक में ऐसा कोई उपाय नहीं है जो सबको प्रमस्त 
कर सके, और न ऐसे कोई मनुष्य हुए है जो सारे विग्व को प्रसन्‍त रख सके। तीर्थ कर 
भी ऐसे नही ६ए कि जिनके प्रति सारे लोगोकी श्रद्धा हुई हो श्रौर सव जीव जिनकी 
महिमा गाते है मगर विवेक्रियो ने उनकी महिमा गायी तो श्रविवेकियों ने निन्दा भी की। 
जगत में कोई भी ऐसा नही हुआ जो सारे विज्व को सन्तुष्ट कर सकता हो। तो जब 
आधे निन्‍्दक है, आ्राधे प्रशसक है, आधे सन्तुष्ट है, भाव असन्तुष्ठ है, तो सव सन्तुष्ट हो 
तो क्या, श्रसन्तुष्ट हो तो क्या ? इससे क्या विगाड ? जगतका ऐसा स्वरूप जाने! वस्तुत 
कोई भी जीव किसी का आदर नही करता । किन्तु वह अपने भावका ही आदर करता 
है । कोई किसी से प्रीति नहीं करता, किन्तु वह अपने विचार, कपाय, भावना और जो 
कुछ समझ रखा है उससे प्रीति करता है | वास्तविकता यह है पुत्र श्रनर किसीकी आज्ञा 
मानता है तो यह पिता है इस कारण श्राज्ञा नहीं मानता, किन्तु उसने खुद अपने को 
समभ रखा है कि थ्राज्ञा मानते रहने मे हमारी भलाई है। हमारी सुख सुविधायें हैं, 
हमारा इससे भवितव्य अ्रच्छा है, इस त्रातमे आज्ञाकारी बनता है। इससे बुरा मानना 
यो जरूरी नही है कि यह वस्तु स्वरूपकी बात कही जा रही है । ऐसा कभी हो ही नहीं 
सकता कि कोई वस्तु किसी दूसरी वस्तुका द्रव्य गुण ग्रहश कर सके। तो इसीतरह 
समभिये सबकी बात । जो आआाज्ञा नही मानते उन्होने समझ रखा है कि आज्ञा माननेसे 
हमारा कोई सुख नही, शान्ति नही | जो पुस्ष जिसमे सुख शान्ति समभते है वे उसके 
अनुरूप कार्य करते है। मतलब यह है कि कोई किसी का भक्‍त नही । ता पुत्रकी बात 
तो जाने दो । वस्तुत कोई भगवानका भी भक्त नहीं | जो भी भगवानका भक्त हो रहा 
है वह अपने भावका भक्‍त है, भगवान का भक्त नहीं। निश्चयहृष्टिसे देखे तो भक्‍तके 
चित्त मे यह बात है कि हम ससार से पार इस तरह होंगे। भगवानके स्वरूपका स्मरण 
करें, भगवानके गुणो मे अनुराग करे, अपने आपके स्वरूपमे प्रतीति आये यह बात मुझे 
ससार के सकटों से छुटायेगी । तो ससार के सकट छूटने के ध्येय से भगवानकी भक्तिमे 
प्राता है । कही भगवान हमारे किसी रिस्ते मे हो या महत हो, इसलिए भक्तिमे नही 
प्राते । प्रयोजन यह है कि प्रत्येक जीवकी प्रवृत्ति अपने श्राप के लिए हुआ करती है। 
दूसरो के लिए नही हुआ करती । तो यह वस्तु स्वरूपकी बात है। समभना होगा। जो 
वस्तुस्वरूप ज',नेगा-उसका मोह दूर होगा । 

गृहस्थमे भी निर्मीहताकी सम्भावना--ग्रहस्थ निर्मोह होकर भी घरमे रह सकता 
दवे। राग न हो तब तो घरमे नही रह सकता, पर मोह न तो,तब भी वह घरमे रह 
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सकता है। और, निर्मोह ग्रहस्थ सदा शास्त प्रसन्‍त रहता है, क्योकि उसका हृढ श्रद्धान है 
कि लोककी किसी भी परिस्थितिके कारण मेरे आत्माका सुबार भर बिगाड नहीं है 
किन्तु मेरे ही सम्पण्दशनत, ज्ञान चारित्र की परिणतिसे सुधार है ओर मिथ्या दशनज्ञान 


चारित्रकी परिणतिसे बिगाड है । ऐसी सत्य श्रद्धा रखने वाला ग्रहस्थ निर्मोह रहता हुआ ' 


घर मे प्रसन्‍त चित्त रहता है। राग बिना तो घर मे रहना नही बतता, पर मोह के बिना 
घर मे रहना बन सकता है। तो हमे अपने तायक की सच्ची खबर हो तो हम अपने 
को युरक्षित श्रनुभव कर सकेगे। हमारा नायक है वीतराग सर्वज्ञ हितोपदेश । इनकी 
सुधमे हमे अपनी भी सुध रहेगी। हम सदा अपने ही ज्ञान मे अपना काम करते है। 
हम सदा,अपने ही ज्ञान से अपने ज्ञान मे रहा करते है। हम खोटी कल्पनाये 
करके रहे तो, अच्छा विचार बनाकर रहे तो, हमारा सारा सम्बन्ध 
केवल हमारे अपने आत्माके प्रदेशमे ही है । मेरे प्रदेश से बाहर मेरा कोई सम्बंध नही 
ऐसे ही अ्रन्दाज करलो, जिस घरमे आज श्राप है मानो इस घरमे न पेदा होते, कही दूसरे 
देशोमे, किसी और घरमे पेदा हए तो आपको इस घरकी कोई ममता, कल्पना, ख्याल, 
लगाव कुछभी होता क्या ? और, ऐसा हो नही सकता क्‍या ? सारे घरोमे कहा पैदा है ? 
एक घरमे है तो बाकी घरोकी ममता लगाव है क्या ? गुजारा करने के लिए काम करता 
पडता है, वह करना होगा, करना चाहिए उसमे तो गृहस्थोसे भ्रपराव नही, किन्तु यह अज्ञान 
बनानेमे अपराध है कि मेरा सर्वेस्व तो यह ही है, इसके बिद्ा मेरा जीवन नहीं, इसके बिना 
मेरा उद्धार नही । ऐसा ज्ञान बताने मे, मोह बनानेमे बठुत बडा अपराध है। तो अपराधका 
फल बेजनी है, पाप का बध है, तो एक यह गुण उत्पस्त कीजिए कि सम्यक्त्व जगा रहे 
और मोह न रहे । एक यह ही गुण होगा तो नियमसे मुक्ति मिलेगी । 


जीवका वास्तविक ठिकना--सम्यकत्व जिसने पा लिया उसकी मुक्ति रिजर्व है। 
निकट काल पे ही उसे ध्रुवित प्राप्त होगी । तो सम्यग्दशनके लिए तन, मन, धन, वचन, प्राण 
सब कुछ भी न्‍्योछावर करदें और एक सम्यक्त्वका लाभ उठाले तो ,आपने सर्वस्व वैभव 
पाया, यो समभलो । जिनका चित्त बेठिकाने है, जिनके चित्तको कोई अपना धाम मिला 
ही नहीं है कि जब चाहे उस अपने ठिकानेमे बैठकर सच्चा आराम तो करले। ऐसा अपने 
आपका ठिकाना ही नहीं मिला तो यह उपयोग मटकता ही फिरेगा और कही जमकर न रह 
सकेगा । और जिस जीवको अपना ठिकाना हो गया-मेरा ठिकाना मेरा यह आत्माराम है ॥ 
मेरा जो ज्ञानातन्दस्वभाव है वही मेरा सच्चा धास है । कुछभी कष्ट हो, कही भी कोई 
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विडम्बनाकी बात आये तो झट अपने धाममें पहु+, अपने ठिकानेकी श्रद्धा रखें तो इसे 
जान्तिलाभ होगा । और जिसको अपने घरका पता नही वह परघर फिरता रहे, या दिमाग 
खराब हो गया और दूसरेके घरमे बैठनेकी, रहनेकी कोशिश करे तो वया कही जम सकेगा * 
न जम सकेगा ? तो इसीतरह हमारा घर है, हमारा ग्रात्मा है, इसकी दो सुध न हो और 
दिमाग बिगड़ गया, ज्ञान बिगड गया, व्यामोह हो गया और पर पदार्थोको अपना घर 
मानृत।, उन पर पदार्थों मे विश्वाम करने चाहे तो क्या वहाँ जम सकेंगे ? वहा तो चिगेंगे, 
हटेंगे, धोखा होगा, कष्ट पायेंगे । तो इस बातकी महिती झ्ावश्यकता है कि हम अपने सत्य 
स्वरूपको जान जाये । बडा साम्राज्य मिल गया, उससे भी अधिक आवश्यक है प्रात्मज्ञान । 
या बडी समृद्धि मिले उससे भी अधिक आवश्यक है | एक आत्मज्ञान, आत्मरमण ॥। भ्रन्‍्य 
बाते आवश्यक हैं नही । यह तो परिस्थितिवश जुदी-जुदी पद्धतिमे आवश्यक समभा जाता है 
एक साधारण अस्थिर प्रयोजनके लिए | अपना विश्वास एक । 


प्रात्महितच्स्तिनासे आ्रात्मकीतंन--श्रात्मकीर्तत के ४-५ पदोमे जो कुछ विवेवन 
है उसके ही सहारे से अपना चिन्तन रखिये | मेरी सत्ता स्वय सिद्ध है । मेरा स्वभाव 
चलायमान न होगा, मे "तन ही रहूगा, मेरे स्वरूप मे विकार, कष्ट नही है | मेरा स्वरूप 
ज्ञाताहृष्टा रहित है | मे वह हूँ जों भगवान है। अन्तर यही पड गया कि वे बीतराग हैं 
श्रौर यहाँ राग हैं। यह राग मिट जाय तो मुझमे और भगवानमे कोई अन्तर रहेगा क्‍या ? 
यह राग मेरा जा सकता है, क्योकि औपाधिक हैं कर्मोंदयके निमित्तसे हुआ है। मेरे स्वरूप- 
की चीज नही है। मेरा स्वरूप प्रभ्के समान है । वही ज्ञानानंन्‍्द शाक्ति सब कुछ मेरे में 
हैं । लेकिन परपदार्थ का व्यामोह करनेसे यह मेरी दयनीय दशा हो गई है । हम प्रश्ुकी 
उपासना इस मुद्रामे करे कि जो मुद्रा वास्तवमे प्रभुकी होती है । निलेप, श्रकिनंचन 
केवल ज्ञानस्वरूप, तो ऐसी ही मुद्रा जिनेन्द्र देवकी बनायी गई है । निलेंप, अ्रकिलचन, 
नासाहप्टि, केवल ज्ञान और आानन्दमे लवलीत, जिस मुद्राको देखकर हमे प्रश्रुका यथार्थ 
स्वरूप भट सामने झा जाय वही तो दर्शनके योग्य है । तो ऐसा प्रभ्न॒वत मेरा स्वरूप है, 
उसकी सुथ हुई है | वाहरमे जो श्राज हमारी स्थिति है तो दुख उत्पन्न होता है। हमे दुख 
देने वाला कोई दूसरा प्राणी नही है । कोई जानता है कि यह मेरा विरोधी है, मुझे सुख देता 
है । कोई विरोधी नही है। सब चेतन है । सव भगवानस्वरूप है । सव अ्रपने अपने कपाये 
के अनुसार श्रपने मे प्रवृत्ति करते हैं, सो वे भी अपनी शान्तिके लिए प्रवृत्ति करते हैं। मेरे 
विरोधके लिए नही करते । तथ्य तो यह है । कोई मेरा विर्येवी नही । कोई सुख दुख दाता * 


घर सूत्र (१7 
नही । मोह रागद्वेष ये ही मेरे को दू,खके कारण है । सो ये ढुख कब मिंटे, जब में यह 
जानजाऊँ कि यह मै ज्ञानानन्द स्वरूप, यह मै आत्मा यह ती मैं हूं श्रौर इसके अतिरिक्त 
बाहरमे जो कुछ है वे सब पर है, ऐसा जब बोध हो तो मोह टूटेगा और दुखका कारण 
मिटेगा । देखों सबसे बडी बात है | अपनी सत्म छायाकी पहिंचान करलो मेरा सच्चा घर 
क्या है | मेरा निजी घर यह मै आत्मतत्त्व हु, जिसके चाम-जिन, शिव, ईश्वर, ब्रह्मा, 
राम, विष्णु, बुद्ध, हरि श्रादि है| ये आत्माके ही तो स्वरूप है, आ्रात्माके ही तो रूप है। 
और शब्दोसे देखा जाय तो पापोसे हरे सो हरि | कौन हरेगा ? यह मै श्रात्मा | तो यह ही 
मैं हरि हूँ । जो व्याप कर रहे सो विष्णु । कौत रहता है व्यापकर ? यही मैं आ्रात्मा । जो 
ज्ञातस्वरूप हो सो बुद्ध । ऐसा कौत है ? यही मैं आत्मा । जिसमे योगीजन रमण करे वह 
राम । वह कौन है ? यही में ज्ञानस्वरूप अन्तस्तत्त्व । जो ऐश्वर्य वाला है, जो- सृष्टिकी 
रचना करे वह ब्रह्मा, ऐसा कौन है ! यही मैं श्रात्मा । जो रामद्वेघादिकसे जीते सो जिन ? 
वह कौन है ? यही मैं आ्रात्मा । ऐसा मैं अपने धाममे किसी प्रकार प्रगर पहुंच सके तो 
ग्राकुलताका फिर कोई काम नहीं हो सकता । अपने अन्‍्तस्तत्त्वकी सुधले, यह ही मात्र श्रपना 
शरण है । जिसका. जो परिणमत है वह उसकी परिणतिसे होता है । में कुछ नहीं करता 
बाहरमे । मैं विकारोको दूर करूँ, और अपने आनन्दमे रहूँ। कुछ आत्मभावना चले तो यह 
एक अपनी स्वरक्षाका साधन है। 


.. प्रथमसृत्रसे मुझुक्षुका प्राइवासन--इस तत्त्वार्थसूत्रका प्रथम सूत्र हैं सम्यग्दर्शनज्ञान 
चारित्राणिमोक्षमार्ग. जिसका अर्थ है सम्यग्दर्शन सम्यग्ज्ञान और सम्यक्वारित्र, इन तीदोका- 
एकत्व मोक्षका मार्ग है। मोक्षमार्गकी बात सुत कर चित्त से एक शका हो सकती है कि 
मोक्ष तो होगा बादमे, भ्रभी तो बध हैं । बधपूर्वक मोक्ष है बध था तब मोक्ष हुआ । तब 
फिर पहिले बधके कारणो को क्यो नही बताया जाता ? एक ऐसी बात आ सकती है 
मनमे । चित्त ही बता देगा कि अगर बथ की और बंबके कारणों की बात सबसे _ पहिले 
कहेगे तो यह जीव पकड़ा जायगा । बच दु खका कारण है । बषके कारण विपतियां है । 
उनके कारण यह जीव भय कर सकता है। उसकी एक राहत देने के लिए सबसे पहिले 
मोक्षकी बात कहा है । बच तो है ही अनादि से । कारण जरूर बचके बताने पडेंगे - क्योकि 
वबंधके कारण बताये विना उन कारणोकी उपेक्षा कैसे न करेंगे ? सो बतायेगे । प्रथम तो 
कष्ट्युक्तिकी बात कह रहे है । सम्यग्दशव सम्यस्ज्ञान संम्यकचारित्रका एकत्व ही सोक्षका 


मार्ग है। जैसे कोई जेलखाने के वन्धन में बधा हुआ हो और उसे बधका व्याख्यान कियो' - 


॥3 
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क्रिया जाय तो वह डरता है श्रौर श्रगर उसे छूटनेकी बात कही जाय तो उसे कितता 
प्रिय लगता है। इस तरह इस बबनबद्ध जीवकों मोक्षकी बात बतायी जाय तो इसे बडा 
विश्वास होगा । अ्रवतएव मोक्षके कारणों की बल पहिले कही जा रही है । 


तत्त्वाथथसूत्रकी उपपत्तिका हेतु--तत्त्वार्थसूत्रकी उपपत्तिकी उत्थानिका सुनो-इसमे 
तीन बाते हो सकती है । एक तो यह कि उस जमानेमे मोक्षमार्गका प्रतिपादव विपरीत 
तरीके से चल रहा था । कोई मोक्षका कारण ज्ञानको मानता था और कोई वैराग्य मानता 
था, कोई श्रद्धा मानता था, या कोई लोग अन्य श्रन्य प्रकार के भक्ति श्रादिक क्रियाकाण्ड 
मानते थे । तो अनेक बाते थी । तो उनका निराकरण करनेके लिए इस सूत्रजी की उत्पत्ति 
हुई है । दूसरी बात जैसे प्रसिद्ध है कि एक श्रावक के घर उमास्वामी आहार करनेके लिए 
गए, वहा उन्होने देखा कि भीट में लिखा हुआ था, दर्शनज्ञान चारित्रणि मोक्षमार्ग । 
तो उस सूत्र के पहिले उन्‍होंने एक सम्यक शब्द और जोड दिया । तो यह श्रावक इस महा- 
शास्त्रकी व्याख्या करना चाहता था, पर यह समझकर कि जब पहिले सूत्रमे ही गलती 
निकली तो फिर मै इसमे कहा समर्थ हु | सोचा कि मैं उस आचार्यके पास चल्नू जिन्होंने 
उसकी रचना की । तो उसके पास गए । तीसरी बात यह हो सकती है जो प्राय करके हैं 
ही कि ससार के जीवोको दु खमे निमग्न देखकर उनका उद्धार करनेकी अभिलापा ६६ हो । 
जैसे भी यह जीव अज्ञान दशाक्रों छोडकर ज्ञानकी स्थितिमे आ्रावें और संसार के समस्त 
दु खोसे छुटकारा पावे, ऐसा मनमे आया, जीवोके प्रति एक विशुद्ध करुणा उत्पन्‍्त हुई, 
उसके कारण इस ग्रन्थकी रचना ग्रन्थकर्ताने की । श्रथवा ये तीनो ही बाते समझो | इन तीनो 
बातो से इस महाशास्त्र की रचना हुई है। सम्यग्दर्शन सम्यग्जात और सम्यकचारित्र इंत 
तीनो की एकता मोक्षका मार्ग है। सक्षेपमे बात यह है कि आत्माके सहज स्वरूपका 
याने यह आत्मा अपने आप ही परकी अपेक्षा बिना स्वय जैसा है उस प्रकार का 
श्रद्धान हो जाना कि यह मैं हु इसे कहते हे सम्यग्दर्शन और तत्वके बारे में अपने आत्म- 
स्वरूप के बारेमें यथार्थ बोध हो जाना इसे कहते हें सम्यग्लान और जैसा कि बोध 
किया जैसा कि श्रद्धा की, जैसा कि स्वरूप समझा उस ही स्वरूप से मग्न होता उस 
ही स्वरूपके श्रनुरूप वृत्तिया होना इसे कहते ह सम्यकचारित्र | तो इन तीनो की एकता 
मोक्षका मार्ग है । 


श्रात्मकरुणाका प्रथम पाद--श्रब जरा सम्यग्दर्शन के बारे मे थोडा विचार करें। 
यद्यपि इसके सम्बन्ध मे विशेष विवरण आगे के सूत्र मे आयगा फिर भी प्रसग आया है 
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तो सम्यग्दर्शन के विषय में भी कुछ सोचे । सम्यग्दर्शन क्या हे ? जैसा कि आगे कहा है--- 
तत्वशर्थ का श्रद्धा होना सम्यग्दशन है । जैसा वस्तुका स्वरूप है उस स्वरूपसहित पदार्थ 
का श्रद्धान होना सम्यग्दशन है। यह बात बनती कैसे है ? तो इसके लिए सबसे पहिले 
विशुद्धोपयोग की आवश्यकता है| कुछ तो विशुद्ध अध्यवसाय हो, शुभ सकलप हो, कुछ 
परिण्ामो मे विशुद्धता जगे, कषाय मद हो । ऐसा उपयोग बनेगा तो उस उपयोग के प्रसाद 
से ऐसी योग्यता प्रकट होती है कि उपदेश का ग्रहण भी हो सकता है । कोई पुरष क्रोव 
मे बसा हो तो उसके उपदेण कहाँ लगेगा ? कोई मान कषाय के रग से रगा हुआ हो तो 
उसके उपदेश कहाँ लगैगा। कोई माया चारी, छल कपट में लगा हो तो उसके 
उपदेश की बात कहा लगेगी । ऐसे ही कोई लोभ के रग से रगा हो तो उसके भी उपदेश ' 
की बात नही आा सकती । कषाये मद हो, यह अपने लिए भली चोज है। देखिये-जीवन 
चला जा रहा है, गुजरा जा रहा है लेकिन लोग इन कषायो की तीब्नता में कमी नही कर 
रहे है । जरा जरा सी बातो मे लोग क्रोध करने लगते, अपने को महान्त तथा दूसरो को 
तुच्छु समझने लगते, मायाचारी करते तथा लोभ कषाय की तीब्रता करते इससे भाई यह 
सामने रखकर कि जो कुछ भी मिला है वह कभी न कभी मिटेगा । लोग सोचते है कि मैं 
ऐसा मकान वनाऊंगा कि जो कमसेक्रम ५०० वर्ष रहे, अपने आप पर कुछ भी दया नहीं 
करते । अरे अपने श्राप पर कुछ तो दया करो । अन्य सब बाते अ्सार समभो। सबको दु खका 
कारण समझो, भ्रमजाल समझो । पर वस्तुओने लगता यह सव विपपत्ति है। जिस कालमे 
इस भगवान आत्मतत्त्वमे हष्टि जाती है पम्पन्तता तो उस कालसे है। सहज ज्ञानस्वभावी 
अखण्ड ज्ञायकस्वभाव जो है सो है। जैसे अग्निके विपयमे कोई वर्णाव करे कि अ्ररिति किसे 
कहते है । तो वह कहता है कि जो जलाये सो ग्रग्ति, जो प्रकाश करे, सो अग्ति, जो रसोई 
जलाये सो अग्नि, जो ठढ मिटाये सो श्रग्ति, जो ताप उत्पन्त करे सो अग्नि । ये विज्येषताये 
बतायी तो जा रही है पर वह जो है सो है। वह अपने परिणामनसे जल रही है । उस 
अ्ग्निके समझानेके लिए भेद है, इसी, तरह आत्मासे समम्रानेके लिए भेद है। जिसमे ज्ञान 
है। श्रद्धा है, चारित्र है, आनन्द है श्रात्मा, पर आत्मा तो स्वयं अपने श्राप एक तनन्‍्य- 
स्वरूप पदार्थ है और उसका प्रतिसमय अपने आपके रूपमे अभ्रखण्ड परिरुमन होता चला 
जाता है । 

श्रात्मदर्शनफे उपायमे सक्प्रथम भंदकषायको आदश्यकता--आत्मस्वरूपकी - हृष्टि 
बने इसके लिए सर्वप्रथम आवश्यक है कि अपने जीवनसे कषाये मद करे । खोजो-जेसे घर 
में घुसे हुए चोरकों लोग सब जगह भली माति खोजकर निकालते कि नहीं ? उसे तो सब -. 


मोक्षशास्त्रे मवेचेन १ भांग के 


तरहसे घरसे बाहर भगाने की कोशिश करते है । इसीतरह अपने आपके श्रन्दर चोर हैं ये 
विषय कषाय, ये पर वस्तुके सम्बधके लगाव । इन्हे खोज खोजकर निकालनेका यत्न करे 
तो यह बुद्धिमाती है। और, श्रगर इनमे ही आनन्द मानने लगे तो घर लुट जायगा । इन 
विपर्य कषायो को अपने आपसे खोज करे कि मेरे अन्दर लोभादिक का गहरा रग चढ़ा 
है कि नही । अगर चढा है तो समझभोकि बडी आपत्तिमे पड गए, वडी विंडम्बनामे पड 
गए। इसमे कभी भलाई नहीं है । इसीतरह अन्य सभी कषायोकी भी अपने आापमे 
खोझकरें । क्या सार पानेके लिए क्रोध किया जा रहा है ? तो क्रोवभी कम करें । 
यद्यपि कषाये कम होना आरात्मदृष्टिपर निर्भर है फिर भी प्ात्महष्टि करने की पात्रता 
होना कषायोकी मंद करनेके श्राधारपर है । कोई तीत्र कपाय करता रहे तो वह सम्यर- 
दर्शन प्राप्त करनेका पात्र नहीं हो सकता | उससे होगा उपयोग विशुद्ध भर उपयोग 
विशुद्ध होनेसे दर्शन मोहका उपशम, क्षय, क्षयोपशम, की योग्यता बनेगी । 


सम्यवत्वोषपत्तिता श्रन्तरड्र निम्त्ति-अन्तरग निमित्त दशन मोहका उपशम, 
क्षय, क्षेयोपशम, सातो प्रकृतियोका उपशम आदिक यह है सम्यग्दर्शनका निमित्त कारण । 
देखिये-निमित्त नैमित्तिक भावका खण्डन बतानेके प्रयोजनसे लोग ऐसा भी बोलते लगे हूँ 
कि देखो वहत बार तो ऐसा समवगरणमे गए, पर सम्यग्दशन ने हुआ । बुत 
बार जिनबिम्बके दर्शनकिया पर सम्यग्दर्शन न हुआ, अनेक बार उपदेश सुता, पर 
सम्यग्द्शन न हुआ । तो निमित्त कारण तो कुछ न रहा । वे यह नहीं समभते हैं 
कि समवशरणामे जाना, जिनबिम्बके दशेन करना, उपदेश श्रवरा करना, ये सम्यग्दशन 
के निमित्त कारण नही है । सम्यग्द्शनका निमित्त कारया तो सात प्रकृतियोका 
उपशम, क्षय, क्षेयोपशम है । तो कही भी कोई बताये कि सात प्रकृतियों का उपशम, 
क्षय, क्षयोपशम होते होते सम्यक्त्व नहीं हुआ । तो ये शाहरी चीजे निमित्त नहीं 
कहलाती, ये आश्रयभूत कहलाती हैं, श्र्थात्‌ उपयोग इनका आश्रय लेता है श्रोर 
इनका आश्रय पाकर एक शुभ विकल्प बनता है । उसमे ऐसी योग्यता जगती है कि 
सात प्रकृतियों का उपशम, क्षय, क्षयोपशम आता है । इससे सम्यक्त्व उत्पन्त होता 
हैं । निमित्त कारण उपशम, क्षय, क्षयोपशम झादिक अ्रवस्थायें हैं । जीवके भाव 
बनानेमे बाह्मपदार्थ निमित्त नही है, मात्र आ्राश्यभूत हैं । जेसे किसी पुस्षको किसी 
नौकरपर क्रोद्ध आया तो लोग झट कह देते है कि देखो यह नौकर इस पुरुषको क्रोवी 
बनाने मे निमित्त कारण पडा, पर यह बात गलत है । न तो नौकर ने क्रीत्र कराया 
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और .न वह रौफ़र उसके क्रोजका निमित्त कारण है । क्रोध कषाय का 'निमित्त 
कारण है क्रोव प्रकृतिका उदय और वह नौकर उस क्रोव कषायमें नोकर्म पड गया 
आ्राश्रयभूत होगया । आश्रयभूतका कारणके साथ अन्ब॒य व्यतिरेक सम्बंध नहीं हैँ । 
श्राश्नयभूत हो तो कार्य जरूर हो यह नियम नही, पर समर्थ निमित्त हो वहां काय॑ 
धो, यह दाशैनिकशास्त्र ख़ुब बतला रहा है और आाजके अनुभवभी बतला रहे हैं 
' ब्रोव प्रकृतिका निमित्त कारण था जीवका क्रोधकषाय और उस क्रोध कषायका 
निमित्त कारण है क्रोध प्रकृतिका उदय और नौकर वगैरह दिख गया यह हुआ नोकमे | 
कभी देखा होगा कि किसी स्त्रीसे अगर पति लड गया और स्त्री को बडा तेज गुस्सा 
- झा गया तो वह क्‍या करती है ? पतिक्रा तो कुछ कर नहीं सकती, पर वह अपना 
गुस्सा उतारती है अपने बच्चे पर । वह एक दो थप्पड बच्चेके जमा देती है। 
आखिर दया करे वह ? भीतर में कषाय उठी तो उसका 'कुछ तो परिणाम होना 
शे चाहिए । तो आश्चयभूत पदार्थवा सम्बंध नही है कार्यके साथ । निमित्त नैमित्ति- 
कभाव है। आश्रयके साथ नही है। श्रत ऐसी बात्त कहकर निमित्त नैमित्तक भावकी 
व्यवस्था बनाना कोई बुद्धिमानी नहीं है । तो कुछ लोग निमित्त नैमित्तक भावकों 
इतना महत्त्व देते हें कि उसमें कर्ता कर्म भाव भी लाद देते ह | क्रोध प्रकृति जीव 
ने क्रोध पैदा कर दी यह भी बात ठीक नही है। क्रोध प्रकृतिके उदयमे अपने आप क्रोध 
प्रकृतिका लाभ लिया, पर जीवने क्रोध नही किया । क्रोधप्रकृतिके विपाकका निमित्त पाकर 
जीवने अपनी परिणतिसे क्रोध कषाय उत्पस्त की । एक दृष्टान्तमे देखो-जंसे हम॑ 'इस 
तखतमें बंठे ह तो तखतने हमें नहीं बेठाया किन्तु इस तखतका निमित्त करके ' मैं खुद 
बेंठ गया । इस ठखतने मेरेमे कुछ बात नही की '। इसका कुछ भी द्रव्य, क्षेत्र, काल, 
भाव मेरेमे नहीं आया। आप लोग तो यह देख ही रहे हे । सर्वत्र निमित्त नैमित्तिक 
भाववो ऐसी ही व्यवस्था हें । 

सम्यवत्दके संदर्भसें---हम परिणाम विशुद्ध करें, कषायों को मंद करे। तत्त्व ज्ञान 
की और प्रयास करे। जो यथार्थ वस्तु का स्वरूप है उसका चिन्तन करें । तो ऐसे परि- 
णाम का तिमित्त पाकर यह संबंध है कि दर्शनमोहका उपशम, क्षय, क्षयोपशम हो जाय 
और जहा दर्शन मोहका क्षय, क्षयोपशम झ्रादिक हो वहा इसको सम्यग्दर्शव उत्पन्त होता 
है । सबसे पहिले जीवको उपशम सम्यवत्त्व उत्पन्त होता है न क्षायोपशमिक न क्षायिक | 
इन तीनो का मतलब समझो --जैसे एक शीज्षी में गदा तैल भरा है। थोडी देर बाद दो 
चार दिन बाद उसका सैल नीचे बैठ जायगा | तब ऊपर वह तेल बिल्कुल“साफ हो' जायगा। 


मीश्षशारंत्र प्रयचन ९ भाग ५० 


तो यह क्या कहलाया क्रि उस मैलका उपशम हुआ | श्रव. वह तेल बिल्कुल निर्मल है 
भौर उस शीशी को कोई हिला दे तो उमप्तका मैल ऊपर उठने लगेगा । इस स्थितिमे कुछ 
निर्मेल भर कुछ मलिन दोखेगा । इसे समझे क्षयोप्णमम । दाखिला तरीके बोल रहे है। 
और, जब उस जश्ञीश्ी का उपण्म हो गया उस समय तेल को दूसरी शीणी मे निखार 
लिया जाय तो वहा मल का नाम नहीं है । इस डग का समझलो क्षय । तो जीवके जब 
सात प्रकृतियो का उपणम होता है तो सम्यग्दर्शन तो निर्मल हो जाता है मगर दवा है। 
तो जिस समय वह दाग उठता है तो उस समय उसका मम्यवत्त्व विधट ज्यता है। देखो 
यह बात तो शअ्रन्य की है पर श्रापका पौरष क्‍या करे ? क्‍या श्राव यह पौरुप कर सकते हैं 
कि मैं इन सातो प्रकृतियो को दवा दूँ । और इन प्रकृतियों को तो देख भी नही सकते, 
छू भी नहीं सकते | स्पष्ट ज्ञान में भी नही आरती । हम युक्ति से, श्रागम से जानते हैं । 
और वे हैं पर पदार्थ । उन पर आपकी कोई करतृत नही चल सकती । एक पदार्थ दूसरे 
पदार्थ का कर्त्ता नही होता । उसमे द्रव्य, क्षेय, काल, भाव आर्वित नहीं कर सकते | तो 
उस कर्म को क्या करोगे ? कर्मों में कोई परिणति नहीं बतती । हाँ भाव का निमित्त 
पाकर कर्म अपने श्राप मे अपनी परिणति बताया करते है। तब हमारा पौरुष कहा 
चलेगा ? हमारा पौरुष चलेगा विशुद्ध ज्ञान बनाने मे । एक ही काम है कल्याण के लिए 
कि विशुद्ध तत्त्वज्ञान उत्पन्त करे | से पदार्थों का ज़ैप्ा स्वरूप है उस स्वरूप में उसकी 
परिणति प्राप्त करे । ऐसा परिचय पाने से परिणामों में तिमेलता आायगी और सम्यग्दर्शन 
होगा । तो उपयोग विशेष जब हमारा होता है, विशुद्ध अध्यवसाय सकल्प बनता है तो 
मत, वचन की चेष्ठायें हमारी श्रटपट नहीं होती है और उस समय भीतर मे ज्ञान का 
ऐसा विशुद्ध व्यापार चलने लगता है कि सम्यग्दशंन उत्पन्न होता हैं यहाँ सम्यर्दशन का 
एक सक्षिप्त लक्षण बताया । विशेष झ्ागे कहा जायगा। 


सम्यग्झ्ञानका दिग्दशशन--सम्यग्ज्ञान क्या चीज है? सम्यस्ज्ञान-जो पदार्थ जिस 
रूप से श्रवस्थित है उसे उस रूपसे समभना सच्वा ज्ञान है । पडी तो है रस्सी भर 
हो जाय ऐवा अ्म कि यह साप है या रस्मी है तो क्या यह सम्यग्ज्ञान है ? अरे सम्यग्शान 
(सच्वाज्ञान) वही है कि जो पदार्थ जिस प्रकार से भ्रवस्थित है उसको उस ही भ्रकार से 
जानना । देखो जीवतों कोई एक ज्ञानप्रकाशमय पदार्थ है और उसे ससारी जीव इस तरह 
से जान रहे है कि जो देह पाया उसी को मान बैठते है कि मैं तो यह हु, तो क्या यह 
कोई सच्चा ज्ञान है ? अरे यह देह तो मैं नही हैँ। मैं तो इस देह से भी निराला एक 
ज्ञान ज्योति स्वरूप पदार्थ हू। तो जो पदार्थ जिस तरह हो उस तरह जानने का काम 


है 
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- सम्यशज्ञान है। इसका उपाय है तय और प्रमाण, जिसका विशेष वर्णानाइस; अध्याय: में 
आगे आयगा । मगर थोड़े शब्दो मे समझ लीजिए कि पदार्थका सर्वेतोमुखी जो स्वरूप है 
उसका परिचय पाना प्रमाण है और प्रमाण से जान कर उम्र पदार्थ के बारे में 'एक एक 
-विषय को जावना, एक एक धर्म का परिचय करना यह कहलाया ता? तो नय प्रमाण 
“पूर्वक जीवादिक पद।र्थों का बोध होता है।, इसका विषय श्रागे स्पष्ट होगां।॥ पर: यहां 
इतनी बात समझ ले कि जो पदार्थ जिस रूप में भ्रवस्थित है,उस-रूप से-परिचय पाना सो 
सम्यग्ज्ञान है। ; 23४ 

सम्यक्चारित्रकी भावना--सम्यक्वारित्र क्‍या है? सही आचरण करना 
सम्यकूचारित्र है । आत्माका जो सही स्वरूप है उस स्वरूपमे ज्ञान चलना, ज्ञात्तमे वह स्वर्प्र 
समानता और उमर स्वरूपके अनुकूल ज्ञानकी परिण॒ति बनता अर्थात ज्ञाताहष्टा रहता, .राग- , 
दे षका अ्रभाव होता यह है सम्यक्वारित्र । तो, सम्यवचा रित्रकी यह है एक ऊंवी. अवस्था, 
पर उसके लिए प्रयोग जो पहिले किया जाता है वह प्रयोग क्‍या है ? अशुभ मन, वचन 
कायकी चेष्टायें न होना, शुभ, मन, वचन, कायकी चेष्टाये होगा और फिर ,शुभ मने, वचन 
कायही चेष्टाओका भो परिहार होता श्रर्थात्‌ अपने आपमे- निश्विकल्य , अभिद” विविसे मग्त 
होवा वह कहलाता है सम्यक्चारित्र' सम्यक्चारित्र कौत घारणकरता ,? जो संसारक्े 
'कारणो को हटाने के लिए उद्यमी हुआ है। ससारके कारण है असेयम अश्रद्धा, अज्ञाना,। 
'मर्न, वचन, कायको खोटी चेष्टाये, अ्रशुभ चेष्टाये । तो ससारके कारणोसे: निवृत्त होनेके 
लिए जो उद्यमो हुआ है ऐसा जो उत्तम ज्ञानवान पुरुष है उसका.जो बाह्य और अन्तरंज्भध 
कर्मोका उपशम है उसका नाम सम्यवेचारित्र है। बाह्य कर्म क्या ? शरीरका हिलना,, वचन 
बोलना, और, आ्रान्तरिक क्रिया है, विचार करता, ज्ञान करता । तो, मव, बच्चन, कायकी 
क्रियाश्रोका उपशम होता, इसका नाम सम्यक्चारित्र है। देखिये ग्रंपनी सही श्रद्धा हो, अपने 
आत्माका सही ज्ञान हो और इस ही स्वरूपमे रुचि बने, यहा ही मग्त होनेकी .धुनब्नने; 
उसका ही स्पर्श करे, बाह्य से हट जाये तो उसका एक ऐसा अलौकिक लीभ उत्पस्ते होगा 
कि उसके अभी भी शान्ति है। आगे भी शान्ति: होगी । कर्मत्ति वह छूट जाथगा ।उप्तका 
कल्याण ही कल्याण है । परवस्तुके मोह रागद्व षमे.किसी प्रकार का कल्याण नेही | +  - 

प्रथमसूत्रमे सकलक्लेशविध्व॑ंसके उपायका संदर्शन--संसारके दू खोते *कछूंटनेकों 
उपाय क्या है इसका वर्णात इस प्रउमसूत्रमे फिया जारहा है। आत्मांके सहज चैंतन्यस्वरूप- 
का आभात्मारू्पसे श्रद्धात होना, यह मै हूँ इस प्रकार की प्रतीति होता औंर उसका ज्ञान एंवं 
ज्यही मे रमण. (आचररा) होना, यह संसारके दु.खोसे छुटनेका उपाय'है ॥>इसकी >सम+ऋ 
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इसके विपरीत बात सोचने से जल्द हो जायगी । जब यह जीव श्रपने श्रात्माके सहजस्वरूप- 
का विश्वास नही रखता, ज्ञान नही करता और इसही स्वरूपमे अपनी घुन नहीं बनाता, 
ग्राचरण नही करता, उस समय की स्थिति देख लो-केवल क्लेश हो क्लेश है। संसारके 
इतने सारे जीव करते ही क्‍या हैं ? पर दृष्टि परको श्रात्मार्पसे श्रद्धान श्रौर पर दृष्टि 
करके जो विकल्प बनाया उसी विकल्परूप आ्राचरण रहता है। ये ही काम करते चले जा 
रहे हैं तो इसके फलमे कष्ट ही कष्ट मिलते चले जा रहे है) पर बस्तुका श्रद्धान, ज्ञाने 
झभौर आचरण यही समस्त दु खोका कारण है, दूसरा कोई दु खका कारण नही । 

- स्व॒रूपोद्वोधनसे स्वरूपश्रद्धानकी संभवता--अ्रव अपने आपका श्रद्धान कैसे हो ? 
तो देखो-जगतमे जितने भी पदार्थ हैं उनकी सत्ता श्रपने आप है, किसी दूसरे पदार्थकी 
दयासे नही है । किसी भी पदार्थकी सत्ता दूसरे की दयासे नहीं है। स्वयं अपने आप है, 
क्योकि वह सत्‌ है । जो सत्‌ नही है वह किसी भी प्रकार कितना ही मेल करनेके बाद भी 
सत्‌ नही बन सकता । जो सत्‌ है वह किसी भी अन्य द्रव्यके सत्त्वके लिए अपेक्षा नही 
करता फिरता । प्रत्येक पदार्थ सतु है और वह स्वत सत्‌ है। किसी पदार्थकों किसी भी 
प्रकार बनाया नही जा सकता । अथवा किसी के मेल होनेसे उसकी सत्ता नहीं बनती । 
प्रत्येक पदार्थकी सत्ता अपने आप है, और जैसे पदार्थ स्वय सिद्ध है उत्तीप्रकार पदार्थ स्वय 
परिणमनशील है, किसी अन्य पदार्थका तिमित्त (सम्बंध) होनेसे पदार्थमे परिणमनशीलता 
आ्रायी हो यह बात नही है । तो प्रत्येक पदार्थ स्वयं सहज परिणमवशील है, यह पदार्थकी 
कला है इस सूत्रजीमे बताया है कि उत्पादव्ययप्रौव्ययुक्तंसत्‌ू-,जो पदार्थ है वह अपने आप 
स्वयं उत्पाद व्ययत्रौव्यसे युक्त है। अगर पदार्थमे उत्पाद स्वभाव न हो तो फिर कितने 
ही काररा कलाप हो, पर उत्पाद हो नही सकता । व्यय और प्रौव्य स्वभाव न हो तो 
कितने ही उपाय किये जावे, पर व्यय और श्रौव्य उनमे नहीं हो सकते | यह तो पदार्थका 
स्वरूप है कि प्रति समय उत्पाद करे, विपरीत पर्याय विलीन करे ओर वह सदा काल बनता 
रहे । जो वात कही जाय उसको अपने आपमे घटित करनेकी बात समझता । समस्त शास्त्रों 
का प्रयोजन है श्रात्महित । झ्ात्माहितका प्रयोजन जिसका न हो वह खुब शास्त्रज्ञान भी 
करे, बडी बडी बातें भी बोले फिर भी उसका ज्ञान ऐसा है जैसा कि धन वैभव | उससे 
कुछ वास्तविक लाभ न उठा पाया । तो देखिये मैं आ्रात्मा हैँ, श्रपने श्राप हु, अपने आप 
परिणमनशील हू, मैं खुद मे खुद ही हूँ, मैं नवीन भ्रवस्थाये बनाता हू, प्रुरानी श्रवस्थायें 
व्रिलीन- करता हैं, शोर सदा काल ध्रुव रहा करता हूँ । यह है श्रपती एक सहज कला । यह 
तो बतलाया एक साधारण बात, जो कि सभी द्रव्योमे प्रयी जाती है । भ्रगर द्रव्यमे साधारण 
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गुण, असाधारण गुण न हो तो वह द्रव्य ही नहीं है। साधारण गुण श्रसाधारण गुणके 
वलपर नाचते है और अभ्रसाधारण गुण साधारण गुणके बलपर टिक रहे हैं। साधारण और 
असाधारण दोनो प्रकार के गुण पदार्थमें हुआ करते है । 
स्वके श्रसाधारण गुणके संदर्भमें--इसमे अश्रसाधारण गुण क्या है ? ऋतन्य, ज्ञान 
दर्दन, ये ज्ञान दशत जब सही रूपमे आते है तो दु खोने छूटने की विधि बनती है । हमारे 
ज्ञानदर्शन श्रादिक गुण जब विपरीत अवस्थामे रहते हैं तो हम संसारमे रुलते है । श्रव एक 
प्रइतत यह है कि विपरीत अवस्थामे क्यों चल उठे ? तो यद्यपि पदार्थ अपने उपादानसे अपनी 
ही परिणतिसे परिरणमते है, बुरा परिणमे तो, भला परिरामें तो, लेकिन केवल इतनी ही 
बात रहे कि अवदी ही शक्तिसे श्रपने ही कारण अपने ही मात्रसे ये विकार रूप परिणम 
जाते हैं तो फिर सदा विकाररूप परिणमा करे । फिर विकारसे रहित श्रवस्था क्यों होती 
है ? जो निरपेक्ष, परसम्बन्ब बिना जो वात होती है वह सदाकाल और समस्तरूपमे* हआा 
करती है । तब सिद्ध होता है कि मुझ भात्माके साथ कोई विपरीत वस्तु लगी हुई है । जिसे 
उपाधि कहते है उस उपायिका सन्तिधात पाकर यह मैं आत्मा विकार रूप परिणमता हैं। 
यह एक विवेक रखता कि निमित्त बिता विकार होता नही, तिसपरभी निभित्त विकारकी 
परिणतिका कर्ता नही | ऐसा ही निमित्त नैमित्तिक योग है। कोई भी हप्टान्त आप बता 
नही सकते कि कोई भी विक्रार निमित्त के सन्तिधान बिना हुआ हो । हो ही नहीं सकता । 
तो निमित्त सब्तिधान बिता विकार नही हो सकता । निमित्तका सन्निधान श्रवश्य होता है 
तब विकार की बात बनती है । इतना होने पर भी प्रत्येक वस्तुमे उत्ताद व्ययश्रौज्य स्वत, 
है । यह आत्मा विकार रूप अपनी ही परिणति से परिणमा । निमित्तकी परिणति लेकर 
विक्रारहूप नहीं परिणमा । यह बहुत बड़े विवेक )े वात है। जहा निमित्त नैमित्तिक 'योग 
भी पवार्थ ज्ञानमे रहे और वस्तु स्वतत्रय भी ज्ञानमें रहे, ऐगी जानकारी निष्पक्ष आरत्महितके 
अभिलाषी पुस्षके ही हो सकती है। ह 
स्वके श्रसाधाररण गुणसमें चित्सामान्य श्रौर चिद्षिशेषकी प्रमुखता--यहां दर्शन ज्ञान 
को जरा व्याख्या सुनो-- सम्यग्ददेन, सम्यग्ज्ञान सम्यक् चारित्र मोक्षका मार्ग है यह कहा 
गया है ना ? तो वह दर्शन ज्ञान क्या है ? जिस शक्तिकरे प्रतापसे यह जाना जाता उसका 
नाम है ज्ञान और जिस शक्ति के प्रतापसे यह जाने, देखें उसका नाम है दर्णन! जिस 
दक्ति के प्रवायसे यह जोव श्रद्धा करे उसका नाम है श्रद्धान । तो ये ज्ञान दर्शन गुण हम 
भेद हृष्टिमे परख पाते है। जिस शवितसे आत्मा जानता है उसका नाम ज्ञान है, जिस 
शक्तिसे झात्मा देखता है उसका नाम दर्शन है । ऐसी वात सुनकर कुछ ऐसा लगता “होगा 
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पके तब ये. ज्ञान: दर्शन आत्मासे कोई जुदी चीज हैं-.तभी तो इनमे करण लगाया, गया है। 
'जैसे कोई बंच्चा चांकू से पेन्सिल छीलता है. तो. वहा देखो वह बल्चा श्रलग चीज है श्रौर 
वह चाकू भ्रलग चीज है। अ्रथवा जैसे कोई लकड॒हारा कुल्हाडीके द्वारा लकडी काटता है 
तो देखो वहां लकडहारा भ्रलग है और कुल्हाडी श्रलग है | तो क्या ऐसे ही आत्मा ज्ञानके 
द्वारा जानता है ऐसा कहने से आत्मा अलग है ज्ञान अलग है ? वया ऐसी बात है ? देखो 
कुछ दार्शनिक ऐसा मानते हैं कि ज्ञान भ्रलग चीज है। आत्मा स्वय नही है। ज्ञानवान । 
थ्रात्मा स्वयं श्रपने। श्राप नही है, किन्तु ज्ञानका सम्बन्ध होनेसे श्रात्मा ज्ञानी कहलाता है, 
ऐसपा कोई दाशैनिक मानते है, और उनके ऐसा मातनेका कारण क्या बना ? उन्टोने सोचा 
कि जब ज्ञानका अर्थ जुदा है, आत्माका अर्थ जुदा है और ज्ञानके द्वारा आत्मा जानता है ऐसा 
उसमे कर्ता और करण लगाया गया है तो वह कोई जुदी चीज है, और, जब जैनी भी 
समभना त्ाहते हैं तो बोलते हैं नाकि श्रात्मा ज्ञान दर्शन आदिक उनके गुणोका पिण्ड है, 
तो इसमें भी कुछ ऐसा मालूम पड़ता है कि ज्ञान दर्शन श्रादिक अनेक चीजें हैं और उनका 
पिण्ड आत्मा है | तो मालूम पडा कि ज्ञान श्रलग है श्लौर आत्मा अलग है, लेकिन ऐवा 
नही है । श्रगर ऐसा मान लिया जाय कि ज्ञान जुदी चीज है श्रात्मा जुदी चीज है तो 
इसका अर्थ तो सही हुआ कि आत्मा ज्ञान बिना है स्वयं अपने श्राप और ज्ञान श्रात्माके 
बिना है। तब दो चीजें भ्रलग-अभ्रलग मान ली गई ” ज्ञान यहा पडा है शआरात्मा यहा पडा है 
तो ज्ञनि बिना आत्मा हो गया और आत्मा बिता ज्ञान हो गया। जब ज्ञानका सम्बन्ध 
ज़ुडा तब आत्मा ज्ञानी कहलाया । तो इसका श्र्थ यही हुआ मा ? शकाकार जो कह रहा 
है उसका यहीं भाव हो गया । तो इसका श्रर्थ यह है कि आत्मा ज्ञानस्यभावी न रहा 
आ्रात्मा श्रात्मा है। जब ज्ञानका सम्बन्ध जुडा तो श्रात्मा ज्ञानी हुआ तो क्या अर्थ निकला 
कि आत्मा ज्ञानस्वभावी न रहा । तो जब ज्ञानस्वभावी न रहा आत्मा, ज्ञान शून्य रहा, 
तो क्या वजह है कि ज्ञानका सम्बन्ध आत्मासे हो रहा । ज्ञानशुन्य तो पुदूगल भी है, धर्म 
झादिक पदार्थ भी- हैं, उनमे क्यो नही ज्ञान चला गया ? आत्मा मे ही क्यो जोडा गया ? 
तो- श्रात्माकों भ्रगर- ज्ञानस्वभाव से-रहित मानोगे तो पहिले तो हम यह न जान सकेंगे कि 
आत्मा है- कह तो ज्ञानशुन्य होगया 4 
हृष्टान्तपुरवंक आ्रत्मामे ज्ञानकी अ्रभेदताका दर्शन--यहा एक दृष्टान्त लो। पअ्रग्ति 
उष्णता के द्वारा ई धनको जलाती है, ऐसा कोई बोले तो क्‍या वहा झ्राप कहेंगे कि श्रग्नि 
जुदी चीज है और गर्मी जुदी चीज है ? अगर कोई ऐसा कह बैठे कि अग्नि गर्मी के द्वारा 
ई धृत् जल़ाती है.और इतमे ग्रग्ति जुदी चीज है. उष्रं[ता,जुदी चीज, है तो, उष्णता के बिता 
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श्ररित हो गई &तैर अ्रग्निके बिता उष्णता हो गई । तो हमे यह कंसे खबर पड़कि यह 
श्रग्ति है ? इस चौकी को ही अग्नि क्यो नहीं कह बैठते ? जब उष्णताके बिता अग्नि नास 
पडा " किर और किसी चीज का नाम अग्नि क्यो नती रखते ? तो जब यह निरिचित ही 
न रहा कि अग्नि है तो फिर उष्णवा का इसमे सम्बन्ध कैसे जोड़ा गया ? तो इससे सिद्ध 
होता है कि उप्णता अग्तिसे जुदी चीज नहीं । बल्कि सामने मानना पड़ता है कि अग्नि 
उष्णता मे है गर्मी मे है, वह अलग नही, ठीक इसी तरह आत्मा ज्ञानमय है, ज्ञानसे 
अलग आत्मा नही है। और, जैसे अ्रग्ति गर्मीके द्वारा ईबनको जलाती है, यह बोलते है, 
इसीतरह यह बोला जाता कि श्ञात्मा ज्ञानके द्वारा जानता है। तो आत्मको ज्ञानसे अलग 
'मातने पर दुछ निश्चय न हो सकेगा । यदि आत्मा ज्ञानस्वभावी न हो आत्मा ज्ञानशुत्य 
हुआ । तो ज्ञानदू न्‍्य आत्मा वैसे समझा जाय कि इसमें ज्ञान है ? इसका भी उत्तर दाशे- 
नितोने सोच रखा है कि समवाय का सम्बन्ध होने से, परका सम्बन्ध होनेसे जाना जाता है 
कि $। मा ज्ञानवान है, ज्ञानका सम्बन्ध जुडा हुआ्ला है' जैसे कपडा तो सफेद है, पर चोलका 
रग उसमे पुत गया तो कहते हैं कि कपड़ा नीला हे, इसी तरह से कुछ लोग कहते है कि 
ज्ञानका सम्बन्ध जुय्ने से ग्रात्मा ज्ञानी है। तो देखो जैसे नीले पदार्थके सम्बन्बसे कपडा 
नीला हूं यह ज्ञान करते है तो वहां वात ठीक है, क्योंकि सम्बन्बसे पहिले वह नीला रग 
अलग था और कपड़ा श्रलग । दोरोका मेल हुआ तव कपडा श्रलग हुआ। वहां तो बात 
वन जायगी पर यह। न बनेगी । अगर यहा भी किरते तरह बनने को जिद करते तो इसका 
अथ्थ यह हुआ कि ज्ञात लञग्मग रखा था और शआरात्मा अलग है । जब ज्ञान आत्मा में जुडा 
तो आत्मा ज्ञानी हझ्न।' अगर ऐगा मानोगे तो ज्ञागरहित झात्मा कोई वस्तु नहीं है।तो 
श्रात्मा कुछ न रहा । श्रात्माके बिना ज्ञान कोई चीज नहीं । निराश्रय ज्ञान कहा हैं तो ज्ञान 
ही न रहा । दोनो ही न रहे तव बात किसकी करते ? तो समझ थोजिए कि ओआत्म- 
ज्ञानमय ह। ज्ञानल्प ही आत्मा ह जैसे उष्णता स्वरूप ही अ्रग्ति हैं ऐसे ही ज्ञानसप ही 
गत्मा है 
ज्ञानस्वरूपकी भावनामे फत्याराका श्रदसर--अपने तआ्राप में विचार करें कि मैं 
जानस्पस्प हैं, ज्ञात तियाय में भौर कुछ नहीं । यह देह मैं नही, ये कपायें में नहीं हैं ।, ये 
फपायें तो कर्मोद्यका निमित्त पाकर इसमे हई है। जब कर्महा उदय होता है तो कर्मरूप 
ही वपायें होती हैं । कम ग्रचेतन है वे जान नहीं सकते और वे इस आत्मा में भलकते हैं 
तो पात्मा इश्दे अपना लेता है कि ये ही तो में हैं। क्ो७ घनुभाग तो कर्म में हैं यहां ये तो 
कोच भानपता है, में पयो मानू कि में क्रोबरुप हैं । क्रोच तो एक नेमितिक भाव है, मैं 
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क्रोवरूप नही हूँ, मैं तो ज्ञानस्वरूप हैँ । देखो भाई यह ही श्रमृृतपान है। अपने को श्रमर 
करना चाहने हो तो ऐसा अनुभव बताओ क्रि मैं ज्ञानमात्र हूँ, ज्ञानके सिवाय मैं श्रन्य कुछ 
नही हू । ज्ञान हो मेरा वेभव है वही मेरा सर्व॑स्व हैं । ज्ञान हो रहा है वत्त इतना ही मात्र 
मैं करने वाला हु, ज्ञान हो रहा है बस इतना ही मात्र मैं भोगने वाला हू । यह श्रद्धा रहेगी, 
यह दृष्टि बनेगी जितने काल उतने काल शान्ति रहेगी, मुक्तिका मार्ग मिलेगा, भला होगा, 
श्रौर इससे हटकर जहाँ बाहर दृष्टि लगाया कि यह मेरा घर यह मेरी दृकान यह मेरी 
स्त्री, ये मेरे बच्चे** बस वहाँ रागद्वेप श्राये गे, अनेक भंभट आयेंगे। झ्राकुलता होगी। 
' कल्याण नही हो सकता । बात भीतरमे देखना है | हम देखते हैं कि पदार्थ है, उसका परिण- 
मन उसही पदार्थमे हो रहा है। तो मेरे श्रात्माका परिणमन भीतर जो हो रहा है दु खका 
_'सुखका, वह सब मेरे उपयोगकी कला से हो रहा है । सुखी शानन्‍्त होनेके लिए ब्राहरमे कोई 
सुधार बिगाड करनेसे काम न चलेगा । उसमे तो अशान्ति ही मिलेगी । लोग सोचते है कि 
मैं इतने काम कर डालू , इतना इतना वैभव जोड डालू तो मैं श्ान्त हो जाऊगा, 
पर उनका यह सोचना गलत है। इस तरह से करके अ्रगर कोई भ्रव तक श्ञान्त हुआ हो 
तो बताओ्रो ? हा व्यवहारमे भले ही लोग कह देते है कि श्रमुक के पास बहुत अधिक धन है 
इससे वह बडा आदमी है बडा सुखी है " पर जरा उप्तकी वास्तविकता पर ध्यान दो क्या 
वह कभी शान्त,हो पा रहा है अ्रथवा क्या वह कभी वास्तविक आनन्द प्राप्त कर पा रहा 
है ? ? अरे यह धन वेभव सुख शान्ति का कारण नही । और फिर यह सोचो कि वह 
तो उदयके अनुसार प्राप्त होता है। धन वैभव कमानेके लिए यह मानवजीवन नही मिला | 
वे तो बाहरो हैं, वे उदयाब्रीत हैं, उतके लिए झ्रपता जीवन न समझे । जीवन इसके लिए 
समझें कि मेरा मुक्तिका उपाय बने, सभ्यग्दर्शन सम्यग्जञानत और सम्यक्चारित्र की उपलब्धि 
हो जिससे कि यह दुर्लभ मानव जीवन सफल होगा । अन्य बाहरी बातों से इस मानव 
जीव्रतकी कोई सार्थकता नही है । 
ज्ञानमय श्रात्मामे ज्ञानके संयोग सम्बन्धक्ी चर्चाकी श्रनवकाशता--यहा यह 
बात समभना है कि श्रात्मा ज्ञानमय है। ज्ञान है सो आत्मा। ज्ञानस्वरूप आत्मा हैं । 
"आ्ात्मामे ज्ञान हैं। ऐसा तो समभने के लिए बोलते हैं । इससे कुछ यह जाहिर होने लगता 
कि आत्मा भ्रलग है, ज्ञान श्रलग है। जैसे कहते हैं कि घड़ेगे दही है। बोरेमे गेहूँ है, इस 
तरह आत्मामे ज्ञान नही है, किन्तु आत्मा ज्ञानस्वरूप है। कुछ दाशैतिक लोग ऐसा मानकर 
चले है कि प्रात्मा द्रव्य है, ज्ञान गुण है, ओर ये दोतो भिल्‍्त-भिन्‍्त पदार्थ हैं, जब ज्ञानका 
“ झात्मामे समवाय सम्बन्ध होता है तब यह श्ात्मा ज्ञानी कहलाता है, इसी सम्बन्धमे विचार 
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चल रहा है| यदि ऐसा ' माना जाय कि आत्मा पदार्थ अलग हैं और ज्ञान नामक पदार्थ 
अलग है और उतका फिर समवाय (सम्बन्ध) होता है तब आत्माज्ञानी कहलाता है' तो ऐसा 
माननेमे ये दोनों ही नही ठहरते | ज्ञाव अलग है तो आत्माके बिता, सहारेके बिता ज्ञानका 
ठिझ्ाता ही नहीं । आत्मा अनग है तो ज्ञाव बिता आत्माका क्या स्वरूप है ? न झात्मारहा 
श्रौर न ज्ञान, रहा, देखो जैसे छतरीके, सम्बन्ध से छतरी वाला कहा जाता-यह श्रादमी छतरी 
वाला है तो छतरी अलग है और वह छतरी वाला होनेसे पहिले ही अलग था। सम्बन्धसे 
पहिले छतरी अलग थी और यह पुरुष भ्रलग था । फिर हुआ सम्बन्ध तो बोलाजायगा छतरी 
वाला। रुम्बंध जिसका माना जाय उसका अर्थ ही यह होता कि सम्बंधसे पहिले वे दोनों स्वयंसतु 
थे तब सम्बन्ध हुआ तो क्‍या ऐसा है ? ऐसा तो नही है । यहाँ तो पुरुष के बिना छतरीकी 
सत्ता रह सकती है। छतरी के बिता पुस्षकी सत्ता बनी हुई है फिर सम्बन्ध हुआ है, 
लेकिन यहाँ आत्माके' बिता ज्ञानका कोईश्रस्तित्व नही है, इसलिए सम्बन्धसे अ्रगर आत्मा 
को ज्ञानो माना जाय तो न आत्मा रहेगा और त ज्ञान रहेगा। 
ज्ञानमय शआ्रांत्मामें ज्ञानकेक समवाय की चचकि श्रनवकांशता--और भी इस 
विषयमे समभिये जैसे कोई कहे कि अग्ति उष्ण है, कंसे उष्ण हैँ ? उष्ण गुणका सम्बंध होनेसे 
अ्रग्ति उष्ण है तो यह बतलावो कि उष्णुगुणका जब सम्बंध नहीं हुआ, भ्रग्तिके सम्बन्धसे 
पहिले अ्रग्निके बारेमे यह ज्ञान हुआ था कि नहीं कि अग्ति उष्ण है; उष्णुका “जब 
सम्बन्ध न हुआ अग्नि मे उत्त स्व ज्ञान हुआ कि नहीं कि अश्नि उष्णु हूँ श्रगर कहो 
कि सम्बँबसे पहिले भी अग्नि उप्ण है ऐसा ज्ञान. होता हैं तो फिर सम्बन्ध करनेवी जरूरत 
क्या रही ? अग्नि तो उष्ण हू ही, ठब फिर उष्णकः सम्बंध बनानेकी क्‍या .आवश्यकता 
रही ? यदि कहो कि उष्णका अ्रग्निमे सम्बन्ध होने से पहिले अग्ति उष्ण है ऐसा ज्ञान नही 
होता हुँ तो देखो उस अग्निमे यह उष्ण ह ऐसा ज्ञान नही हो रहा । ऐसे ही इन चौकी, दरी 
आदिकमे भी तो यह उष्ण हैँ यह ज्ञान नही हो रहा | तब फिर क्‍या वज़ह है कि उष्ण गुर 
अग्ति में चिपका, चौकी दरी शादिकमे नहीं ? तो उष्ण गुराका सम्बंध न हो सका अनुष्णसे 
ओर न अनुष्एुगुणका रुबध हो सका 'उष्णसे । जैसे दरी चोकी आदिकमे उंष्ण का सम्बन्ध न 
' रहा। जब सम्बन्ध को बात मानोगे तो फिर न ज्ञान रहा न आत्मा रहा । आत्मा ज्ञानस्वरूप है। 
आत्म हितके लिये तब ऐसा ध्यान करना है कि आत्मा ज्ञानमात्र है, ज्ञातमय है, ज्ञान- 
स्वरूप है । ज्ञानपिवाय मै और' कुछ नही हूँ । ज्ञानमे जब केलन ज्ञानस्वभ्नाव रह जाता 
है तंब ज्ञानानुभूति होती है, विलक्षण आनन्द होता है, कर्म कटते है, मुक्तिका मार्ग 
मिलता है । तो यह्‌ ज्रानतो कि आत्मा ज्ञानस्वड्रप है । ज्ञावके सम्बन्ध से, श्रात्मा ज्ञानी 


-- मीशैशीटज प्रव॑धन ६ * भीग - एप 


हैं यह बात नहीं है । और भी विचार करके देखो-यदि वे यह मानते हो कि उष्ण 
गुगके सम्बन्धसे श्रग्ति उष्ण है तो फिर उष्ण ग्रुणकी ही बात बतलावें कि उष्णगुण 
किसके सम्बन्धसे उष्ण गुण हुआ ? अगर वे कहे किसी दूसरे उष्ण गुणके सम्बन्धसे 
उष्ण गुण हुआ तो फिर वे यह बतलावे कि बह दूप्रा उष्ण गुण किसके सम्बन्धसे 
उष्ण गुण हुआ ? यदि कहे कि तीसरे उष्ण गुणके सम्वन्वसे वह दूप्तरा उष्ण गुण 
हआ तो फिर उनसे यह पूछो कि वह तीसरा उष्ण गुण किसके सम्बबसे हथा ? तो वे 
चौथा पाचवा आदि का व्यापार थोपते चले जायेगे । इसमे तो अनवस्था दोप झायगा। 
श्ररे उष्णमे स्व्रय उष्णता है, उममे किसी दूपरे की जरूरत नहीं | ऐसे ही यह माने 
कि अ्रग्निमे स्वय उष्णता है, उसमे किसी दूमरे की जरूरत नहों। ठीक ऐसी ही 
बात आत्मामे है । झात्मा अगर ज्ञानगुणके सम्बन्धसे ज्ञानी कहलाये तो फिर उस ज्ञान- 
गुणमे किसका सम्बन्ध हुआ ? श्रगर वे कहे कि वह ज्ञान गुण किसी दूसरे ज्ञानगुणके 
सम्बन्धसे वना तब तो फिर वही उष्णना वाली वात ञ्रा जायगी । तो इससे यही 
मानना चाहिए कि आत्मा स्वय ज्ञानस्वरूप है। मैं ज्ञानमात्र हैँ । 


दु खमुक्तिके उपायकी श्रदु्लंभताका कारण स्वयंकी सहज ज्ञानानन्‍्दमयता-- 

देखो ससारके दु खोसे छुटने का उपाय व_त सरल है, ससारमे झलनेका उपाय तो कठिन है, 
पराधीन है, मगर मोक्षमार्ग तो बएत सरल है, किसीके सम्वन्धकी जरूरत नहीं। किंसीके 
लगावकी जरूरत नहीं। स्वय स्वतन्त्र अपने आपका जैसा सहजस्वरूप है, निरपेक्षस्वरूप है 
उस रूपकी अपनी श्रद्धा करले तो सम्यक्त्व होगा । मुक्तिका मार्ग मिल जायेगा । भलाई तो 
अपने आपके आत्मस्वरूपकी श्रद्धामे है। कोई कहता है कि मैं मनुष्य हू, कोई कहता है कि 
कि मै व्यापारी हैं, मैं अमुक लाल हूँ, मैं श्रमुक प्रसाद हु श्रादिक कितनी हो बातें अपने 
आपके बारेमे लोग बोलते हैं। लेकिन ये मैं कुछ नही हूँ। यद्यपि यह पर्याय और ये सब 
बतें आयी हैं, इनके बीचमे हम आप पड़े हुए है फिरभी जैसे जलसे भिन्‍न कमल है । इसी 
प्रकार हम सब बातोसे-मैं आत्माभिनत हू । ऐसी रुचि हो, ऐसी श्रद्धा हो, ऐसी धुन बने । 
तो भाई जगतमे कोई किसीका शरण तो है नही । ऐसा ज्ञान बनावे तो खुदके लिए खुद 

, शरण हो ज़ायगा । यह बात कही दूसरोको जतानेकी नही है, प्रसार करने की नही है, 
- श्र्थात्‌ सब लोग ऐसा समझ जायें तो मेरा उद्धार हो जायगा ऐसी बात नही है, समझ 
, सकते भी है मगर मेरा उद्धार तो मेरी समभसे ही होगा दूसरे की समभसे नही । अपनी 
, बात शर्पनी दया अपने आपमे देखो । तो बात यह बनी कि आत्मा स्वय ज्ञानस्वहूप है। ज्ञान 
४ के सम्रवायसे आ्ात्मा ज्ञानस्वरूप नृही: है । यह दाशंदिक विपय है | बहुत लम्बा चलने पर 
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कुछ श्रोताओको आकुलता भी हो सकती है । अब इस विषयमे आगे न बढकर, इतना समझ 
कर छोड देंगे कि जैसे दीपकमे प्रकाश है तो कही प्रकाशके समवायसे दीपक प्रकाशमान नहीं 
है। वह तो स्वयं प्रकाशब्य है। इसी प्रकार आत्माभोी ज्ञानके सम्बन्धसे ज्ञानमय नही है, 
किन्तु आत्मा स्वयं ज्ञानमय है। देखों विडम्बना-जों समवाय सम्बन्ध माचते है, वे दाशैनिक 
यह कहते है कि जब कोई यह प्रइत करे कि आत्मामे ज्ञानका समवाय हुआ तो यह तो 
बतलावो कि उस समवायक्रा सम्बन्ध फिर किस, सम्बन्धसे हुआ ? तो वे कहते है कि समंवाय 
तो स्वय प्राप्तिकूप है, उसमे अन्य सम्बन्बकी जरूरत नही, लेकिन जब संयोगकी जरूरत 
होती है-कपड़ेगे रंगका सयोग हुआ, पुरुषमे छतरीका संयोग हुआ, तो यह सम्बन्ध: कैसे 
हुआ ? संयोगशी प्राप्त है फिर उसके लिए क्यो सम्बन्ध मानते ? 

एक द्वव्यकी दिशेषताग्रोको भेदकर विशेषवादकी उत्पत्ति--ये विशेषवादी पदार्थ 
७ मानते है-६ सदभावात्मक और एक अभावात्मक | द्रव्य, गुण, पर्याय, सामान्य, विशेष, 
समवाय और अभाव । क्‍यों मान लिया उन्होने ऐसा कि उनकी समभमे आया कि द्रव्यक्रा 
लक्षण तो यह है, गुणाका लक्षण यह है, कमेका यह है, सामान्यका लक्षण जुदा है, विशेष 
का लक्षण जुदा है, सामान्य किसे कहते है ? जो सबमे व्यापक रहे । जसे वे मनुष्य बैठे ,हैं, 
तो मनुष्य सब्रमे व्यापक है । तो मनुष्यमे मनुष्यत्व सामान्य” हुआ और “विशेष” यह ज्ञानी 
है, यह व्यापारी है, यह अपुक वर्णका है, यह विशेष हुआ । तो लक्षण जब जुदा है तो ये 
पदार्थ जुदे है ऐसा मान लिया, लेकिन तथ्य वया है ? पदार्थ, तो एक मात्र द्वव्यको ही कहते 
है ? उस द्रव्यकी ये विशेषताये हैं। द्रव्यमे सदा रहने वालो शक्तिको गुण कहते है। ग्रुण 
क्नेई अलग पदार्यें नही है। द्रव्यमे रहने वाले ग्रुणकी परिणतिको क्रिया कहते है । क्रिया 
कोई अलग पदार्थ नही है। द्रव्यमे जो एक्र सामान्य बोच होता है-जीव जीव है, सब जीव' 
एक जीव है । ऐंया जो सामान्य वोब होता है वह हुआ सामान्य, ये नारकी, तिर्यल्च, मनुष्य 
देव, गतिरहित,ज्ञान, दर्शव, चारित्र आदिक जो विशेष प्रतिभास होते है उसका नामः विशेष 
है। द्रव्यसे ये कोई अलग चीज नही, द्रव्यत्त ही ये विशेषताये हैं। समवायकी जरूरतः नही, 
ओर अभाव कोई अलग पदार्थ नही है, किन्तु अभाव अन्यके सदभावात्मक होता है। जैसे 
इस कमरेमें घडेफ़ा असाव है, किसीसे कहा गया कि भाई इस कमरेसे घड़ा उठा लावों । 
वह जाकर देखता है कि वहाँ घड़ा नही है, तो वह कह देता है कि वहाँ तो घड़ेका ग्रभाव 
है, तो घडेका अभाव है क्‍या चीज ? क्‍या उसे कोई पक्रड़कर दिखा सकता है ? घड़ेका 
अभाव का अर्थ है-चडारहित कमरा है तो घडारहित कमरेका नाम घड़ेका अ्रभाव है |. तो 
ये सारे पदार्थ एकह्दी द्वव्यको बात है । द्रब्यकों छोड़र अलग चीज नही । तो ऐसे हीं अपने 
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“ आत्मासे भी देखो यह आत्मा स्वथ एक अपना स्वरूप लिए हुए द्रव्य है, उसकी ही ये, विश्वे- 
पताये । उसको ही समभने के लिए भेददृष्टिका यह कथन है। उसमे अनेक गुण हैं, अनेक 
पर्याय हैं, सामान्य हैं, विशेष है। यह एक समझाने के लिए बात है। तो क्या मानें "के मैं 
शानमय हू, ऐसी श्रद्धा करेंगे तो सम्यग्दशन होगा । 

” मोहान्धकारसे हटकर ज्ञानप्रकाशमे श्रानेकी सम्मति--यह जीव श्रनादि कालसे 
दुर्शतियोमे भटक रहा है। इसका व्यवसाय अज्ञानदशामे यही चल रहा है कि जन्मे, मरे, 
फिर जन्मे फिर मरे इसके सिवाय और कुछ काम इस जीवने नहीं किया | कीडे मकोडे 
हुए, मनुष्य हुए, नारकी हुए, देव हुए, व्त यही चक्कर शभ्रनादि कालसे लगाता हुआ यह 
जीव चला आ रहा है । श्राज बडी दुर्लभतासे मनुष्य ६ए है। थोडे जीवनके लिए मनुप्य 

' हुए हैं। लोग तो यहा की प्राप्त चीजोकी ही प्राण समभरहे, सर्वस्त्र समझ रहे, इन वाह्म 
: पदार्थोके लोभके रंगमे रग्र रहे हैं। ऐसी बुरी दशायें इस ससारी जीवको चल रही है। 
, ऐसी लोभभरी दशाओका फल क्या मिलेगा ? मरकर फिर जन्म होगा तो यहा का फिर 
- कुछ ख्याल भी रहेगा क्या ? तो सोचो कि मैं ज्ञानस्वरूप हूँ, ज्ञाननिवाय मेरा कुछ नहीं 
है। ये पुंत्र, मित्र, स्त्री आदिक कुछ नही है, भौर, यदि इनको कुछ मानते हो तो सिवाय 

- कष्ट के आपको कुछ लाभ ने मिलेगा सुनि नही बन सकते, मिर्लेप नहीं हो सकते, उदासीन 
नही हो सकते । भूख प्यासका रोग लगा है सो उस परिस्थितिके लिए गृहस्थी बसा ली 
है । एक स्त्री परिणीत कर लिया है। वढ॒ भोजनादिककी व्यवस्था कर लेगी, खुद कमाई- 
का काम कर लेगे, दोतो के सहयोगसे जीवन ठीक चलेगा। बच्चे लोग भी बुढपेमे काम 
देगे । यो जरूरत के लिए राग लगाये है यह तो ठीक है, पर ये मेरे है इसके लिए राग न 
लगाये गृहस्थी मे रहना राग बिना नही हो सकता इसलिए विवशता समझकर राग, करें, 

/ पर अपना समझकर उनसे राग न करें कि ये जो मेरे पास है, मेरे हैं, ये ही मेरे सर्वस्व 
7 है। ऐसा माननेमे तो अवकार है, उसमे फिर मुक्तिका मार्ग नही मिल सकता । अपनी घुनत 
बनादें कि मैं. सहज ज्ञानस्वरूप हु, श्राखिर चित्तत ही तो करना है शुद्ध अन्तस्तत्तका | 
और और अ्रकारका व्यवहार करना पड रहा है तो उसे करते हुए खेद तो माने | जैसे एक 
कहावतमे कहा गया है कि गले पडे बजाय सरे | जब कोई गले पड गया है, जब कोई बात 

, अपने |ऊपर आ गई है तो उसे यद्यपि निभावें तथापि उससे ही हमारा सुल्मेरा होगा यह 
: श्रम न रखे । इसकी वास्तविक घटना इसप्रकार है कि होलीके अवसर पर कुछ नवयुव्॒क 
/ लोग आपसमे मजाक के खेल खेल रहे थे । (अनेकों प्रकारके मजाकके खेल होलोके श्रवस॒र 
” पर छेले ही जाते हैं ) तो मजाकके: खेलसे कुछ ववयुव्रको ने / किसी एक ,नवयुवके. ग्रले मे 
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- एक ढोल (तास) डाल दिया । उन नवयुवकोंका ऐसा ख्याल था कि इसके गलेमें पड़ा,हुआ 
ढोल देख्कर लोग हंसेगे । यह समनन्‍्दा होगा पर वह नवयुवक बुद्धिमान था, उससे 'भट 
- छोटी दो लकडिया उठायी और उसे बजा बजाकर नाचना शुरू कर दिया। लो उत्का 
“ मजाक अब मजाक न रहा। उसका ढोल बजाता खुद मजाक का खेल बन गया । तो ऐसे 
ही समभिये कि जब ये ग्रहस्थीके व्यापारादिक अनेक कार्य गले पड गए है तो फिर इन्हें 
निभानेमे ही आपकी शोभा है। इन्हे तिभाइये, पर यह समभते रहिये कि ये सब भन्मकट 
' है। अपने आपको निहारता, अपने सहज ज्ञानस्वररूपका मनन करके अपनेको प्रसन्त- रखना, 
इससे बढकर और कुछ बात न थी लेकिन गले पडा तो बजाय सरे। भैया यद्यपि राग 
करनेसे ही घरका काम सरेगा, छोडकर नही, फिर भी यह माने कि विवशता के - कारण 
राग करना पड रहा है, | उनसे कोई नाता नही, उनसे कोई मेरा सम्बन्ध नहीं, वे कोई मेरे 
प्राण नही । ये कोई मेरी वस्तु नहीं | इस तरह यदि गृहस्थी मे जोवन हो, जैसे कहते है कि 
जलसे भिन्‍न कमल है । देखो कमल उगता है तो वह जलसे कितना -ऊपर है। जब जलसे 
वह ऊपर है तभी वह कमल भी प्रफुल्वित हो रहा है । अगर वह जलसे मिल' जाय तो- वह 
सड जायगा । तो जलसे न्‍्यारा रहकर ही कमल प्रसन्‍्त्र रह सकता है। जो कमल जलसे 
पैदा हुआ, जिसकी जड उस जलमे ही है वह श्रगर अपनी उस जइसे प्यार करने, लगे ' तो 
वह सड जायगा, प्रसन्‍त नहीं रह सकता । इसीतरह जिस घरमे उत्पन्त हुए, जो घर आपके 
दा होने की जड है उप्तसे अगर न्यारे रहेगे तो आप प्रसतत रहेगे और अगर उसे ही आप 
अपना सबस्व समभेगे तो उससे तो जोवन बरबाद हो जायगा, दुखी रहोगे । तो जलसे 
भिन्‍त कमल है, इससे यह शिक्षा लेता है कि हम जिस स्थितित्र है उससे हमे अलग रहना 
' है, अलग रहनेसे ही मेरे को प्रसन्‍तता रहेगी, उसमे मोह रखने से नही । 
संतोषका स्थान--देखो भाई सुखशान्ति तो सभी चाहते है। हर काम। करके 
ध्येय तो यही रहता कि मेरे को शान्ति मिले और शान्ति अरब तक मिली नहीं। तो «क्यों 
नही ऐसी धुन बायी जाती कि मेरे को तो जीवनमे शान्ति की ही धुन बनाना है। अनन्त 
भव पाये, विपयोगे गमाये । जो काम करते आ रहे थे उसमे ही भ्रनन्त काल व्यतीत हुआा 
पर उसमे कोई आनन्द न मिला | तो अब इसे छोडकर मेरेको-कोई अच्छी बात सोचना 
चाहिए कि मेरेको शान्ति प्राप्त हो | तो दु खोंसे छुटकारा किस प्रकार मिलेगा वह' उपाय 
इस प्रथम सूत्रमे. कहा गया है--सम्यग्दशनज्ञानचा रित्राशिमोक्षमाने, । देखो रत्नत्रयधर्म , है, 
' क्षमा आदिक धर्म है, ऐसा सुत रखा है। कुछ भी ब्रत उपवास ,आदिक करते,-उस्चका 
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ध्याल्यांव भी करते और अगर उसका अंतस्तत्त समभमे नही आता है तो भी धर्मके नाम- 
पर कुछ काम करनेसे प्राप्त सन्‍्तोष कुछ अच्छा है ता ? संसारके सारे काम काज करनेपर 
भी, स्वरूप न समभने पर भी धर्मके नामपर वोई काम करने पर भी एक सन्‍्तोष आता 
है । जो सन्तोष समागम मे नही है, भौर, यदि अन्त स्वरूपकी समझ हों जाय और फिर 
वास्तविक ढगसे धर्मका पालन हो तो फिर उसके सन्तोषका कहता ही क्‍या है? तो ये 
बाह्य समागम ये तो छोडने लायक है, इनसे हटा चाहिये । न श्राप हटें अपनी समझ 
बनाकर तो समय हटा देगा | मरण हो जायगा, अपने आप हट जायमा, छूट जायगा। 
तेज बीमार हो जायेगे तो अपने भाप हलुवा पूडी छूट जायगी। खूब ग्राशक्ति है इसलिए 
नही छूठते । तो भाई विवेक करके भ्रब भी माने कि ये बाह्य पदार्थ मेरे से अत्यन्त भिन्‍न 
हैं । बेदान्तकी जागदीशी टीकामे एक कथन आया है कि कोई एक भगिन्त - मलका टोकता 
निए बाजारमे से जा रही थी तो वहा किसी सज्जनका मन श्रशा से भर गया। सोचाक़ि 
इससे तो हमारे जैसे अ्नेकी लोगोको कष्ट होगा । यह सोच कर उन्होंने एक बढिया साफ 
उुन्दर चमकीला तौलिया भगिनको दिया, वह दिया कि इस तौलियेसे मल भरा टोकवा 
ढाक ले। उसने ढाक लिया | जब वह भगिन उस टोकने को लिये हुए चती जा रही थी 
वो उसके पीछे तीन लोग लगगए । उनके मनमे भ्राया किइस टोकने मे बहुत बढिया चीज होगी, 
क्योंकि यह बहुत ही बढिया तौलिये से ढका है। उन तीदो पुस्षोको पीछे लगा देखकर वह 
भेंगिन बोली भाई तुम लोग क्यो हमारे पीछे लगे हो ? तो उन्हीने बताया कि हंमलोग 
जानना चाहते हैं कि तुम्हारे इस टोकनेमे कौव सी चीज है । तो भगिनने बतादिया कि इस 
टोकनेमे तो मल भरा है। इतनी बात सुनकर उनमेसे एक व्यक्ति पीछे लॉट गया | दो 
व्यक्ति अभी भी पीछे लगेरहे | फिर भगिनने पूछा भाई तुम लोग क्यो पीछे लगे हो ? तो 
उत दोयोमे से एकने कहा कि हम तो यो न मानेंगे । हमे तौलिया खोलकर दिंखा दो तब 
हमे विश्वास होगा।। मगिनने तौलिया हटाया तो उसे देख कर दूसरा व्यक्ति भी लौट गया 
एक व्यक्ति अभी भी पीछे लगा रहा । मेंगिनने फिर पूछा-भाई तुम क्यो पीछे लगेहो ? 
तो उसने बत्ताया कि हम तो अच्छी धरह से सूघ साघकर परख लेंगे तब हमे विव्वास 
' हीगा । भगिन ने तौलिया हटाया, उस व्यक्तिने भली भाति सु घ साँध कर समझ लियाकि 
' वास्तवमे यह मल ही है तब वह पीछे लौठा । तो जैसे तीन तरह के लोग उस मलसे लोटे 
ऐसे हीं तीन तरह के मनुष्य पाये जाते हैं जो विषयोसे हटते है। जरा भी ममकाया जाय 
कि विषयोमे श्रानत्द नही, १राधीनता है दुख है, पापक्ा बध है, तो कोई मनुष्य इतना 
' ही न्युनकर विषयोसे विऱ्त हो जाते हैं | कोई छोग कहते है कि आचारये महाराज समझा 
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रहे पर हम नही मानते । भ्रच्छा कहनेसे नही मानते तो ग्रहस्थीमे रहकर कुछ भोग भोगते 
जब उन भोगोपें कुछ अडचन आयी तो उन्हे बुरा मान गए और उनसे विरक्त हो गए, भ्रव 
तीसरे लोग इस तरह कहते हूं कि मैं इम तरह से न मानुगा, मैं तो खुब भोगकर मानुगा। 
ग्रखिर मरण होता है तो छोडना पडता है। ह 

प्रन्त रधनका प्रनुरोध--ये समागम वाह्मय हैं, रुचिके लायक नही ह. । हमारे 
हितरूप नही है। हमारा हित है ज्ञानस्वरूपकी आरावनामे | मैं अ्रपनेको ज्ञानस्वरूप देख 
पाऊँ, इतनाही मैं ह, इससे आगे मैं वुछ नही, मैं केवल ज्ञानमात्र हु, इसका ही अनुभव करें, 
यह बात तो सरल है। इसे छोडकर अन्य झाव कुछ भी काम करे तो कुछ भी सरले नही । 
लेकिन जब कोई दु खमे पड जाता है, जब कोई श्रागे वश नहीं चलता है तव मानते है कि कुछ 
गरगणा नही । ज्ञानपूर्वक सुखभे, विपत्ति न आनेसे पहिलेसे ही कोई मावले तो ऐसा कोई विरला 
ही ज्ञानी पुरुष होता है, जैसे एक दोहामे लोग कहते हैं ना -“दु खभे सब सुमिरन करें, 
सुखमे करे न कोय । जो सुखमे सुमिरन करे, तो दु ख काहे का होय ।” अरे अभी तो आप 
लोग्वेकी इच्द्रिया ठीक है, व्यापारादिकके कामकाज सब ठीक है, सव प्रकारके आरामके 
साधन है ऐसी स्थितिमे श्रगर ज्ञानकी आराधना बने तो भला है । श्रगर कोई दु ख आये, 
कष्ट आये तब सोचे तब भी भला है। मगर पता नही कि क्‍या होगा । जो सच्चा उपाय है 
उसको करनेमे विलम्ब न करना चाहिए । हैं 


श्रात्मा और ज्ञानभे श्रभेद होनेपर भी प्रयोजनवश भेदोपचार--यहां यह प्रकरण 
चल रहा है कि आत्मा और ज्ञान भिन्‍त-भिन्‍्त्र है श्रथवा एक ही तत्त्त है, इस सम्वन्धमें 
भ्रभी यह उत्तर दिया गया कि आत्मा और ज्ञान अभिन्‍न हैं, ज्ञानमय ही आत्मा है, आत्मासे 
ज्ञान जुदा नहीं है । ज्ञात बिता झात्माका अभाव होगा, आत्मा जिना ज्ञानका अभाव होगा । 
इस उत्तरके देनेफ्रे बाद अब यह रुथाल आ जाता है कि जब आशात्मा और ज्ञान एक ही पदार्थ 
है तब फिर दुनियाके लोग आत्माका ज्ञान, आत्मामे ज्ञान, इस तरह कुछ भेदमरी बात अपने 
मुठसे क्यो निकासने है ? तो इस विषम स्यथाह्वाद पद्धतिसे देखो-तो एक हष्टिसे आ्रात्माका 
ज्ञान ग्रस्िन्‍्त है, एक हष्डिसि आत्माका ज्ञान भिन्‍न है। भिन्‍मका अ्र्थ यहाँ यह लेना कि 
सात्माकों छोडकार श्रन्य प्रदेशोमे ज्ञान रहता है, किल्तु समभनेके लिए भिन्‍नता है और 
चसनुत ज्ञानमय ही झात्मा है। इसकी अपेक्षा बताने वाली दो दृष्टियां है-(१) द्रव्याथि र- 
नव (२) पर्याधाविवादय । द्रव्याविकनयका विपय् है श्न॒ व दृव्यास्वभाव, पर्यायाथिकनयका 
दिपय है भेद । यद्या पैर्वाधाथिकनयके अर्थ यह समझना कि पर्यायक्े मायने परिणमन नहीं 
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किन्तु/भेंदे विशेष । गुरंभी पर्याय है, पर्यायेभी पर्याय है; श्रर्थात्‌ अखण्ठ वस्तुमे भेद करके 
समझना, जो अंश बनाये वस उसीको पर्याय कहते है । श्रंशका नाम पर्याय है, पर्यायका भी 
पर्याय है, पर,पयायिके अनेक अर्थ होते हैं। जो अंशग्राही है वह है पर्यायाथिकनय और जो 
अखण्डग्राही है वह है द्रव्याथिकनय । जैसे सतृका लक्षणा कहते है-उत्पाद-व्यय-प्रौन्‍्य युक्‍त॑ 


 सत्‌ । उत्पाद व्यय ओर धभ्रौव्यंसे जो युक्त हो उसे सत्‌ कहते है। तो संतृके इस लक्षणमे 
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तीन अश ही तो बताये गये है उत्पाद व्यय और श्रौव्य । उत्पाद और व्यय ये दोनो तो भठ 
समभमे श्रा जाते हैं। ये उत्पाद व्यय और श्रोव्य तीनो ही श्रश एक ही वस्तुके पर्याय माने 
गये हैं । उत्पाद व्यय और प्रौव्यमे तीनो ही सत॒के श्रश हैं। सत्‌ अशी है, जैसे उत्पाद व्यय 
के बिना सत्‌ नही रहता, इसी तरह प्रौव्यके विनाभी सत्‌ नही रहता। जंसे द्रव्य केवल 
भ्रव ही नही है, केवल ध्रौव्य ही हो उसमे ऐसा भी नही है। यह तो हो जायगा श्रपरिणा- 
भीवादी एकान्तपक्षका कथन । तो वस्तु उत्प।द व्यय प्रौव्यात्मक है। जैसे उत्पाद वस्तुका 
अ्रश है उसी प्रकार ध्रौव्यभी वस्तुवा श्रण है । यहा पर्यायाथिकनयका कथन किया । इसी 
तरह यहा भी देखिये-आरत्म,ज्ञान, दर्शन, चारित्र, अभिन्‍न स्वरूप है । कही ज्ञात अलग नहीं 
हो गया । दर्शत, चारित्र आदिक आत्मासे भिन्‍त नही है। लेकिन पर्यायाथिक हष्टिसे ज्ञान 
दर्शन, चारित्र, श्रारुन्द श्रादिक/ श्रश कहे जायेंगे और यह अश समुदायात्मक एक अखण्ड 
आ्रात्मा कहा जायगा । फिर द्रव्याथिक हृष्टिसे देखते हैं कि जो ज्ञान है वह झात्मा, जो दशन 
है वह श्रात्मा, जो चारित्र है वह आ्रात्मा । पर पर्यायथिक दृष्टिसे देखते हैं तो ज्ञान, दर्शन, 
चारित्र इनें संब्रका जुदा-जुदा लक्षरा है । तो इस तरह ज्ञानादिक पर्यायें गुणा श्रश इन सबकी 
एकता भी है और नोनापनभी है । जब पर्यायहष्टिको गौण करते हैं, द्रव्यायिकनयकी प्रधा- 
नंता करते हैं तो पर्यायाथिककी विवक्षा न रहे और अनादि पारिणामिक भाव है यही दृष्टिमे 


' रहे गे यह द्रव्याथिनयकी व्यवस्था है वहा सबेत्र एकता है श्रौर जब उन गुणीको पर्यायायिक 


नंयकी प्रधानतांसे देखा जाता है द्रव्याथिक दृष्टि गौण होती है तो चू कि द्रव्याथिककी विवक्षा 


* मैं रहीं ती अपने अंपने कारण विशेष हुए, उनमे भेद जाहिर होता है और देखने पर उनमे 
- तीतापनं- सिर्ध होता है, वेयोकि ज्ञानपर्याय अन्य है दर्शनपर्याय अन्य है, चारित्र आरच्द 
: श्रांदिके .पर्याये अन्य हैं ।इस तरह आत्मा ज्ञानस्वरूप है, ज्ञात चारित्र भ्रात्मामे है इस बांत 
- की यहां प्रसिद्ध हुई है । 


है 


: अम्यग्देशन सम्येग्लानंकी घुगपत्‌ वृत्ति होनेके परिचयमे अनेक समस्याओ्रोंका 
समाधान अब जरा प्रक्ृतं प्रसग देखिये-सूत्रमे दर्शन ज्ञान चारित्र इस क्रमसे तीन शब्द रखे 
/ भएं है द्षेतका प्रैर्थ विश्वास है । ज्ञान क्य अर्थ है जानना और चारित्रका अर्थ हैं उसमे 
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रम जाना ।इस त्तरह के क्रममे एक शंक्रा होती है कि ज्ञान बिना विश्वास कैसे 
होता है । ज्ञान विश्वास पृर्वक होता है, अर्थात्‌ ज्ञानकों प्रथम ही कहना चाहिए । दूसरी 
बात-ज्ञानमे दो स्वर है-ज्ञ मे श्रा न मे श्र और दर्शन मे तीत स्वर है-द में अ्र,श मे अ्र 
और न में भ्र | जैसे कभी किन्ही चार बालकों को बुलाता हो तो उनमे जिस बालकके 
नाममे बहुत कम अक्षर होते है पहिले उसका नाम वोलनेमे आता है । सिद्धात्त विधिसे 
नियम है कि जो अल्वस्वर होता है पहिले उसे बोलते है । ठो अल्पस्वर वाला होनेसे 
ज्ञानकी पहिले कहना चाहिये । उसमे दो वाते समझता है-एक तो पहिले यह कहा था 
कि श्रद्धान ज्ञापपूर्वक होता है इसलिए ज्ञाबसे पहिले कथन होना चाहिए सो यह बात 
उचित नहीं है कि ज्ञानपूर्वक दर्शन होता किन्तु होता क्‍या है कि ज्ञान और दर्शन -दोनों 
की एक साथ ही प्रवृत्ति होती है। जैसे सुर्यका प्रकाश और प्रताप दोनों एक साथ होते 
है । जब सूर्यके नीचे बादल ग्ाड़े श्रा जाते है और वे बादल हटते है तो आवरण के 
हटते ही प्रकाश एक साथ प्रकट होता है । इसीतरह सम्यग्दर्शदत और सम्यग्श।न एक साथ 
प्रवृत्त होने है, इस तरह दृष्टान्त लीजिए क्रि जब किसी पुस्पको यह इच्छा हुई कि मैं 
श्रवशबेलगोला जाऊ , वहा जो बाहुवलस्वामीकीश ति है उसके दशन करूँ तो वह दर्शनसे 
पहिले ही सब तरह की तपास करता है। कैसी मूर्ति है, फोटो भी देखतः है, किसी पुस्तक 
में फोटो का नाप लिखा हो तो उसे भी पढता है, उसकी वह बहुत बहुत जानकारी कर 
लेता है। वही पुरुष जब वहा जाकर उस मूर्तिके दशत करता है । तो भला बताओ क्रि 
वहा जाकर प्रत्यक्ष दर्शत करने के ज्ञानमे और यहा पढ सुनकर किये जाने वाले ज्ञानमे 
फर्क है कि नही ? है फके । वह अ्रन्तर इसप्रकार का है कि जैसे एक हो अनुभवरहित 
ज्ञान और एक हो अनुभवसहित ज्ञान । ऐसे ही यहा परख करिये । ज्ञान बिना सम्यग्दर्शन 
न होगा । जघ कुछ जानकारी हीनकी जाय तो विश्वात किसका किया जायगा। तो ज्ञान 
बिना विश्वास होता तो नही, लेकिन विश्वास से पहिले, अनुभवसे पहिले जो ज्ञान हुआा 
वह एक साधारण सा ज्ञान है, हृढता रहित ज्ञान है । जेसे जीवस्वरुपके सम्बधमे ज्ञान 
किया तो जाना तो सही परपदार्थ से उपेक्षा करके अपने आपके स्वरुपमे रमकर जो अनुभव 
किया जाता है, उस अनुभवके साथ जो ज्ञान होता है वह ज्ञान समग्यग्दर्दन . सहित है । 
चह है सम्यग्ज्ञान और सम्बन्दर्शनसे पहिले जो ज्ञान हुआ वह चू कि अनुभवरहित है । है 
ज्ञान जरूर उस ही तरह का करीब करीब, अथवा पर्याय के कथन में वह पुरष चल 
रहा है, लेकिन उसका ज्ञान अनुभव रहित है! इस तरह यह निर्णय करता कि सम्यस्दर्शन 
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सम्यग्ज्ञाव की एक साथ प्रवृत्ति होती है । श्रव दूसरी बात कहते है कि ज्ञान अल्पस्वर 
वाला है तो रहो, लेकिन मह भी तो परखिये कि सम्यस्द्शव पृथ्य है ज्ञानकी अपेक्षा, 
चारित्रकी अपेक्षा । सम्यग्दशन की पुज्यता का श्र्थ है सम्यग्द्गन के होने पर ही ज्ञान 
श्रौर चारित्र की समीचीनता कहलाती है। जो ज्ञान और चारित्रकी समीचीनताका मूल 
बनता है । सम्यग्दर्शन मूल होने के कारणा उसका पहिले नाम दिया है। श्रव दूपतरी बात 
देखो-वीचमे ज्ञानका कथन है। चारित्रमे पहिले ज्ञान है, उसका भाव यह है कि ज्ञान- 
पृर्वेक चारित्र होता है और पूर्णताकी हष्टिसे देखा जाय तो ज्ञानपूर्ण हों जाता है १३ वे 
गुशस्थानमे और चारित्र पूर्णो होता है योगरहित विधिसे १४ वें ग्रुणस्थान में, जिसे 
यथाख्यातचारित्र कहते है । अ्रव यह क्रम बना-दर्शन, ज्ञान भर चारित्र 
मोक्षमार्ग ध्वज--इस सम्बंबमे एक और प्रसंग याद आ गया-श्राजका जो अपना 
राष्ट्रीयध्वज है उसमे तीन रग हैं-पीला (केसरिया) सफेद और हरा । इनमे केसरिया 
रंग तो सम्यग्दर्शन की याद दिलाता है, सफेद रग सम्यग्ज्ञान की याद दिलाता है और 
हरा रग सम्यक्चारित्रको याद दिलाता है | साहित्यमे इन तीनो ही रंगोका वर्णोत किया 
है । सबसे नीचे जो हरा रग दिया है उसका श्रर्थ है-भरा पूरा होना, ठोप्त विचार वाला 
होना, हरा भरा होना | श्रात्माकी उन्‍वति चारित्रसे होती है। तो इस चारित्रका सूचक 
हरा रग हुआ । मध्यमे है सफेद रग । तो ज्ञानका रग सफेद बताया गया है । यह सफेदी 
ज्ञानका पोषक है, जैसे सफेदी पर ही पीला रग चढेगा इसीप्रकार यह ज्ञान भी दर्शन ओर 
चारित्रमे व्यापक है । समयसारमे तो एक स्थल पर इतना तक स्पप्ट क्या है कि जीवा- 
दिक श्रद्धान से ज्ञान होनेका नाम सम्यग्दर्शन है, जीवादिक ज्ञान स्वभावसे ज्ञान परिणामन 
का नाम सम्यज्ञान है, रागादिक का परिणाम होने को स्वभावसे परिणमन का लामे 
सम्यक्चारित्र है। तो इस प्रकार सम्यग्दशन, सम्यग्ज्ञान और सम्यकचारित्र व्यापफ है ! 
(॥ ' सम्यवत्वकी प्राथमिकता--भ्रब इसी विपयपर जरा प्रुन॒ दृष्टि कीजिए-सम्यग्दशेन 
ज्ञान चारित्रमाणि मोक्षमार्ग । इसमे इन्द्रसमांस किया जाता है । इन्द्र वहा होता है 
जहा सब प्रधान होते हैं। सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यक्चारित्र इन तीनोकी प्रधानता 
' हैं.) ये तीनो न हो तो मोक्षमार्ग नही बनता है। दर्शन, ज्ञान, और चारित्र ये तीनो हीं 
- श्रपने अपंनें रूपसे, अपने अपने स्थान मे प्रधानता रखते है। सर्वप्रधान होनेसे हन्द्रसमास 
' किया गया है। यहा दर्शनज्ञान “चारित्रारिग मोक्षमार्ग । इनमे सम्यकशब्द देनेका काररो 
“है मिथ्यादर्शन, 'मिथ्याज्ञान और मिथ्या -चारित्र यह श्र्थ_न लिया जाय । 'सम्यकत के 
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सम्बंध में कहा है कि यह सम्यग्दर्णन मोक्षमार्ग की प्रधान सीढी है । इस सम्यग्द्गत के 
विता ज्ञान और चारित्र समीचीनता नही प्राप्त कर सकते हैं। देखिये-जिसका यह विश्वास 
है कि मे देहादिक से पृथक कषाय, वाञढ्छा, विषपयवासना आदिक से निराला नॉनमात्र 
प्रंतस्तत्त्व हूँ, उम पुरुषको सम्यकक्‍्वी कहा जाता है । सम्यर्दशनत की अनुभूतिमे उसके 
अनुकूल ज्ञाव बनानेमे जो सम्तोष होता है वह सनन्‍्तोष किसी बाह्म प्रसगमे नहीं हो सकता। 
ऐसा जानकर श्रपने श्रापपर हृष्टिवात कीजिये | अपने जीवनकी सफलता आआरात्महित मे है 
वह सम्यक्‍त्वके पाने पर ही हो सकता है । इसलिए सम्यक्त्वके प्र)नगमे सब कुछ न्योछावर 
करने पर भी यदि सम्यक्त्व प्राप्त होता है तो उसमे अपने आपको ऐसा माने कि मै बडी 
सरलता से सम्यक्त्वका लाभ लिया है 
सम्यसज्ञान व सम्पक्चारित्रकी महिसा--सम्यस्नानकी महिमा के सम्बनसे कह 

हैं कि ज्ञानके समान सुखका कारण संसारमे कुछ नही है। धत समाज आदिक सब कुछ 
थे नष्ट हो जायेंगे किन्तु सम्यग्जञान हो तो इस जीवको शरण भी है । वस्तु स्वातस्त्रय 
निर्मित्त नैमित्तिक भाव का ये सम्यग्ज्ञानके ही प्रकार है जो आकुलतासे छूटकर सुख शान्ति 
में पहुचाते हैँ । व्यवहारमें देखो कि जब कभी रस्सीमे सर्पका भ्रम हो जाय तों उस समय 
वह कितना दु खी होता है । और जब सम्यस्जान हो जाय कि भरे यह तो कोरी रस्सी हैं 
तो व उसका वह सारा दुख खतम हो जादा है । और इसी कारण अनेक दार्जनिकों ने 
ज्ञानकों ही प्रधान कहा है | ज्ञानसे ही मोक्ष होता है । यद्यपि उस ज्ञानके साथ सम्यक्‍व 
गौर चारित्र गसित हैं फिर भी ज्ञानकी प्रधानता है ।, ज्ञानके साथ सम्यग्दर्णत 
सम्यक्चारित्र की वार्ता आती हैँ | मम्यकचारित्रिवा अर्थ है अपने आपके आत्मस्वरूपकों 
जिसने समझा हो जाना हो, उस ही झूपमे ज्ञानप्रवृति बताये रहदा सो सम्बकूचारित्र हूँ। 
अर्थात्‌ ज्ञानमात्र आत्मस्वरूपमे समा करना सम्यफूचारित्र है । सम्यक्चारितकी अ्रदृशुत 
महिमा है । इसकी पूत्ति विनामुक्ति प्राप्त नहीं होती । केवल ज्ञान प्राप्त होने पर भी 
गम्यफ्चारिय्र की पूति बिना लोकमे श्ररहंत भगवान जीवनमुक्त वहनराते हैं। मुक्त ही हैं 
फयोकि घातिया कर्मोडा विव्यथ होने से गुरवा घात अब नही रहा । गुणोपर पृर्णा विकास 

ता रहेगा । यध्यत्रि वे जोबन-मुत्त हैं लेकिन घरीन्‍्से सुस्त नहीं हुए, घातिया कर्मोसे 
मुक्त नत्ती ६०। जहां योग भी नही रहे तव ग्न्‍्तमु तैंमें मुवित हो जाती ह । सम्यकचारित्र 
की पूर्ण महिमा है। सग्यन्दर्शन, सम्यस्भान और सम्यस्कसारित्र इन दीदो की प्रधानता 
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है। इसी लिए दस्द्रवमास किया गया है और उनमें वश्ख वनत्रा रूप दिया गया है । 
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मुक्तिमे दास्तविक श्रानन्द--संसारके प्राणी संसारके दुख़ोसे कैसे छूटे, ऐसी 
करुणा करके आचार्य उमा स्वामी महाराजने इस तत्त्वार्थ सूत्रके आदि मे सोक्षमार्थ 
की घोपणा की है | सम्यग्द्श-ज्ञान चारित्राणि मोक्षमार्ग सम्यग्दशेन, सम्यस्शान ओर 
सम्यकचारित्र इनका एकत्व मोश्ञ है। मोक्षमार्गका अर्थ है-समस्त कर्मो से छूट जाने की 
स्थिति पाना । मोक्षका श्रर्थ है मोक्षाणि श्रर्थात कर्म, विषय, कपाय, शरीर, इन सबकी 
अलग कर देना | सर्ज कर्मों से सदाके लिए छुटकारा हो जाना इसका नाम मोक्ष है. । कुछ 
लोग कहने लगते, वे अज्ञानमे कहते या कभी मजाक में कहते, यह वो वे: जाने-कि मोक्षमें 
वया सुख है ? थिद्ध होनेमे क्या आनन्द है ? अकेले रहते हैं । कोई . परिवारका साथी 
नही, मित्र नही, रोजिगार नही, खाना पीना नही, वहा कैसे दिन कटते होगे- ? पर -ये 
सब बाते तो विडम्बना है। जो सयोग लगा, शरीर लगा, रोजिगार लगा, खाना पीना 
लगा, उनकी स्थिति तो एक दयनीय स्थिति है | देखो विडम्बता कि-५ इन्द्रिय के विषय 
और छुठा मतका विषथ ये छट्ठो विषय रोज रोज लोग भोगते है। स्तवशैत “का विषय है 
स्पश करता, ठडा गर्म छूलिया, सुहा रया, मौज मानने लगे, रसता का विषय है खट्टा 
मीठा आ्रादि स्त्राद मानना, प्लाणका विपय है सुगध दुर्गन्च मानना, चक्षुका विषय :है 
रूप देखता, स्रोत्रका विषय है राग रागतीके शब्द सुतता, तथा मतका विषय है यश- आदि 
की चाह करना । इनमे यह जीव रोज रोज लगा रहता है, रोज रोज भोगते हैं फिर अभी 
नया सा मालूम होता है। अरे वह तो सब एक कय की हुई भोगी हुई ज्लीज है ॥ -कोई 
मनुष्य कय की हुई चीज फिर से भोगना चाहता है क्या ? कोई नहीं चाहता लैकित 
श्रज्ञाममे यह :णी उस जूठनकों ही खाना पमद करता है। क्रितनी इस भगवान आत्माकी 
विडम्बना है। विपय कषायोते चित्त जाना यह आ्रात्माकी कितनी बडी विपत्ति-.है ॥ यह 
है । यह ही तो क्लेश है। उससे छूटनें का उपाय धर्म है। उस धर्मका. वर्णान इस , अन्यमे 
किया जा रहा है । ० अं न हु 
धर्मकी एकरुपला--धर्म-श्रात्माका धर्म । देखो सम्प्रदाय. या किसी - जातिका .ग्रा 
किसी कुलका धर्म वह हो तो वह घर्म नही, वह तो अधर्म है जहा - जाति, ; कुल, सम्प्रदाय 
आदिक का सम्बध लगाकर किसी बात से-रिस्ता जोडा तो वह पर्याय बुद्धिवी- बात , है । 
वह धर्म नही हो सकता है। सर्व जीवो मे उस पदार्थ स्वभाव पर, दृष्टि दे भर, वहा 
परख करे कि, यह जीव इस निज च॑तन्यस्वभावमे दृष्टि दे श्रौर इस चअतनन्‍य स्वभावका 
ज्ञान करे, इस +तन्यस्वभावमे ही मान हो तो इसका कल्याण है--- ऐसी जो भावना 





हर ह हि ; सूत्र १--१ ] 


ककी#०६: के इन्हे १००५६०४ कक #- रू ५१ ३० *-« फेंग ईुनरूफानर#+थ० २७ ४०७५ ने++ ५५०७ ० सै #+ऋु के कैजत४० कक आये (विेकन्५ २४०२०-ह्‌न थे बो-१ ४०३ प्लक-ईूकर फेस +& कक #क पो पे फेने-ह के 


कर॥ग है आराधना रखता है उसकों धर्मका मार्ग दीखा । धर्म हूं, आत्माका स्वभाव 
सर्व जीवोंमे पाया जाता है,। कभी जीव स्वभावमें रम नही पाते । यह मन और वेमनका 
- फर्क है लेकिन स्वभाव सबमे पाया जाता हैं | इस स्वभावकों हृष्टिमि लेकर जो ऊपरके 
भैष है, नाना खटपटे है उनसे अ्रलग हटकर हृष्टिको कोई स्वभावमे जमाये और सब 
श्रात्माओको भात्माक॑ नाते से परखे, वयोकि आखिर रहना तो इस आत्माको आत्मामे ही 
है । जो आत्माको आत्माक्रे नाते से परखे उसे धर्मका मार्ग मिलता है और जो इन बाहरी 
भेष, शरीर, जाति, कुल सम्प्रदाय आदिक बातोपर दृष्टि दे शौर इस नाते से वुछ्ध धर्मकी 
बात माने तो उसे धर्म नही हुआ, वह तो अधमे है । धर्म तो वास्तवमे आत्मस्वभाव हैं 
' और गआत्मस्वभावका परिचय, श्रद्धात और उसमे रमण करना यह बात जिनके परिपूर्ण 
बन जाती है उनको मोक्षमार्ग प्राप्त होता है । मोक्षमे यह आत्मा केवल अ्रकेला रहता है, 
शरीर नही है तो खाने पीनेकी प्रश्न ही नही है, जन्म मरण का प्रदइत ही नहीं है । जहा 
' सवज्ञता है और ज्ञान अपने आपके स्त्रभावमे रम गया हैँ उसको फिर मित्रक्री परिवारकी 
अन्य दातो की आवश्यकता ही क्या है ? कोई आवध्य+ता नहीं, फिर उसे बलेशका 
' जीवनमें श्रभाव हैं । जहा क्लेश रंच भी नही है उसे मोक्ष कहते है । जहा श्राकुलता नहीं 
उसका नाम है मोक्ष । ऐसे मोक्षका नाम है यह झात्मस्वरूपका विश्वास, आत्मस्वरूपका 
ज्ञान ओर आत्मस्वरूपमे रमण करना । इसे कहते है मार्ग । जेते कोई निष्कटक रास्ता हो 
तो उस मार्ग मे बडी सुविधासे, बडी सावध।नी से बड़े आराम से अपने इष्ट स्थानपर 
पहुंच सकते हूँ इसी ,प्रकार सम्यग्दशैन सम्यग्ज्ञात और सम्यक्चारित्र एक ऐसा मार्ग है कि 
जिसमार्ग से यह आसानीसे मोक्ष महल में पहुंच सकता है । तो मोक्षमार्ग है सम्यर्दर्शन 
सम्यग्ज्ञान श्रौर सम्यक्चारित्र रूप 


ज्ञानकी प्रधानताका दाहनिकोका अ्रभिष्राय--अब इस प्रमग में वुछ दाशेनिक 
अपनी बात पेज करते है । प्रयोजन सब का एक ही है । इन दाझशनिको ने कहा है कि मोक्ष 
का सास सम्यग्दशेंत, सम्यसरज्ञान और सम्यकचारित्र इन तीनो को मत कहो । मोक्ष मार्ग 
तो केवल एक है। वह्‌ क्या ? ज्ञान | जब ज्ञान से उलठा चलता है तो इस जीव को बच 
होता है । जब इसको श्रपने आत्मा का परिचय होता है, ज्ञान होता है तो बच से मुक्ति 
हो जाते है इसलिए इस बच का कारण भी एक है, विपरीतता और मोक्ष का कारण भी 


एक है-क्या ? ज्ञान | और यह बात कुछ दार्णनिक अपनी अपनी हृष्टि में पेश कर रहे हैं 
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यो देखिये-कुछ दा्शविकों ने कहा है कि धर्म से तो अद्धेंगमत होता है, अधम से श्रवोगमेन 
होता है, ज्ञानसे मोक्ष है और विपरीतता से बव है। साख्यसिद्धान्त मे. साख्यकारिका में यह 
बात स्पष्ठ कही गई है । यहा घर्म का नाम है। पुण्य, अथर्म का नाम है पाप । पुण्य से अऊर्दध- 
गमन होता है। उनकी हृष्टि में अद्धेंवति हे क्या ? इन्द्र, गन्वर्व,-यक्ष राक्षस, पिशाच 
श्रादिक देवगति में उत्न्त होने का नाम ऊद्धं ग्मन देते हैं । यह अर्द्ध स्थिति की प्राप्ति 
धर्म से होती है, और अ्धर्म से मनुष्य पशु पक्षी सात्र, स्थावर आदिक तिय॑ञूच की प्राप्ति 
होती है । यह उन साख्य सिद्धान्त वालो की हृष्टि से बात कही जा रही है। उत्तका कहना 
है कि पुण्य से तो ऊद्ध गसन की स्थिति बनती है और पापसे अ्श्ोगमन की । तो देखिये-- 
देवगति तक ही बात सोची इतने मे तो यही भूल पडी है कि उन्होने देव होने को ही ऊ्ढ 
की स्थिति मान लिया और मनुष्य होने को श्रधों (वीच) की स्थिति मात लिया | फिर 
भी सामान्य प्रयोजन तो ठीक है। ज्ञाव से होता है श्रपवर्ग, (मोक्ष) जहा प्रकृति और 
पुर॒प में भेदविज्ञान हो | यह पुरुष थंतन्यम्वर्प है। यह प्रकृति पडो है ऐसा बोव हो उस 
ज्ञान से होता है मोक्ष, श्र जब उम्र ज्ञान से उल्टा चलते है तो होता है बच । तो देखो-- 
साख्यभिद्धान्त का भी इसमे विवाद नही है। वे भी कहते है कि ज्ञान से मोक्ष होता है। 
इस सिद्धान्त मे आदि वया और श्रन्त वया ? इन्द्रिय द्वारा विषयो की प्राध्तिं होना यह तो 
है इसकी आदि याने रासार इसकी प्राप्त अवस्था दु खदायी स्थिति और ग्रुण और पुस्ष*मे 
प्रकृति और पुरुष में भेद विज्ञान होता .यह है श्रन्तिम चीज । इससे संसार का भ्रन्‍्त 
(मोक्ष ) होता है। देखिये मोक्ष, दुखब्वितति, श्रात्मकल्याण, सब दार्शनिको को इष्ट था 
, और अपने श्रपने अ्रभिष्राय माफिक वे ज्ञात और बैराग्य की दिश्या :मे बढ़े । सवथा अमत्य 
हो सो नहीं कहा जा सकता, पर मूल द्रव्य वया है भौर उस द्रव्य मे स्थितिया क्या हैं, ? 
और क्रिस तरह से द्रव्य समस्त परलेपो से रहित होता है । उस स्वभाव का स्याद्वाद प्रयोग 
न करके उनका एकान्त वर्रान करने की इच्छा रखी इसलिए अन्तर आया मगर पाप 
देखिये जो कुछ कहा जा रहा है मोदे रूप से, इसमे,बया,असत्य है ? डन्द्रिय के छरा 
विषयो की प्राप्ति करता यह ही विडम्बता है, बहा ही झगड़ा हुआ, विरोध-हुश्रा;विकाद 
हुआ । इस इन्द्रियं विषयो के खातिर ही तो विवाद होता है. समाज; भ्रीदिक मे 4 तो, यह 
सब्र ससार है, और जहा यह दृष्टि श्रायी कि ये विषय कषाय इच्छा आ्राद्रिक रा बातें ये 
प्रकृति के गुण है, इनसे मेंरा सम्बंध नहीं। मैं तो एक चत्न्यस्वरूप मात्र हूँ ! लो भेद- 
. » बिज्ञात हुआ, मोक्ष हो गया । ज्ञान से झ्रागे श्रौर'कुछ करने की जरूरत नहीं, ऐसा साख्य- 
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सिद्धान्त का अभिप्राय है। ज्ञान किया, मुक्त हो गएः। देखिये स्पाह्मादी भी-यह ही कहते है 
कि ज्ञान ही करता है कि मुक्त हो गए । मगर ज्ञान की यह विज्ञेषता है कि ज्ञान मे स्वरूप 


मे, स्थिरता से रमे तो मुक्त होगे। इस स्थिरता ने सम्यकचारित्र का स्थान-प्रहण कर 
लिया । 


ज्ञान मे ज्ञान की स्थिरता में ही ज्ञान का प्रताप--कोई ज्ञान ज्ञान के अनुकूल न 
चले और कहे कि मुक्त हो गए। तो यह सब बहाना है स्वच्छता है। गुरू जी सुताते थे कि 
कोई दो तीन शिष्य एक गुरू जी से पढते थे । गुरू थे ब्रहमवादी । मै ब्रहमस्वहूप हु, ब्रहम हूँ 
मैं खाता नही, पीता नही, मेरे पाप नही विक्रार नद्गी। मेरा कुछ-नहीं होता । यह मैं पूर्ण 
ब्रहमस्वरूप हूँ, और उनकी चर्चा क्या थी कि वे गुरू जी एक म्लेच्छ की दुकात पर रसग्रुल्ले 
खाया करते थे, जिसमे कि माप्त भी पकता था । एक बार शिष्यो ने कह्य कि शुरू जी आप 
इतनी ऊबी तो व्याख्या करते, हमारे भाराध्य हो, गुरू हो, हम लोंग -आपसे पढने हूं, और 
श्राप वहाँ म्लेच्छ की दुकान में जाकर रोज रसगुल्ले खाया करते हू, यह क्‍या बात ? 
तो शुरू जो ने कहा--अरे ठुम लोग क्‍या जानो ? वह तो शरीर मे गया, प्रकृतिकी 
चीज है, प्रकृतिकी बात प्रक्न। में गई | कौन खात्ता है ? गुरू जी की इस प्रकार 
की बात सुन कर शिष्य हैरान हो गए कि देखो इतने बडे विद्वात होकर भी इस 
तरहसे कहते हु । यह ढगसे नहीं चलते ६। तो एक दिन एक. शिष्य उसी 
दुकान पर पहुंचा जिसमे गुरू जी रसगुल्ले खा रहे थे । वहा पहुंचकर ,शिष्यने 

- गुरू जी के दो ती। थप्पड मारे। गुरू ने कहा--यह वया करते .? ,तो शिष्यने 
: कृहा ? करते क्‍या ? हमारा हाथ भी प्रकृति की चीज है और आपका - सिर भी 
प्रकृति की ज्ञीज है, प्रकृति मे प्रकृति लगी, हमने आपका क्या किया ? तो हिंष्यको 
, बात सुनकर गुरू जी समझ गए और बोले-बेडे तुम्हारा कहना ठीक हैं । श्रभ्ी तक 
हम भूलमे थे । उस दिनसे गुरू जी ने उस दुकाव पर जाना छोड ' दिया । तो 
, ज्ञानसे मोक्ष होता हैँ इमका अर्थ केवल इतना नहीं कि ज्ञानंकर लिया , मोक्ष हो 
गया। अरे जिस स्वभावका ज्ञान किया उस स्वभावको ,ही ज्ञानमें लिए, रहे, ऐसी 
स्थिरतासे कि अज्ञानकी बात न आ पाये । चलो 'ज्ञानसे मोक्ष होता है यह मानते 
: हो तो यह भी बिद्ध होता है । तिद्ध तब हो जब ज्ञानकी 'स्थिरता' हो '। स्वरूप 
सम्बोधनमे श्रकलक देवने लिखा हैँ कि मै ज्ञाता हुं, ऐसे” ज्ञानकी. स्थिरताका नाम 
चारित्र ६। निरव्रय चारित्र क्या है ? वह है ज्ञानस्वभावमे ज्ञानकी' स्थिरता होंना | 
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के 


भौर, व्यवहार में स्थिरता क्या है ? ब्रत, समिति, ग्रुप्ति श्रादिक भुनिन्नतका जो 
आचरण है वह चारित्र है । कोई कहे कि हम तो निदचय चारित्र पालेंगे, व्यवहार 
चरित्र को क्या जरूरत है, तो वह पार न पा सकेगा । जहा विषय कपषायो में 


इतने सस्कार लदे € कि ये विषय वासनाये इनपर हावी हो रही हैं, उनकी दूर 
करने के लिए एकदम सीधी ज्ञानस्थिरताका होना अभ्रव्य है । सस्कारसे सस्कार 
काटा जायगा । वह, ब्रत, समिति, गुप्ति मुनिन्रत आादिकके जो सस्‍्कार है उनको 
क्षय करने मे कारण है ? और जब ऐसी योग्यता वतती है कि इस व्यवहार चारित्र 
से रहकर व्यवहारप्ारित्रका भी ख्याल नहीं रहता । व्यवहार चारित्रका ख्याल 
नहीं रहता इसीके सामने व्यवहारचारित्र सहज छूटा और वह अपने निश्वयस्वरूप 
मे रम गया । लो हुई ना मुक्ति ? किससे हुई ? ज्ञानसे । और, उसीमे छारित्र 
भी प्रविष्ट हैँ । तो कुछ दार्शनिक कहते ह कि ज्ञानसे ही मुक्ति होती है तो सम्यग्दर्शन, 
सम्यग्शान और सम्यकचारित्र इन तीनोका कथन करना श्रयुवत है । लेकिन यह ध्यानमे 
लायें कि जिस ज्ञानसे मुक्ति होती है उस ज्ञानमे विश्वास और चारित्र अपने आप 
लगा हुथ्ना है । कोरा ज्ञान नही है । 


वेशेषिक सिद्धान्तमे ज्ञानकी मोक्षमार्ग रूता--यहा शंकाकार कह रहा है कि 
ज्ञानसे ही मोक्ष होता है, इसका समर्थन करने वाले अनेक दाशनिक हू । वेशेषिक 
सिद्धान्त है कि भाई इच्छा और द्वेषसे बन्च होता है और इच्छा द्वेपका अभाव हो 
जाय तो मोक्ष होता है । वह किस तरह ? जीव मे इच्छा श्रोर हव॑ष उत्पन्त हुआ | 
उससे यह जीव पुण्य और पापमे लगा । या तो पुण्य बनेगा या पाप] सद्इच्छा हैं 
तो पुण्य बनेगा और खोटी इच्छा है तो पाप बनेगा | तो इच्छा और दह्वेंष होने से प्रुण्य 
पापमे प्रवृत्ति होती है । पुण्य पापमे प्रवृत्ति होगी तो इसका जीवन बनेगा, 


ञ्ै, 


जन्म होगा. । जन्म _नाम बतलाते है शरोर, मन और आत्मा, इन तीनोका 
_सम्बन्ध होने का नाम जन्म है । जब पुण्य पाप मे प्रवृत्ति हुई तो जन्म हुआ, ढं ष हुआा, 
_ शरीर मिला, इन्द्रिया, मिली, जब शरीर मिला तो सुख दुख हुए । जब सुख दुख हुआ 
ती उस माफिक इच्छा हेष हुए । फिर पुण्य पाप मे प्रवृत्ति हुई। यह चक्र चलता है 
रेंसार मे , इसीसे जीवको बन्ध होता है । इच्छा द्वष न रहे ऐसी स्थिति तब बनती 
हैं जेब मोह ने रहे, इसका नाम है भ्ज्ञान न रहा ।“ इच्छा द्वेष, धर्म श्रवर्म, “जीवन इसे 
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सबके अभावका नाम मोक्ष है तो उतका मूल ज्ञान रहा । ज्ञान होनेका नाम मोक्ष हुआ ॥& 
तो वैशेषिक प्िद्धान्त से भी यह सिद्ध हुआ कि ज्ञान से मोक्ष होता है। फिर हे स्याद्वादी 
तुम वयो कहते हो कि सम्यग्दर्शन, सम्यम्जञात और सम्यक्चारित्र यह है मोक्षका मार्ग ? 
जब इस जीव के मोह नही रहता वह यही है । वैशेषिक सिद्धान्तमे मोहरहित पुरुषको 
यति कहते है और उस यति के जब छहो पदार्थोका यथार्थ बोष हो जाता है तो वह ज्ञानी 
कहलाता है । ६ पदार्थ होते है-द्रव्य, गुण, कर्म, सामान्य, विशेष और समवाय । वेशेषिक 
भ्िद्धान्तमे ये ६ पदार्थ माने गए है। अब जरा अंदाज करलो कि ये छुहो पदार्थ जेन 
सिद्धान्तमे एक नामसे एक पदार्थ में है बस | उनके यहा ये ६ पदार्थ है । तो जैन सिद्धान्तमे 
एक द्रव्य है । द्रव्यवी ही गुणा, कर्म, सामान्य, विशेष, समवाय आदिक विशेषताये हैं- , 
ये कोई जुदे पद्मा्थ नही, लेकिन विशेषवादियोका तो यह सकलल्‍प है कि जरा भी 
गुजाइस मिले तो फट अलग पदार्थ मात लिया जाय । इसकी विशेषताको वहा महत्त्व 
है। इसी ज्ञानमे श्रेय, माना गया है। यह उनका एक मूत सिद्धान्त है। 


नयोकी सापेक्षतासे दस्तुका यथार्थ परिचय--आप लोगोंने देखा होगा एक गणेश 
मूति वह गणेशकी २ ति किस तरहकी बनी हुई है कि गणोश तो है एक पुरुष लेकिन मुह 
है हाथी जैता, उसके सु ढ लगो है और वह बैठा है चूहे पर। गरंशवा वाहन चूहा है। 
भला कभी ऐसा गणेश हुआ है कि आदमी हो और उसपर सूढ फिट हो ओर चूहे पर 
चढा हो ? जरा सोचो । श्रौर अलंकारिक ढंगसे देखो तो यह किसी तथ्यका प्रकाश करता 
है । किस तथ्यका प्रकाश करता है ? निश्चयनय और व्यवहारनय । तो द्रव्यार्थिकषनय और 
पर्यायाथिकनय की यह झूरति है । द्रव्याथिकतय अशभेदको सिद्ध करता है, व्यवहारनय' भेदसे 
देखता है। तो देखिये-यह मूर्ति समझा रही है कि वस्तु अमेद है, एक है। जैसे शरीरमे सू ढ, ' 
ऐसी अभेद अखण्ड हो रही, वहां यह नहीं मालूम होता कि यह सूढ अलग धरी है श्रोर यह 
आदमी अलग है। जैसे उस शरीरमे वह हाथी की सूढ़ ऐसी श्रभेद है। एक भेद है कि जहां. 
खण्ड नही है, ऐसा अ्रखण्ड बताता है निश्चयतय । यह तो है ऊपर की चीज और नीचे की चीज 
है चूहा । जैसे चूहा कागज अथवा कपड़े को कुतर कुतर कर इतने बारीक खण्ड कर देता है 
कि जितने बारीख केची से भी नही किया जा सकता, भ्रथवा जिसका दूसरा टुकडा न किया 
5 सके । तो यह चूहा द्रव्याथिकनयकी सूचना देता है कि ऐसी बात देखो कि जहां और 
फिर भंग न हो सके, ऐसे अशपर जाके जिन्होंने सात नयोके नाम जाना हैं वे समभते हैं। 


री 
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न 


नेगम, संग्रह, व्यवहार, ऋजुसूत्र, शब्दनय, समभिरूढ और एव भूत ये ७ नय है। भव श्राप 
देखिये कि कैसा बडेक़ी ओर से हट हटकर छोटे अरशकी ओर आते है। नेगमतयका विषय 
है सत्‌ और असत्‌ । भला बतलावो-अ्रसतृ पदार्थ कही ज्ञानका त्रिषय होता है ? लेकिन 
नेगेमनयमे ऐसी करामात है कि सत्‌ अ्रसत्‌ दोनो का विषय करता है । नैगमनयका उदार 
पेट है नैगमनयका कितना महान्‌ विषय है | जैसे उत्तर देते है कि कोई आदमी चूल्हेमे 
लकडी जला रहा था, उससे किसी ने कहा कि भाई क्‍या करते हो ? तो वह कह देता कि 
भाई हम रोटिया बना रहे है। श्ररे कहा रोटिया बना रहे ? तम तो शब्रभी लकडिया 
जला रहे । देखिये रोटिया श्रभी श्रसत है मगर कह रहे कि रोटिया बता रहे । इसको 
विषय किया नैगमनयने । सग्रहनय तो केवल सतको विपय करता है । असत्‌ छूट गया, 
सत्‌ रह गया । जितने सत्‌ हैं जगतमे उन सब सतोका सग्रह करता है सग्रहनय । आप 
देखिये सैद्धन्तिक हप्टिसे नयोक्रा प्रतिपादन हैं। जीव कहा, द्रव्य कहा तो उसमे सारे आरा गए। 
सग्रहनय २ तरह के होते है (१) पर सग्रहतय (२) प्रपर सम्न 5 याने सबसे ऊंचा समग्रह जिससे 
श्रौर ऊंचा न बन सके उसका नाम है परलग्रह और परसग्रहका भेद करके उसके भेदमे 
सग्रह मे लगे उसका नाम है अपर सग्रह । जैसे जीव अपर संग्रह है । सारे जीव तो श्रा 
गए मगर कुछ पदार्थ छूट गए । देखो सग्रहनय ने सत्‌ को विषय किया तो व्यवहारतय उस 
सत्‌ को भी व्यवहृत करता है। द्रव्य कहा तो द्रव्यमे दो भेद है-जीव और श्रजीव । द्वब्यके 
६ भेद है- (१) जीव, (२) पुदुगल, (३) धर्म, (४) अधर्म (५) आकाश और (६) 
काल । भेद करना व्यवहारका काम है । यहा तक तो रहा द्रव्याथिक नया अब पर्यायपर 
चले तो ऋजुसूत्रनय एक समयकी पर्यायक्रो ग्रहणा करता है । ठीक है। श्रच्छा रहा काम । 
प्रव्वक्त तो इस सृत्रनयका विषय ही इत्तना सूक्ष्म है कि इस विषयको ही अडफर रह जाय 
तो सब व्यवहार खतम, काम काज खतम । मुक्तिका मार्ग नही बन सकता। ऋजुसूत्रनयकी 
एक अडो पकड़कर रह जाय, इसको पकडा है क्षरणिकवादी बौद्धोते, जिसका, विषय वेया 


है ? एक समयमे होने वाली पर्याय । लो अगर॒ऋजुसूत्रनयकी अडीपर डट जाय तो श्रगर 
कपास में आग लग जाय तो भी वे क्षरिकवादी जन यह न कह सकेंगे कि देखो कपास जल 


हा है । अ्रच्छा ब्रतलावो जो जल रहा है वह कपास है क्या ? अरे जो जल रहा वह तो 
आग बन गया, वह श्रव कपास कहा रहा ? जो कपास है वह जल नही रहा और जो जल 
रहा वह कपास नही रहा । तो वे क्षणिकंवादी उस समय यह नहीं बोल सकते कि देखो 
कंपास ज॑ल रहा. ।.अब देखिये ऋजुसूत्रनयका विपय है तो सत्य, श्रसत्य नही हैं पर श्रोर 
नयोंक्री अ्रपैक्षा न"रखे और एक ऋजुसुत्रवयक्रा ही कोई हृठ करे तो यह तो 'उसके लिए 
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दुर्देशाकी बात है । प्रथम तो ऋजुसूभनय ही इतना सूक्ष्म है। फिर चलता है' शब्दनय । 
ऋणजुसूत्रनयने जिस विषयको ग्रहण किया है उस पर्यायकों कहने वाले भ्रगर १० छाब्द है 
तो उन दणों शब्दोऊफ १० श्रर्थ है। एक न जाने जायेगे । पहिले शब्दसे दूसरे विषयका 
ग्रहण न हुआ । दूपरेसे दूपरा तीसरे से तीतरा । तो शब्दतयवे जिस पर्यायको ग्रहण किया उस 
शब्दने भी शब्दगे भेद डाल दिया । कैसे ? जैसे कोई कहे-स्त्री, भार्या, दारा, ये सब महिला 
के ही तो नाम है। महिला है उसे चाहे भार्या कहलो, चाहे दारा कहलो, चाहे स्त्री कहलो, 
कलम कहलो । यह तो ऋजुसूत्रनय स्त्रीकार करता है। लेकिन शब्दनय कहता है कि जो 
स्‍त्री है वह दारा नही, जो भार्या है वह स्त्री गही, भ्ररे स्त्री उसे कहते है जिसमे गर्भ ठहरें। 
कलमे नाम उसका है जो पति, पुत्रादिक के शरीरवी रक्षा करे । ऐसे ही जो भायां है वह 
दारा नही | यह तो ऋजुसूत्रनय स्वीकार करता है कि चाहे जिस शब्द से कहो एक ही 
' बात है, मगर दब्दन्य तो इसे नहीं स्वीकार करता तो ऋजुसूत्रनयने जिस विषयको 
ग्रहण किया उस विपयमे भी भेदकर देना ओर अश कर देना, वह है शब्दनयका कास॥। 
इतने श्रश तक तो हम आ *ए । अब आगे चलो-समभिरढदय । एक शब्दके द्वारा एक 
ग्रशसे पकड़ा उपमे भी एक वह शब्द दशो अर्थोत्ति कहता है। अभी तो ऋजुसूत्रतवमे यह 
था कि एक अर्थसे दशो शब्द कहते है, तो उनमे जिसे शब्दका जो अर्थ है उस शब्दसे वह 
अथ्थ लेता शब्दनय । भ्रब एक ही शब्द दशो अर्थों से कहता है। उनमे से जिसमे रूढि बन 
गई हो उसको कहना समभिरूढनयका काम है। झसे गो शब्द गांयका भी नाम है । 
इन्द्रियका भी नाम है । मगर गो शब्दका अथ गाय से लेता यह हदब्दनयसे भी ओर 
सूद्षमता लेता है। तो दो एवभूत रदय ओर झाया और वह बोलतां कि हम इससे भी हल्के 
रूक्षक है। केश ? इस विदा रूप परिणामों मे ही हम उस शब्दसे बोलेगा । गो शब्दसे 
गाय कहकर जब चले तब गाय है क्योकि गो का अर्थ है जाना । तो एवंभूतने भी श्रड 
पकडी । तो ये नय उत्तरोतर कितने सुक्ष्को विषय करते है। वेशेषिक इससे भी आगे 
बढ़े । सो वह है अमेद पदार्यत्रे गुणादिक्री भिन्‍्तसूत मानना श्रज्ञान है । 
ज्ञानमाजसे सुक्ति सानने वाले विशेषबादान्दुयापियो को शंकाका समाधान-हा पदार्थ 
की कथनी चल रहो है। आत्मा है, आत्मामे ज्ञान दर्शन, श्रद्धा, चारित्र श्रानन्द -आदिक 
गुण है, ओ आत्मा जुदी चीज है और ज्ञानादिक जुदी चीज हैं। कुछ समझ में झा गया । 
हा और देखो--उन्से क्रिया भी होती है, परिणति भी होती है । यह परिणति अ्रलग पदार्थ 
: है, और यह भी समझ में झाता है कि अ्रगर दसो पदाये पड़े हो तो उनमे सामान्य यहु भी 
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' प्रदार्थ, यह भी पदार्थ । तो सामान्य भी पदार्थ है और विशेषता भी नजर शअ्राती है। यह 

- दानी है, यह त्यागी है, यह ऐसा है। विशेष भी पदार्थ है। ये पदार्थ कोई अलग ठरे हैं 
क्या कि जिनकी सत्ता हो, जिनमे प्रदेश हो, जिनमे अ्विभाग प्रतिच्छेद हो, जिनके न्यारे पड़े 
है, लेकिन कुछ शब्द तो आये बस उनका पदार्थ वन गया | जब ऐसे ६ पदार्थों का वास्त- 
विक ज्ञान होता है, वैशेषिक कहते है कि जब वैराग्य उत्पन्न होता है, सुख दुख इच्छा 
झ्ादिक का श्रभाव होता है। जहा इच्छा न हो वहा प्रुण्य पाप न रहा, जहा पुण्य पाप न 
रहा वहा शरीर न रहेगे । जहा शरीर की उत्पत्ति न हो उसी के मायने मोश्न है। तो देखो 
मोक्ष ज्ञान से हुआ । फिर क्यो कहते हो कि सम्यग्दर्शत, सम्यस्ज्ञाव और सम्यक्चारित्र इन 
तीनो की एकता मोक्षमार्ग है? ए# शका है। समावान सबका एक है कि सम्परतर्शन, 
सम्यग्जञान, सम्यक्चारित्र ऐसे हैं कि उनमे से एक भी न हो तो मोक्ष नही होता। सम्यस्दर्शन 
नही है तो ज्ञान और चारित्र कितने ही करे पर मोक्ष नही । ज्ञान न हो तो सम्यग्दर्शन 
सम्यकचारित्र कैसे हो ? श्रव्वल तो होगा ही नही । मानो हो गया । दूध गाय का भी होता 
है, भेंस का भी होता है और एक आकका पेड होता है उसमे भी दूब होता है । उस झाक 
के दूध को अ्रगर लगे हुए काटे पर लगा दिया जाता है तो वह काटा ऊार श्रा जाता है। 
जब दूध सब का नाम है तो जरा आव पाव श्राक का दूथ क्यों नही गर्म करके पी जाते ? 
तो भाई केवल नाम ही नाम घरने से काम नही चलता | वस्तु वहा होती चाहिए। नाम धर 
दिया यह चारित्र है मगर वह वास्तविकता से परे है। उप्तसे मोक्ष न होगा । तो सम्यग्दशन 
सम्यग्जान और सम्यकचारित्र इन तीथो की एकता हो तो वह मोझ्ञ का मार्ग है। इन तीनो 
मे से एक भी कम हो तो मोक्ष नहीं होता। लेकित अभी यहा वर्णात चल रहा है शका 
विषयक और, दाशैनिको के दृष्टान्त देकर यह कह रहे है कि मात्र ज्ञान से ही मोक्ष नही 
होता किन्तु सम्यग्दशन, सम्यस्ज्ञान और सम्यक्चारित्र इन तीनो की एकता से मोक्ष होता 
है। . .- 

५ रत्नत्रयके दिदर्शन के बल पर सांख्य सिद्धान्त से शिक्षा की संभवता--साख्य 
सिद्धान्त मे तो यह-बात कही गई थी कि जब तक इस जीव को प्रकृति और पुरुष का भेद 
विज्ञान नही .होता तब तक इसका ससार मे जन्म मरण है | इस सम्बब में उनका यह 

' स्पष्टीकरण हैं कि श्रादि तो है ससतार भ्रौर अन्त है मोक्ष । ससार है शबददिक विषयो की 

/ अवृत्ति का नाम | तो पचेन्द्रिय के द्वारा विषयो करा जो उपभोग है वह ससार है शरीर अन्त 
है.गुणा और पुरुष मे भेद,विज्ञान होने का नाम अर्थात्‌.ये श्रहकार कषायें और आऔतिक पदार्थ 
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ये सब पुरुष के नही है । मैं एक विन्मात्र हूँ, इस प्रकार के भेद से वह है संसार का अन्त । 
जब तक इस जीव के ऐवा अभेद प्रत्यय रहता है स्वयं और परमे कि ये जो श्रोत्रादिक 
इन्द्रिय के व्यापार है--सुतना, देखता, सू घदा आदिक जो क्रियाये है, इनमे जब तक ऐसा 
प्रतिभास रहता है कि मै सुनने वाला हूँ, मैं देखने वाला हूँ, मैं स्वाद लेने वाला हूँ, तब तक 
इस जीवके ससार है, तव तक यह जीव अज्ञानी है। इसी प्रकार पचभूतसे बना हुआ जो 
यह शरीर है इसगरीर में जब तक ओआत्मबुद्धि रहती है, ये हाथ ये पैर, ये सिर इनका 
समूह जो शरीर है इनमे जब तक आत्मीबताकी बुद्धि रहती/ है उतमे इस तरहसे अपने 
को प्रतीति में लेते है कि यह शरीर मैं हूँ, तब तक उसे संसार है, तब तक यह जीव 
अज्ञानी है। और जब यह जान जाता है कि एक इस ब्रह्मको छोडकर बाकी सब यह माया- 
जाल यह प्रकृतिका धर्म है । सत्त्व रज तमो गुण वाली प्रकृतिके ही ये सब धर्म है। 
आत्मा तो अ्रकर्ता है, अभोक्‍ता है, चतन है | जो कुछ भी क्रियाये है वे सब प्रकृति के धर्म 
है। इस तरह जब भेद जानते है तो उसे कही मुक्त प्राप्त होती है ”? इस सिद्धान्तसे 
कितनी ही शिक्षाये मिलती है, पर मूलमे इस आत्माको अपरिणामी मान लिया गया 
अर्थात्‌ इस शआ्रात्मामे कोई परिवर्तत ही नही होता, इससे यह भिद्ध्त श्रपूर्ण रह जाता है। 
जब आत्मा न ससारी है न मुक्त है तो किसके लिए धर्मको विधि बताते ? जब यह संसारी 
है, अज्ञानी है और अपनी ग्रज्ञान अवस्था तजसकता है, मुक्त श्रवस्था पा सकता है तब ही 
तो >ीवको उपदेश दिया जायगा कि दु खसे छूटो और मोक्ष के मार्ग मे लगे । लेकिन जहां 
प्रकृतिका सघ है। प्रकृतिका ही मोक्ष है, श्रवेतत मे ही सब परिणतियां है इस चेतनको 
भ्रपरिणामी माने तो यह थिद्धान्त फिट नही वेठता | प्रकृत वात यह कही जा रही है कि 
साख्पो ने भी यह माना कि ज्ञानसे मोक्ष होता है । जब तक विपरीतता रहती है तब॑तक 
संत्वार है और जब विपरीतता मिठ जाती है ज्ञान होता है तो उसे मोक्ष होता है। शकाकार 
यहा यह कहता है कि ज्ञानसे ही मोक्ष है फिर सम्यग्दर्शत और सम्यक्चारित्रको साथ कहने 
की क्या आवश्यकता है ? लेकिन यह नही समझा कि ज्ञान जब हृढ हो, विश्वास सहित 
हो तब ही ठो ज्ञान कार्यकारी है। जव ज्ञान ज्ञानके द्वारा ज्ञानप्रकृत्तिका आचरण करने 
लगे तव यह ज्ञान कार्यकारी है । तो ज्ञानके साथ लगे है ये श्रद्धाव और चारित्र । इन 
तीनोमे एक भी कम हो तो मोक्ष नही है । 


रत्नत्रयके विग्दर्शनके बलपर विशेषवादासे शिक्षाकी संभवता--वैशेषिक “व 
नेयायिकोंने कहा है कि इच्छा देषसे बन्धच है । उनका अ्रभाव हो तो वहां मोक्ष है) भोक्षके 
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मायने क्‍या ? शरीरका सयोग न रहना शरीरकी फिर उत्पत्ति न होता । यह ही मोक्ष 
कहलाता है । तो यह मोक्ष मिलेगा कैसे ? पुण्य पाप यह दृष्टि दूर हो तो मोक्ष मिलेगा । 
पुण्य पाप कैसे दूर हो ? जब इच्छा दूर हो तो पुण्य पाप दूर हों । श्रव हे प कंसे दूर हो ? 
मोह न रहे । मोहका नाम श्रज्ञान न रहे, ज्ञान हो तो मोक्ष होता हैं । इस सिद्धान्तमे 
स्पष्टीकरण और उसकी विधि यह बतायी गई है कि देखो भविष्यमे श्राने वाले कर्म तो 
उत्पन्त न हो और जो सचित कर्म है वे रुक जायें, टूर हो जायें तब मोक्ष होता है | बात 
तो ठीक है पर इन सबका कारण बताया है केवल ज्ञानमात्र जानकारी हो जानता, श्रद्धात 
श्रौर चारित्रकी बात नहीं कही गई, इसीलिए स्थुव॒तथा सम्बर निर्जरा को ही सकेत कर 
रहा है यह सिद्धान्त, फिर भी भूल में भूल करनेपर यह सिद्धान्त भी मुत्रित मार्भको दिखाने 
मे अ्रसमर्थ है। इसने कहा है कि पापकी श्रनुत्पत्ति होती है पापके सावन छोडनेसे ।लो 
चारित्रकी वात तो कही जा रही है, पर सिद्धान्त मूलमे यह रखते कि ज्ञानसे ही मोक्ष होता 
है पुण्यकी श्रनुत्पत्ति होती है पुण्यके साधन न रखनेसे । पुण्यफल भोगनेके समय ससारसे 
उद्वेग होता है, ससारसें उद्वेग होनेसे पुण्य भी दूर हो जाता है । यो ६ पदाथम्ति तत्त्वका 
निर्णय होना तो चाहिए, इससे धर्म अ्रधर्म का नाश्य होता है झ्ौर मोक्ष होता है । यह 
धकाकार नैयायिकका उदाहरण देकर कहना हो रहा है । पर इसमे भी श्रद्धान और चारित्र 
साथ लगा ह॒थ्ना है। यह उनके विवेचनसे ही सिद्ध होता है । यह वैशेषिक का कथन था ! 
नैयायिक तो कहते है कि दुख जन्मप्रवृत्ति दोष मिथ्याज्ञान ये दूर हो तो मुक्ति होती है । 
इनमे मूल है मिथ्याज्ञान | मिश्यज्ञान दूर हो ग्या तो दोष दूर हो २ए । दोप दूर होंगे तो 
धर्म अधर्मकी प्रवृत्ति दूर होगी । पाप पुष्यकी प्रवृत्ति दूर हो गई तो जल्म हैंई होगा । 
जन्म न होगा तो दुख भी न रहेगा । इस तरह हु खका आत्यतिक श्रभाववा नाम मोकक 
है । श्रौर वह मिथ्याज्ञान की निवृत्ति होने से हुआ । श्र्थात्‌ ज्ञानसे हुआ । तो ज्ञाससे ही 
मुक्ति सिद्ध हुई । तत्त्तवज्ञान किया तो मिथ्याज्ञान दूर हुशा । मिथ्याज्ञान दूर होनेते 
उत्तरोत्तर पूर्व-पूर्वकी चीजे दूर हो जाती है। जब सुख $ खका सर्वेधा अभाव हो जाये 
तो उसीका नाम मोक्ष है । तो ज्ञानसे हो मोक्ष हुआ ना । शकाकारका यह समर्थन 
चल रहा है । लेकिन यहा भी देखे तो जिस जानकारीके साथ विश्वास लगा हैं 
वही हृढ कहलाता है । जैसे जानकारी के अयुरूप कुछ भीतरमे ज्ञानवी वृत्ति चतर 
रही है ऐसे ही ज्ञानसे तो मोक्षकी बात सिद्ध होती है। तो ज्ञाससे ही मोक्ष होता हैं, 
| यह हठ करना ठीक नही किन्तु सम्यग्द्शत, सम्यस्जान सम्यकचा रित्रके मेलसे मुर्वित 
होती है। ; 


जल नागिन 


रत्नन्नयके दर्शनपर क्षोरिकवादसे शिक्षा ले सकनेक्नो संभवता--एंक और 
क्षरिक्रवादियोका सिद्ध/न्त देखो-जिसमे यह सिद्ध किया गया है कि ज्ञानसे ही मोक्ष 
होता है । उनका सिद्धान्त है कि मूलमे बन्धका, बधनका, विपक्तिका कारण “है 
श्रविद्या। बात ठीक ही है। अज्ञान है उसके ऊपर ये सब भमभटलगे है । लेकिन 
ज्ञानसे मोक्ष होता है ऐसा कहनेमे जो ज्ञान इतता कमजोर है कि विश्वास श्र 
ग्राचरणसे रहित है तो उप्त ज्ञाससे मोक्ष नहीं होता । जैत भज्ञानसे बन्ध होता 
है'ऐमा कहनेमे केवल अज्ञानसे बन्च नहीं होता । उस अज्ञानके साथ विपरीत श्रौर 
विपरीत श्राचरण हो दो उससे मोक्ष होता है, इसीप्रकार जिस ज्ञानके साथ सही 
विश्वास और आचरण ह उस ज्ञानसे मोक्ष होता है । बौद्ध सिद्धान्‍्नमे कहा है कि 
सबकी मल अविद्या हैँ । अविद्याका अर्थ हैं कि जो श्रनात्मा है उसमें आत्मा' का 
अभिमान करवा । यह मैं हूँ, जो श्रप्रविंत्र है उसमें पवित्नताका ग्रभ्रिमान करना जो 
दुख है उस्मे सुखका अभिमान करना यह तो अज्ञान है । जो अनात्मा हैं “उसमे 
आत्मा की बुद्धि करना भ्रम है । सो यह कथन ऊर तो ठीक हैँ, किन्तु अन्तर कहा 
जैन सिद्धान्त तो यो दिख्यता कि शरीर श्रनात्मा है । उसमे आत्माका कोई भ्रम 
करे कि यह मैं हूँ तो उस बन्बन होगा, दुख होगा, लेकिन बौद्धोका यो ' कथन नही 
है, उतका कथन है कि एक आआात्माकों ध्रव मानना भ्रम है । दूपरे क्षणंकरा आत्मा 
ग्रनात्मा है । सो क्षश्िकवादमे यहा पर्यायाथिकनयक्का एकान्त कर डाला । यह ए 
अलग विषय है । प्रयास उसका यह है कि अ्रविद्या से ससार व विद्यासे मोक्ष है। 


पर्याधाथकनय के एकास्तमे ग्रात्मतत्वके परिचय को असंभवता-क्ष शिक्वादियो का कहना 
है कि आत्मा क्षण-क्षण से रष्ट हो जाता है। नया-तया पैदा होता है । जैसे यह एक शरीर 
है । इस शरीर मे आत्मा सुबह से साम तक एक नही रहता । किन्तु सुबह से साय तक अन- 
गिनते आत्मा बन जाते है। समय-समय में एक एक आत्मा कहलाता है, दूसरे समय में 
दूसरा आत्मा हुआ । पहिला आत्मा समाप्त हो गया । इप्त तरह से नया-नया आत्मा होता'' 
है, लेकिन यह श्ात्मा, यह जीव, यह सस्क्रार जब उनमे आत्मबुद्धि करता' कि यह मै हूं 
बस यह उसका भ्रम हुआ । जैसे सरसो के तेल का या मिट्टी के तेल का दीपक 'जल रहा 
हो तो वहा क्रम क्रम से नई नई बूंद ऊपर पहुचती रहती है उससे वह दीपक जलता रहता : 
है। मानो आाध घटे तक वह दीपक जलता रहा तो उसे देखकर अगर कोई कहे कि यह तो 
वही एक दीपक है जो आब चटे से जल रहा-है तो उसका: यह कहता अमवूर्ण है। क्योकि 
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प्रतिक्षण में नया नया दीपक जल रहा है। यही दृष्टि करते हैं क्षरिकवादी कि ग्रात्मा तो 
क्षण-क्षण मे तया-तया बनता है लेकिन इसमे यह भ्रम करते कि यह वही श्रात्मा है जो 
सवेरे था। मैं वही हू, इस प्रकार का जो ज्ञान करता है वह अविद्या है। भ्रव देखिये--जैन 
सिद्धान्त में इसे कहा है पर्याय । क्षण-क्षण मे समय समय में नया-नया होता है उस पर्याय 
को द्रव्य मान लिया तो यह भ्रम है लेकिन क्षशिकवादियो का सिद्धान्त है कि समय समय 
में होने वाला पर्याय नही, वही पूर्ण द्रव्य है और समय-समय मे पुराना द्रव्य मिटता रहता 
है, नया द्रव्य उत्पन्त होता रहता है, उनमे यह बुद्धि करना कि यह शात्मा है, यह मैं हैँ, 
इसी के मायने अविद्या है । जब कोई बोलता कि यह मैं हूँ, तो इतनी देर मे कितने ही 
आत्मा पैदा हो गए। इममे किसको रूक्ष्यर मे देकर वोला । यह अज्ञान है। यह क्षरिक 
वादियोका सिद्धान्त हैँ । उस अविद्याके कारण जीवमे संस्कार बनता है। जब उनसे 
पुछा जाता है कि भाई जब नया-तया आत्मा पैदा होता है तो फिर यह ख्याल क्यों 
रहता है कि यह कार्य मैंने किया, मैं करूंगा । तो उनका उत्तर है-त्तस्कार से । 
जैसे दीपक मे नया नया बूद ही नया नया दीपक बन रहा । लगातार वह दीपक 
जल रहा इस सस्कार से भो ज्ञात होता कि यह वही दीपक है, इसी तरह नया- 
नया आत्मा पैदा होता है पर सस्क्रार लगा है उपयोग का । पहिला श्रात्मा नये 
आत्मा को अपना पूरा चार्ज देकर मरता है | फिर वह आत्मा अपने बाद उत्तत्त 
हुएनये आत्मा को श्रपने ज्ञान का सारा चार्ज देकर नष्ट होता है । इस तरह 
संस्कार से बात चलती रहती हैं । 


क्षशिकवाद मे श्रदिद्या और दिद्या को ही संसार व स्पेक्ष का हेतु पिद्ध करने का 


प्रयास--क्षरिौकवाद का कथन है कि उस अविद्धा के कारण वह संस्कार बता, और 
सस्कार के कारण विज्ञान चलता है | जो हमारी जानकारिया चलती है-यह जाना 
वह जाना--तो - यह ॒विज्ञान सस्क्रार की वजह से चलता है और विज्ञान के कारगस्म 
नाम रूप चलता है । पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु, इनमे शरीर को भी पृथ्वी (मिट्टी ) 
कहा है । मरने के बाद लोग बोलते हैं ताकि श्रब तो यह शरीर मिट्टी हो 322 
यद्यपि: शरीर पृथ्वी नहीं है, मनुष्य का शरीर त्रस काय हैं लेकिन मिट्ट जैसी ह, 
पृथ्वी की -तरह पिण्ड हें । इस समानता से लोग इसे पृथ्वी कह देते हैं। उनका 
यह मत- है भ्रथवा संस्कार, विज्ञान, शब्द, उपभोग श्रादिक नाम रूप है । विज्ञान के 
कारण, नाम, रूप हो तो नाम रूप के कारण ६ भ्रायतन होते हैं। ४ इच्िया ओर 
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छठा मत इनका जो विषयोपभोग है उसे आयतन कहते है । जब इन्द्रियके द्वारा विषयक्रा 
उपभोग हुझ्ना, जब स्पर्श हुआ-स्पर्श कहते है विषय, इन्द्रिय, ज्ञान, इन तीनोका संस्बन्ध 
जोड़ना । देखो अनेक बाते स्थल स्थगपर ठीक-ठीक प्रतीत होनी है । जन सिद्धान्त भी - तो 
यही कहता है कि द्वब्येन्द्रिय भावेन्द्रिय और विपय इन तीनका प्रसंग होता है विषयके 
पभोगक़े सप्रयप्े । द्वव्येन्द्रिय द्वारा देखने का काम होता । भावेच्द्रियसे देखनेका ज्ञाच 
बताया और विपप्रका उपभोग यह तो स्पर्श हुआ | इन्द्रिय, विज्ञात और विपय, इनका 
सस्बन्ध जुदा और स्पर्श के कारण वेदवा हुई, सुब दु खका अनुभव हुआ । जब ये वेदताये 
पहिले होती है तो उन वेदनाओ में, उन सुख दु खादिकके उपभोगके समयमरे फिर इसे 
बलेश हो जाता है । तो वेदवाके कारण तृष्णा हई | मोटे रूपसे सब जानते है कि जब 
थोडा बहुत्त अनुभव कराया जाय जब आशाजित होगी । कियोको बढिया रसीला भोजन 
कराया जाय, मानो हलुबा खिज़ाया जाय तब ही उसे हलुब॥ थी ओआशक्ति हो सकेगी 
जब अनुभव ही नही किया तो किर आशव्जित कहा से हो गो ? तुष्णा बनती है वेदता के कारण | 
जब तृष्णा बन जाती है तो यह ढेला है यह उपादान वन जाता हैं। सशुद्ध अवस्था वाला 
बन जाता है। और, उपादान के कारण फिर पुतर्भव होता है, कर्भबन्चत होने लगता है, 
इसीके कारण भय है। भवके कारण जन्म होता और जन्मके कारण बुढाया मरण श्रादिक 
होता । इन सब दु खोफ़ा मूल कारण अविद्या है, अज्ञात है। श्रविद्या -दूर हो तो ये सब 
विडम्नताये दूर हो जाती है । तो यो उत्तर देहर शकाकार यह कहता है कि देखो ज्ञान्से ही 
मोक्ष होता । तब यह क्यों कहा जा रहा कि सस्यादर्शत, सम्यग्ज्ञान और सम्यकृचारित्र 
इन तीवोके एकत्वसे मोक्ष मार्ग है। 


झानसे घुदित होनेके कथन भो रत्नत्रय्से सुदित होनेके आशयकी निहितति-और, 
भी अच्तिम वात सुनो । जैन रिद्धान्वमे भी यही वात कहा कि मिथ्यादशैन, अविरति, 
मसाद, कघाय और योग ये बच्चके कारण है। तो देखो मिथ्यादर्शत वया है ? पदा्थेका 
जैसा स्वरूप है उस स्वरूपसे विपरीत अभिय्राय को ही तो मिथ्यादर्शन कहते है ।त्तो यह 
विपरीत अप्निप्राय मिथ्याज्ञान ही तो है, विपरीत श्रभिप्राय मोह मे ही तो होता । जहां 
शान हुआ, भ्रज्ञान दूर दुआ, वहा मोज्ञ हो गया । तो ज॑न सिद्धान्त में भी किसी स्थलंके 
कथनसे भी यह वात प्रष्ठ होठो है कि ज्ञानसे मोक्ष होता है, फिर बयोी कहा जा रहा कि 
सम्यग्दशुन, सम्यरज्ञान और सम्यकचारित्र का एकत्व ही मसोक्षमागं है। एक दृष्टान्तसे भी 
परखलो देखो-मानो कोई सेठ कही जा रहा था। उसके साथ उसके मित्र भी थे । एक 
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जगह जगल में देखा कि एक १०-१२ वर्षक्रे बच्चेकों हाथीने श्रपनी सू'ढमे पकड़कर पटक 
दिया । उस सेठका भी १०-१२ वर्षका वैसा ही वच्चा था, तो उसे यह भ्रम हो गया कि 
प्ररे इसे मेरे बच्चेको हाथीने उठाकर पटक दिया | सेठ मछित होकर गिर पडा । बेहोश हो 
गया । उसके मित्रोने कट उस बेहोग्रीका कारण समझ लिया । इधर तो उसकी वेहोशी 
दूर करनेका उपचार करना शुरू कर दिया और उबर ख़बर देकर सेठके वच्चेको बुला 
लिया | सेठके जब नेत्र खुले, श्रपने बच्चेको अपने सामने पाया तो भट वेहोशी खतम हो 
गई और उसका सारा दुख दूर हो गया सो ज्ञानसे ही मोक्ष है, दर्शन और चारित्र की 
बात क्यो कही जा रही है ? देखो जैन सिधान्तका भी उदाहरण देकर शंकाकार यह कह 
रहा है कि मोक्ष तो ज्ञानसे हो होता है, लेकिन यह नही समझा कि इस ज्ञानके साथ दर्शन 
और चारित्र लगा है। मिथ्यादर्णन क्या है। मिय्या विश्वास ही तो है । अविरत श्रादिक 
मिथ्या आचरण ही तो है। ये बधक्े कारण हैं। ये मिटे तो मोक्ष हो । सम्यग्दर्शन, 
सम्यग्ज़ञान और सम्यक्चारित्र हो, वस यही मोक्षका मारे है । तो झकाकाराका जो मूल 
प्रश्न था कि ज्ञानसे ही मोक्ष होता है, तीनो बाते न बोलना चाहिए उसका समाधान करीब- 


करीब झा गया । 
सोक्षमार्गके प्रसंगमे सम्यर्दर्शन ज्ञान चारित्र तीनोकी श्रदिनाभाविता--भ्रव विशेष 


रूपमे भी विचार करे तो ये सम्यग्दर्शन ज्ञान चारित्र सब्र अविनाभावी हैं। इनमे से यदि 
एक भी न हो तो काम न बने । जब तीनो हो तब मोक्षमार्ग वतता है। उदाहरणके लिए 
 लो-कोई पुरुष रोगी है, उसे श्रौषवि दी जाती है तो उस रोगीकों उस औपधिपर विश्वास 
रहता है। उसे प्रूर्ण विश्वास है कि इससे रोग दुर होगा | श्रौर, शऔपधिका ज्ञान भी है, 
कि किसके साथ यह औषधि ली जायगी, कब कब ली जायगी, किस ढगसे ली जायगी । 
झौर, उस ग्रौपधिको वह खाता भी है। तो देखो इस घटना में भी दशत ज्ञान और 
प्राचरण ये तीनो भ्रा गए । इसीतरह इस समारका रोग इस प्राणीके लगा है तो पहिले 
विद्वास हो कि इस ससारका रोग मुझे लगा क्यो ? निदान भी तो छोडना चाहिए। जैसे 
उन रोगियोक्रो समभाया जाता कि तुम्हारी यह बीमारी उर्दकी दाल खाने से हुई, कोई 
ठडी चीज छानेसे हुई, तो उसे फिर कहा जाता है कि भाई अब ठडी चीज मत खाझो । 
जो चीज श्रपथय है, जिससे यह रोग हुआ है पहिले उससे सुख मोडो । यो रोग मिटनेका 
हेतुभूत जो सम्यग्दर्शत, सम्यग्जञान, सम्यक्चारित्र है उसकी और उसे अभिमुख (या जाता 
_ है। यो ही यहा देखिये-सम्यग्दशन पाने मे मोक्षमार्गका विषयभूत जो निज आत्मा है इस 
भिज श्रात्माकों मीक्ष दिलाना है तो श्रात्माका श्रद्धान हो | यह मैं क्या हूँ ? स्वेय निरपेंक्ष 
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अपने आप शभ्रपने ही सत्ततर के कारण जो तत्त्व है उसका श्रद्धान होना चाहिए ओर इसमें, 
जो ज्ञात वैभव है, आनन्द निधिहै उसका प्रिज्ञान होता चाहिए, अपने ज्ञानकों इस 
स्वभावके अनुरूप बताता यह कहलाता है सम्यऋचारित्र । ये तीनो बाते हो तो जैसे रोगीका 
रोगविश्वास, ज्ञान, आचरण के कारण दर हुआ इसीप्रकार सम्तारी रोगी प्रणीकी यह 
जन्म जरा मरणका रोग सम्यग्दर्शत, सम्पस्शात, सम्यकचारित्रसे दूर होगा । और, भी 
इृष्टान्तमे लो-जैसे जगलमे झाग लगी है ग्रौर वहा दो श्रादमी फस्ते हो-एक लगडा और 
एक अच्या । उनमे से लगडा अयती आाखोसे देख रहा कि देखो वह झ्राग लगी है, इंवरकों 
बढती झा रही है, सब वुछ देखता है पर वहा से भाग कर जा ,नहीं सकता, और ए 
प्रन्‍्वा पुरष जिसको कुछ दिखता ही नही उसमे भागने की शवित होने पर भी .वह क्रिधर 
भागे । कही बढती हुई झाग में ही घुस जाय । । अब ऐसी स्थितिमे तो वे दोनों ही 
उस अग्नि मे जल जायेगे । उनमे अगर सुबुद्धि जग जाय, 'अच्धेके कंधेपर लगडा बैठ जाय 
और उसे झागे बढनेके लिए दिशा बताता जाय तो इस तरह से वे दो थेक्के दोनों अग्तिसे 
भ्रपदी रक्षा कर सकते है । इसी तरह से समभिये कि जो ज्ञात वाला है ज्ञान-ज्ञानकी ही 
बात रखता है क्रिय्रा नही है, श्राचरण नही है, प्रवृत्ति नही है, ऐसा ज्ञान वाला भी 'इस 
संसार आागमे जलेगा । बत्र नही सकता । और ऊझो क्रियाये लगा है, आचरण करता है, 
महाब्रतपाले, व्रत, समिति पाले, पर ज्ञान नही है, विश्वास नही है, आत्मपरिवय नही है 
तो ऐसा पुरुष भी तो प्रृक्ितिका पात्र नही होता । तो आचरणहीत ज्ञान भी कार्यकारी 


नही, ज्ञानहीन आचरण भी कार्यकारी नही, अ्रत श्रद्धान, ज्ञान ओर घारित्र इन तीनोका 
एक्त्व ही मोक्षमा) है । 


ज्ञानसे हो स्ेक्ष होनेकी हठमे तीथंप्रवुत्तिकी असंभवता--यहा प्रकरण यह चल रहा 
कि शकाकार का यह ख्प्राल बता कि ज्ञानसे ही मोक्ष होता है । जरा यवितसे विचार 
करो । यदि यह जाना जाय कि ज्ञानसे ही मोक्ष होता है तो ज्ञान तो १३ वे गुण स्थानमे 
पूर्ण हो जाता है। १३ वा गुणस्थान सयोग-केवली है । १२ वे गुणस्थानके श्रन्तमे 
केवलज्ञान हो जाता है । ज्ञानपूर्ण हो जाता है। तो ज्ञान पूर्ण होते ही मोझ् हो जाना चाहिए. 
बढ़ता न चाहिए । वहा फिर ठहर तो नहीं सकते | जब ठहर नहीं सकते तो फिर' 
उपदेश कहासे (मनरेगा ? केवलज्ञान हुआ क्रि मुक्त हो गए । अरे केवलज्ञानी होने पर ,भी, 
हजारो लाखो वर्ष या अरहत भगवानकी अभी जितनी आयु शेष है उतने वर्ष वे, विहार 
करते हैं, उनकी दिव्यध्वनि खिरती हे, समवशरथकी रचना, होती है, गणधर देव उतकी, 
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दिव्यध्वनिको भेलते है, फिर आचार्यों द्वारा उसकी परम्परा चलती है । यदि माना कि 
शानसे ही मोक्ष होता है तो जहा ज्ञान हुआ वहा ही मोक्ष हो जाना चाहिए । ठहर नहीं 
सकते । जब ठहर नही सकते तो फिर उपदेश कहा से होगा ? उपदेश न हो तो ये वाते 
कहा से आयेगी ? इस कारण ज्ञानसे ही मोक्ष होता है, यह हठ करोगे तो फिर तीर्थ 
प्रवृत्ति नही हो सकती । कोई कहे कि ज्ञान हो तो मोक्ष हो, होने दो, यहांके जो श्र 
लोग बचे हैं वे उपदेश बना देगे | तो भाई जिसकी जड शभ्ज्ञान है, अ्रसर्वज्ञता है उस मूलसे 
जो उपदेश परम्परा होगी वह समीचीन नहीं हो सकती । जिस परम्पराका मूल निर्दोष हैं 
उसमे तो प्रमाणीकता है । तो लोग ज्ञानसे ही मोज्ष होता है ऐसा मानने पर ज्ञान होते ही 
मोक्ष हो जायगा । श्रवस्थान न हो सकेगा, फिर उपदेश का श्रभाव हो जायगा । अब यहा 
कहे शकाकार कि ज्ञान होने के बाद भी पूर्वस्रस्कार जब तक रहता है तब तक वह लोकमे 
ठहरता है और उपदेश चलता है। जब संस्कार मिट जायगा तब मोक्ष होगा। तो सुनो- 
भाई-ऐस कहने मे न्‍्याम की ही तो वात कह दी, श्रन्यथा बतलाशो, संस्कार का विनाश 
भी कैसे हो ? ज्ञानसे मोक्ष होता है श्लौर कहते कि सस्कार का क्षय होनेसे हुआ तो संस्कार 
क्षयका कारण कया है ? क्या ज्ञान । अगर ज्ञान है तो जिस समय ज्ञान हश्रा उसी समय 
वह ससस्‍्कार भी मिट गया, तब तुरन्त मोक्ष हो गया । फिर न ठहरेगे, उपदेश परम्परा 
न चलेगी । यदि कहो कि उपदेश के क्षयका कारण और है, ज्ञान नही, तो यह बात कैसे 
युक्त ठहर सकेगी । कि मात्र ज्ञानसे ही मोक्ष होता है । जब परम यथाख्यात चारित्र पूर्ण 
होता है तो इस जीवको मुक्ति प्राप्त होती है। तो यहा तक यह बात समभना चाहिए 
कि आत्माका मोक्ष मार्ग सम्यग्द्शन, सम्यग्शान और सम्यकचारित्रका एकत्व है, मात्र ब्ति 
नहीं । आत्म विश्वास हो, आात्मज्ञान हो और श्रात्मस्वभावके अनुकूल ज्ञानका श्राचर्स 
दो तो यह ही मोक्षकामार्ग है । 


सम्यक्चारित्रसे संस्कारक्ष्य होनेकी संभवतासे रत्वत्रयसे मुक्तिको प्रसिद्धि-अकररा 
यह चल रहा है कि कोई शकाकार कह रहा कि ज्ञानसे ही मोक्ष होता है, फिर सम्यग्दशंन 
भौर सम्यकचारित्र साथ मे क्यो लगाये गए है ? इस प्रसगमे बुत प्रकारसे समाधात 
दिया गया । अन्तमे समाधान से हठकर शकाकार यह कह बैठा कि भाई ज्ञान होने पर 
भी जब तक सस्कारका क्षय नही होता तब तक मुक्ति नही होती । सो यह प्रतिज्ञा तो 
कायम न रह सकी-कि ज्ञानसे, मोक्ष: होता 4 झब तो यह बात आयी कि- ससस्‍्का रके .क्षयय्े 
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मोक्ष होता है। और फिर सस्कारक्षयका कारण क्या है ? यदि कहो कि ज्ञान है तो ज्ञान 
होते ही सस्कारकाक्षय हो जायगा । फिर तो मोक्ष हो जाना चाहिये । अगर संस्कारक्षय 
ज्ञानसे नही होता, कुछ अन्य चीज है तो वही तो चारित्र कहलाता है। चारित्रसे ही वह» 
सस्कारक्षय होता है। श्रब और भी श्रापत्तिया देखिये-यदि इतना हीं माना जाय क्रि ज्ञानसे 
ही मोक्ष होता है तब तो दीक्षा श्रादिक उपाय करना व्यय हो जायगा। सारी क्रियाकाण्ड, 
सारे धामिक प्रनुषठान व्यर्थ हो जायेगे, क्योकि ज्ञानसे मोक्ष होता तो ज्ञान ही करना 
चाहिए । फिर दीक्षा या भ्रनेक प्रकारके भेपोमे, क्रियावोपे क्यों प्रयस्त किया जाय ? तब- 


तो यम नियम आदिक सबका अभाव हो बंठेगा । यदि कोई यह कहे कि ज्ञान ओर वैराग्य 
दोनो हुए । तो मोक्ष हो गया । तो ठीक है । तब तो मोक्ष तुरन्त ही हो जाना चाहिए । 
फिर क्यो ठहर रहे है ? फिर तो उपदेश भी कैसे होगा ? तो इस तरह यह कहा कि 
ज्ञानसे ही मोक्ष होता है और उसमे विश्वास ऑर चारित्रकी बात बिल्कुल हटा दिया सो 
यह बात युक्त नही है । 


नित्येक्रान्त व अनित्पेकान्तमें मोक्षप्रक्रियाफ़्ी अ्रसंभवता--अब एक दार्शनिक 
विधिसे और भी देखिये-जो लोग यह कहते है कि ज्ञानसे ही मोक्ष होता है उनमें कुछ 
लोग तो है नित्यवादी और कुछ हैं श्र त्यवादी । नित्मवादो नैयायिक आदिक है । उतका 
कथन है कि ज्ञानसे ही मोक्ष होता है | देखये जो लोग मानते है कि पदार्थ स्वेथा नित्य 
है, अपरिणामी है, पदार्थपे किसी प्रकारकी दशा, अवस्था, परिणति, अदल बदल नही होती 
है, ऐसा जो नित्यपनेका एकान्त मानते है उत्के यहा मोक्ष।] कारण ही सम्भव नही है 
वयीकि अपरिणामी हे, किसका मोक्ष कराना हैं | मोक्षेके कारण भी बनेंगे क॑ंसे ? कुछ 
भी परिणामन होता ही नही है । तब फिर नित्यपनेका एकत्व होनेपर जब वहां कोई 
प्रक्रि| ही नहो हो सकती तो फिर ज्ञान और वेराग्य भी नही बन सकते । अत जो 
नित्यावादी है उनको तो यह कहने का ही ऋधिकार नही कि मोक्ष होता है। ज्ञानसें मोक्ष 
होता है यह तो दूर रहो, पर मोक्ष होता है इतना भो कहुनेके अधिकारी नही । जो नित्य 
एकान्तवादी वस्तु है, परिणति है, चेतन है, ब्रह्मा है, पुरष है अपरिणामी है, जब यह 


ों 


नी 


बदलता ही नही है तो फिर ज्ञान कहा रहा ? बन्च कहा रहा ? मोक्ष कहां रहा ? बच 
मोक्षकी कोई व्यवस्था नही | क्योक्रि क्रिया दो तरह की होतो है एक तो 'एक क्षैत्रसे 


दूसरे क्षेत्रमे जाना और एक उसी जगह रहते हुए परिणमन होना । जैसे पुद्गलमें * 
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काला, पीला, नीला आदिक रूप परिणमन होना श्रथवा श्ात्मामे ज्ञान, शान्ति, 
प्रशान्ति आदिक परिण॒पत होते हैं। तो दोनो हो प्रफकारके परिणमन सर्वथा नित्य माननेमे 
हों नही सकते । सर्वेथा नित्य है, बदलते ही नही तो श्रपरिणामी कौन ? तो जो सर्वथा 
नित्यवादी है उनको तो एक कहनेका अधिकार ही नही । यहा तक ठो कोई कार्य ही 
सम्भव नही हो सकता । किसी पदार्थका ज्ञान ही नहीं वन सकता । ज्ञान तब बनता 
है, उनके सिद्धान्तमे कि जब यह आत्मा मन, इन्द्रिय, पदार्थ इनका सम्बंध हो । उनके यहा 
सुखका श्रनुभव ही नही हो सकता । सुखका श्रनुभव तब होता है जब दात्मा, मत और 
पदार्थक्रा सम्बन्ध हो । तो जब सब चीजे अपरिणामी है तो फिर सयोगी कैसे हो सकेंगो 
झौर परिणति भी कैसे बत सकेगी ? ज्ञान भी नही हो सकता तो जो नित्य एकान्तवादी 
है उनको यह कहने का अधिकार नही कि ज्ञान से ही मोक्ष होता है। जो क्षरििक्रवादी हैं, . 
क्षण क्षणमे नया-तया द्रव्य पैदा होता है, नया-तया श्रात्मा बनता है, जो ऐसा कहने 
वाले हैं वे इसके भी अविकारी नही कि मोक्षकी वात कह सके, क्योकि श्रात्मा ठो क्षणिक 
है, नया नया होता है | एक समयमे दूपरे समय्र भी नही ठहरता तो फिर किसे मोक्षकी 
पडी ? बन्च करे कोई दूसरा श्रात्मा और मोक्ष हो किसी दूमरे आ्ात्माका तो यह अन्चेरपना 
क्षरिषक एकान्‍्तवाद में हो जाता है। मोक्षकी कल्पना करना वहा व्यर्थ है, क्योंकि उत्रततिके 
पनन्तर ही विनाश हुआ । ज्ञान वहाँ नही ठहर सकता । न ज्ञान होता है न मोक्ष होता 
है | मोक्ष किसका हो ? क्षण क्षण मे ब्रात्मा नया-तया बनता है ! तो जब ज्ञान नहीं 
ठहर सकता तो वैराग्यकी भावना कहा ठहरेगी ? श्रात्मा न रहा तो फिर ज्ञान वैराग्य कहा 
ठहरेगा ? निमित्त नैमित्तिक व्यवहारभी कैसे बनेगा ? फिर ये सब सिद्धान्त गढना केसे 
बनेगा कि श्रविद्यासे सस्कार होता, सस्कारसे विज्ञान होता । अरे निमित्त नैभित्तिक भाव 
जब बने तब ठहरे । जब क्षण क्षरणामे पदार्थ मिटता जाता है तो फिर निमित्त नेभित्तिक 
भाव कहा से बनेगा ? इससे यह मानना कि ज्ञान से ही मोक्ष होता है, यह सिद्धान्त ठीक 


नही है |: 


नित्यैकान्त व प्नित्पेकान्तमे सम्यस्ज्ञानक्री प्रादुभु तिकी भी श्रसंधता अब जरा 
भ्ज्ञानकी बात बिचारो । उनका यह भी कहना है कि अज्ञानसे बन्च होता है, विपरीत से 
बध होता है, तो देखो विपरीतता उनके यहा बत नही सकती । ध्यान देकर सुदनेकी बात 
है । जैसे पड़ी तो हो रस्सी भ्रौर जात गए सांप, तो यह विपरीतज्ञान कहलाया । तो यह 
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विपरीत ज्ञान नया तब बता जब वह पहिले से जानता था कि रस्मी तो यह कहलाती और 
सांप यह कहलाता । जब रस्सी और सॉपका भेद-विज्ञान था और उसने किसी ऐसी 
रस्सीको देखा जिसमे उसके विशेष लक्षण न पाये गए | और जो सापमे बाते हुमा 
करती है वे बाते इसकें ज्ञानमे आयी तब विपरीत ज्ञान हुआ । विपरीत ज्ञान होनेमे दी 
बातें आती है-पहिली तो उत दो पदार्थों का सही ज्ञान हो, बादगे फिर उस एक ही गदार्थ- 
को देखकर उसमे उसके विशेष की उपलब्धि न हो तत्र विपरीत ज्ञान होता है। जंसे रस्मी 
औ्लौर सॉप इन दोनो का ज्ञान जिस पुरुषको होता है, जानता हो कि रस्सी यह चीज है 
और सात यह चीज है । कियको ऐवे जुरे-जुरे द पदावोंहा ज्ञाा हो वही पुष्प जब किसी 
दिन केवल रस्सीको देखकर सापका चिन्ह जब दीखा तब विपरीत ज्ञान होता है कि यह 
सांप है । इस तरह से यह बतला रहे है कि आत्मामे और प्रकृृतिमे भेद विज्ञान न होने 
को विपरीत ज्ञान कहते है । उस विपरीत ज्ञानसे बत्र बताते है तो यह विपरीत ज्ञात तब 
ही तो सम्भव है कि पहिले जानते हो कि आत्मा जुदा है और प्रकृति जुदी है। और, फिर 
प्रकृतिको निरख करके आत्माके चिन्ह न पाये तब ही विपरीत ज्ञान हो सकता है | तो 
भला बतलावो कि जिसे विप्रीत ज्ञान हो रश हैं उसे विपरीत ज्ञ।नसे पहिले आ्ात्माका 
ज्ञान हुआ था या नही ? अगर कहो कि विपरीत ज्ञानसे पहिले आत्माका ज्ञान त् था 
तो जैसे रस्सी और साप इत दोनो का श्रलग-अ्रलग ज्ञान न हो जिस पुस्षको वह सांपका 
अ्रम रस्सीमे भी नही कर सकता है। इसी तरह जब आात्माका ओर प्रकृतिका अलग-अलग 
ज्ञान न था पहिले, तो यह विपरीत ज्ञान कैसे बचा ? और अगर कहो कि उसको प्रकृतिका 
ओर पुरुषका पा ले दंत ज्ञन था, तो द्वेत ज्ञान होनेसे तो मो हो जाता, (फिर विपरीत 
ज्ञान कैसे आयेदा ? तो विपरीत ज्ञानकी बात भी नहीं बत सकती । और भी देखो-यह तो 
बतना रहे है नित्य-एकरान्तवाद की बात | अब अनित्य एकान्तवं बात देखो-उनके यहां भी 
विपरौत ज्ञान नी बन सकता । क्षणिकवादी मानते है कि विशेपक्रा ज्ञान जब होता तो 
इस ज्ञानकी उत्पत्ति वस्तुसे हुई है। जिस पदार्थका ज्ञान होता है उस ज्ञानकी उत्पत्ति 
उस पदार्थसे होती है, ऐसा जैन सिद्धान्त तो नही मानता । जैन सिद्धान्त तो अपने श्रापके 
आत्मसे अपने ज्ञानकी उत्पत्ति मानता है, पदथ से उत्पत्ति नही होती । पदार्थ तो विपरीत 
होता है, मगर क्षरिकवादी मानते है कि भ्रगर कलमसे ज्ञान हुआ तो वे मानते कि यह 
ज्ञान कलमसे उत्पत्त हुआ था कपड़े से ज्ञान हुआ तो वे मानते कि कपड़े से यह ज्ञान 


उत्पन्त हुआ । जो पदार्थसे पैदा हुआ ज्ञानकों मानते है उनके यहा तो विपरीतपना कभी 
थ्रा नही सकता । जो ज्ञान जिस पदार्थ से पंदा हो वह उसीको तो जानेगा। रघ्सीसे ज्ञान 
हुआ तो रस्प्ती का ही तो ज्ञान होगा, सायका नहीं । तो जो पदार्थसे ज्ञानकी उत्पत्ति 
मानते है उनके यहाँ विपरीत ज्ञान तो हो ही नही सकता । इस कारण यह वात कैसे 
मनेगी कि ज्ञान से ही मोक्ष होता है ? 


सोक्षका प्राथमिक साधन भ्रमध्बंस--मोक्षका कारण वया ? संसारके दु खोते 
छूटनेका कारण क्या ? सम्पग्दर्णन, सम्यग्जान, सम्यकचारित्र । जो पदार्थ जिस स्वरूपमे 
है उस पदार्थका उस स्वरूपसे श्रद्धा करना सम्यग्द्शन है। प्रत्येक पदार्थ स्वतन्त्र है, अपनी 
झपनी सत्ता लिए हुए है। किसी का सत्त्व किसी दूध्तेके दबावसे नहीं है। सत्‌ है तो वह 
स्वत सिद्ध सत्‌ है ना । वह अपने आप से है, न हो और कोई दूसरा है बना दे, ऐसा 
कभी नही हो सकता | प्रत्येक पदार्थ स्व्रत सिद्ध है, स्वत सत्‌ है अ्रत प्रत्येक "दार्थ 
स्वयमेव परिणमन किया करता है । कोई पदार्थ किसी दूसरे पदार्थका परिणमन नहीं कर 
सकता । प्रत्येक पदार्थ अपने आपका ही परिणमन कर पाते है, कोई किसी दूसरेका 
परिणामन नही कर पाते । तब ही तो स्वातन्त्र4 है, तब ही तो सत्‌ रहेंगे । मातो दो 
पदार्थ है-चौकी और पुस्तक । कल्पना करो कि प्ुस्तकने चौकीको परिणमा दिया, मानों 
चौकी पुस्तक रूप परिणम गई तो इस स्थितिमे न चौकी पुस्कक रूप रटो और न 
पुस्तक चौकी रूप रही । जब एक पदार्थ दूसरे पदार्थ का परिणमन कर दे तो फिर 
कोई पदार्थ नह्टी रह सकता । देखो जो स्वभाव है, स्वरूप है, वह त्रिकाल अवस्थित 
है, लेकिन कल्पना करे और विपरीत कल्पना करे दो क्‍या विपरीत विकल्प किया 
जानेसे वस्तुका स्वरूपभी बदल जायगा । प्रत्येक पदा4 स्वय सत्‌ है, स्वय परिणमन- 
शील है, अपने आपकी परिणमन शब्षितसे परिणमता है । अनादि से अब तक ओर 
झतन्तकाल तक यही वात रहेगा। प्रत्येक पदार्थ स्वत सिद्ध है, स्वत परिणामी है । 
कुछ लोगोको भ्रम हो गया है कि एक पदार्थ दूतरे पदार्थों परिणामा देता है, उस 
अ्रमका कारण है निमित्त नैमित्तिक भाव | वे बात सही न समझ सके तब श्रम हों 
गया कि एक पदार्थ दूपरे पदार्थकों परिशमता है। देखो कुम्हार ने घडा बनाया-लोक 
व्यवहारमे ज॑से कहते है ना, वह्या झपना व्यापार करता हुआ छुस्टार निमित्त 
है । ऐसे कुम्हार की कोई चीज घडे मे जाकर घडा बनाती हो, ऐसा तो नहों होता । 
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कुम्हा रका द्रव्य, क्षेत्र, प्रभाव, असर कुछ भी घडे मे पहुचा हो, ऐसा होता है क्या ? 
तही | वह तो अपना व्यापार करता है। उसका सच्तिधान पाकर निमित्त पाकर मिद्ठी 
अपने आपमे घटती बढती है, अपने मे अपना श्राकार बंनाती है । हा यह अवश्य है 
कि निभित्त न हो तो ऐसा कार्य नहीं बन सकता। इतना होने पर भी निभित्त 
उपादान में याने जिसमे निमित्त कार्य हो रहा है उस पदार्थ मे परिणति न करता। 
निर्मित्त नैमितिक पदार्थ भी सही है और वस्तुका स्वातत्रयथ' भी सही है । जो वरतु- 
स्वातत्रय देखता है, अपने आपकी स्वतत्रताका परिचय करता हो, मै हु, सबसे निराला 
हु, किसी पदार्थसे मेरा कोई सम्बंध नही है इस तरह जो अपने को स्वतंत्र सत्‌ निरखता 
है उस पुरुषके मोह नहीं ठहर सकता मोह तब ही रहता जब यह जान रहे हो कि 
मेरा दो ६ससे कुछ सम्बन्ध है | मेरा'यह कुछ लगता है। मैं इसमे कुछ करता हूँ, मै 
इससे कुछ पाता हू, मै इसे कुछ देता हू, जव ऐसा भ्रम रहता है तब जीवको मोह 
उत्पन्त होता है। अरे सभी जीव अपने आपको परिणत्यसि १रिशामते है, अपने अ्रपने 
पुण्य पापके उदयका निमित्त पाकर कोई सोचे कि में इन परिवारके लोगोेको पालता 
पोषता हू तो उसका यह सोचन। भ्रम है। ऐसा सोचने वाले व्यक्ति को पद-पद पर दुखी 
होने का मौका मिलता है | परिवारका कोई व्यक्ति आपकी इच्छाके अनुकूल अपनी 
परिणति बरे यह तो सम्भव नहीं । कदाचित्‌ कभी आपकी इच्छा के अ्रनुकूल वह चल 
जाय यह बात अलग है। जब झापके इच्छाके अनुकूल आप उनका परिणामन न पायेंगे 
तो आप दुखी ही होगे । इससे यह जानो कि सब जीव स्वतन्त्रतासे श्रपत्ती अपनी परि- 
खणति से परिणमते है। सत्‌ है, सभी स्वयके कमाये हुए पुण्य पापका निमित्त पाकर 
स्वय सुखी दुखी होते है। उनका सास्तारिक सब कुछ उनके भाग्यसे दोगा । ऐसा सही 
ज्ञान रहे तो वहा क्लेश न होगा । तो वस्तु स्वतन्त्रताका ज्ञान हो. जाना, अपने भापके 
सहज स्वरूपका परिचय हो जाना, बस लोक से यह ही मात्र एक विभूति है, आपका 
जगतमे कही कुछ नहीं है। सभी दिखने वाली चीजे पौदगलिक है, उन्हे व्यर्थ ही श्राप 
अपनी मान बैठते है, जब आप उन्हे अपनी मान लेगे तो उनके विघटने पर तो आप 
दूं खो होगे ही । इन समस्त परद्रव्यो से भिन्‍त अपने आपके आत्माका स्वरूप है, उसे 
आत्मारूपसे श्रद्धात करना इसे कहते है सम्यग्दशत । 

श्रन्तस्तत्तव्के प्रकाशकी ही शरण्यता--जीवका साथी, शररा, मित्र । हितू सम्यक्त्व 
भाव है। सम्यक्त्वका भी तब बने जब वस्तुस्वरूपका सही-सही निर्णय हो । सम्यकक्‍्त्व हो 
गया तो फिर आ्रापकी सुक्ति अवश्य होगी | सम्यवत्व छूट जाय तो भी कभी न की 


६० सूत्र (--१ 
मुक्ति श्रवर्य होगी । उपशम सम्यवत्व छूट जायगा, क्षायोपण मिक सम्यवक्‍त्व छूट जायगा | 
तो सम्यक्त्व ही एक मित्र है। समन्तभद्राचार्य ने एक जगह कहा है कि “न सम्यक्त्व- 
समकिश्तचित्त्रेकालये त्रिगत्यापि, श्रेयोउश्ने यश्च मिथ्यात्वसमनान्यत्त नुभुताम” श्रर्थात्‌ 
सम्यकत्वके बराबर श्रेयस्कर शौर कुछ नही हे श्रौर मिथ्यात्वके बराबर लोक में कष्ट 
करने वाली कोई चीज नही हे । लेकिन इन मोही प्राणियों को क्या स्थिति गुजर रही 
कि इस मोह मोह में ही पगे चले जा रहे है और निरन्तर दुखो बने रहा करते है। 
दुखी भी होते जाते फिर भी उस दुख से छूटना नही चाहते । जैसे एक घटना है कि 
कोई एक बुडढा अपने घर के चबूतरे पर वबंठा हुआ दुखी हो रहा था। उसके नाती 
पोते उसे हैरान कर रहे थे । कोई पोता हाथ भकृफोरता, कोई सिर पर चढता, कोई 
मूछ पाडता, उससे हंरान होकर वह बुड़ढा रो रहा था। वहा से एक सन्यासी निवला। 
उस सनन्‍्यासी ने बुड़ढे से पूछा-भाई क्यो रो रहे हो ? तो बुड़ढे ने बताया कि महाराज 
ये नाती पोते मुके बहुत हैरान करते है, मुझे बडा दु ख पहुचाते हैं । तो सन्यासी ने 
कहा--क्या मैं तुम्हारा सारा दुख मिटा दू ? तो बुड्ढ़ा बडा खुश हुआ । सोचा कि 
शायद सनन्‍्यासी जी कोई ऐसा मत्र पढ देंगे कि ये नाती पोते मेरे चरणों मे लोटते 
फिरेगे, मेरी हूँ हजूरो में बने रहेगे, तो बुड़ढे ने कह महाराज अच्छा है, हमारा दुःख 
मिटा दीजिए, आ्रापक्री बडी कृपा होगी | तो सन्‍्यासी बोला-तुम घर छोडकर हमारे 
साथ रहो, फिर तुम्हे कोई दुं ख न रहेगा | यह सुनकर बुड़ढा कु कला कर बोला-शअरे 
क्या कहते सन्‍्यासी जी ? देखो हम इन बच्चो के बावा ही रहेगे, ये हमारे नाती पोते 
ही कहलायेंगे । तुम वीच मे कौन सी दलाली की बात करने श्रा गए ? तो देखिये जिस 
बात से दु खी हो रहे उसे छोडना नही चाहते, उसी मे रम रहे । जिस मोह के कारण 
दु खो हो रहे उसी मोह को श्रपना रहे । पर वस्तुओ को अपनाने से दु.खी हो रहे फिर 
भी यह कुटेव बनाये है कि ये ही सब कुछ मेरे है । ठीक है खूब मानते रहो अपना, पर 
एक समय अ्रवश्य ही ऐसा आयेगा कि सब कुछ छोडना होगा। मरण के बाद क्या 
दशा होगी इस बात पर कुछ भी विचार नही किया जा रहा है । 
सम्यवत्वसाधानाका साधन--भैया सम्यक्त्वका साथ लो, सम्यक्त्वलाभके 
लिए ही देव, शास्त्र, गुरुकी उपासना बतायी गई है। भगवान की भक्ति बंडे छुद्ध 
मनन्‍से करें | कभी यह बात न विचारे कि मेरे को दूकानमे लाभ अधिक हो इसलिए 
मैं पूजा दर्शन करने आ्राता हु । मेरे को कोई कुदुम्बका लाभ विशेष हो इसलिए 
दर्शन करता हू । मेरे को इस जीवन मैं इन्द्रिय सुख वर्तता रहे इसलिए दर्शन 
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करता हू यह भाव न झाये, क्योकि विदेशोमे देखिये-रूस, श्रमेरिका, फरास, श्रादिक के 
लोग तो तुम्हारे महावीर स्वामीके दर्शन करने नही आते फिर भी तो वे कितने धनी 
है, कितने सुखी है। तो यह खयाल गलत है कि भगवानकी पूजा करनेसे हमको 
कुटुम्बलाम होगा । धन लाभ होगा । बल्कि निर्र्पेक्ष होकर यदि प्रभ्चुकी भक्तिमे आये 
तो ऐसा पाप रस घटेगा पुण्य रस बढेगा । आपके माँगने से ये चीजे कभी नही मिलती, 
यह बात निश्चित है | कभी कोई महाबीर जी श्रथवा शिखरजी गया तो वहां मनौती 
करने से कुछ नही होता हा होना होता है तो हो जाता है । तो भगवानकी भवित 
कोई निर्षेक्ष होकर करे तो उससे पुण्य रस बढता है। बल्कि प्रभुसे मनौती करने पर आपके 
सासारिक सुख भी समाप्त हो जाते हैं । तो निरपेक्ष होकर प्रभ्रुभकितिमे लगो । संसार 
दू खपूरों है मैं इस ससारसे मुक्ति चाहता हूं और कुछ नहीं चाहता, ऐसा निरपेक्ष 
होकर शुद्ध बतकर प्रभ्ुुकी आराधनामे लगो । शास्त्रस्वाध्याय करो, तत्वज्ञान करो, 
वहाँ ऐसी रूढि रखने से काम न चलेगा कि हमारा तो शास्त्र पढने का नियम है 
इसलिए श्षास्त्र खोला, दो चार लाइन ब्राचा और चल दिया । समझ लिया कि शास्त्र 
पढ़नेका हमारा नियम पूरा हो गया । तो इस रूढिसे काम न चलेगा। और शास्त्रका 

स्वाध्याय मनन पूर्वक हो, अपने आप पर घटित करते दुए हो । या शास्त्र की आराधना 
करे, ज्ञान सीखे । देखिए जो दर्शन मे, ज्ञान मे, चारित्र मे हुए पुरुष हैं, ज्ञानी है, श्रद्धानी 

है, तपस्वी है, त्यागी है, उनमे श्रद्धा जिनको होगी उनका वह एक चिन्ह है कि इन्हे धर्म 
की श्रद्धा है। घर्मात्माओ मे जिनकी भक्ति हो उसे कहा जायेगा कि इसे धर्म मे श्रद्धा 

है । जो धर्मात्माजनो से दूर-दूर रहता है, उनके प्रति जिसे भवित नहीं जागती है, उसे 

कैसे कहा जा सकता है कि इसको धर्म की श्रद्धा है। कदाचित्‌ कोई साधु या कोई धर्मा- 

त्मा पुरुष बिल्कुल ही गलत रास्तेपर चलता है तो उससे दूर रहे, पर उसे देखकर यह 

ख्यालमे आना चाहिए कि मोक्ष मार्गम यह दशा हुआ करतो है। एक व्यक्तिसे उपेक्षा 

हो गई मगर धर्मसे उपेक्षा तो न हुई, तो श्रद्धान करे, दर्शन करे, गुस्सेवा करें, पद-पद 

पर यही बात बतलावें कि उपयोगको आत्मापर श्रद्धा है, परका त्याग किये हैं, मार्ग तो 

यही है दू खो से छूटने का । ऐसी भावना बनानेके लिए ग्ुरुजतोके लिए जो आवश्यक है, 

आहारदान, शास्त्रदान, औषधिदान और अभयदान, उत्वा दान कीजिए । यह गुरु आरा- 

धना, देवशास्त्र गुरुकी सेवा, यह सम्यग्दशव में हमारा व्यवहारिक कदम है। यह नही 

है तो हम आगे क्‍या बढेगे ? 


६४ सूत्र १--१ 
सूत्र बिल्कुल सही है कि सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यक्चारित्रका एकत्व मोक्षका 
मार्ग है । 
ज्ञान और चारित्रमे श्रमेद व भेदकी सिद्धि--अब एक शका और हो सकती 
है कि दर्शन ज्ञानकी एक साथ प्रवृत्ति हुई फिरभी भेद है । ठीक है, यह तो समाधान दे 
दिया, लेकिन कालभेद व स्वरूपभेद दोनो ही ज्ञानचारित्रमे नही है यह बात कही जा 
रही है । तो ज्ञान और चारित्रपे कालभेद नही है, इसमे एकत्त्व हो जायगा । ज्ञान, दर्शन 
का तो समाधान दे दिया मगर ज्ञान और दर्शन जब है तब इनमे कालभेद नही है। साथ 
ही यह भी देखा जा रहा है कि ज्ञानकी स्थिरताका नाम चारित्र है। सो स्वरूप भेद भी 
नही है, ज्ञानकी स्थिरता ही चारित्र कहलाती है इसलिए उनमे एकत्त्व हो जायगा।। यहाँ 
मुख्यतासे तो कालभेद नही है यहा शकाकारका कहना है। इसके समाधानमे जरा सोचो 
ज्ञान और चारित्र इनमे कालभेद है कि नहीं ? तो कही नही है कही है। जहा कालभेद 
नही है वहा भी स्वरूप जुदा है और जहा श्रन्तर की बात है वहाँ ज्ञान और चारित्रमे 
कालभेद है । ज॑से तत्त्वारथराजवर्तिकमे एक हृष्टान्त दिया है कि कोई माता व्याभिचारिणी 
थी श्रौर उसका पुत्र भी व्याभिचारी था। पुत्रका सम्बन्ध दूसरे से था और माताका 
सम्बन्ध दूसरे से था | एक रात्रिको माता और पुत्र दोतो चले। अधेरी रात्री थी, 
रान्रीमे दोनो एक जगह मिल गये। अब पुत्रने यह न जाना कि यह मा है और मा ने 
भी यह न जाना कि यह पूत्र है। पुत्नने भी वही समझा जिससे वह मिलता था ओर 
माताने भी वही समझा जिससे वह मिलती थी । दोनो ही स्पर्श करने को थे कि एकाएक 
बिजली चमकी । दोनो ने एक दूसरे को झट पहचान लिया और वे हट गए। श्रब 
देखिए-एक ही समयमे दोनो का वह ज्ञान हुआ भर हटे सो यह चारित्र ह॒श्रा, तो देखो 
ये ज्ञान और चारित्र एक साथ हुए, यह शकाकारका कहना है। तो ज्ञान और चारित्र 
एक साथ है। तब इनमे भेद न मानना चाहिए । समाधानमे पुन. देखिए-पहा पर भी 
यद्यपि ऐसा लग रहा कि ज्ञान और चारित्र एक ही समयमे हुआ, जैसे उस घटनामे 
देखा था कि माता श्रौर पुत्रकों एक साथ ज्ञान हुआ और एक साथ हठे तो वहा मोटे 
रूपसे लगता तो यही है कि उसमे समय भेद नही है ? देखिये पान बडे कोमल होते है । 
एक साथ ५० पान मानलो रखे है, उनपर जोरसे सूईका प्रहार कर दिया जाये तो वे 
सारे पान एक साथ छिंद जायेंगे । तो भला यह बतलाओो कि क्या वे ५० पान एक ही 
समयमे छिंदे या उनमे समयभेद है ? लगता तो यो है कि जोरसे सूई मारा और एक 
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साथ ही छिंदे, लेकिन जब एक पानमे सुई छिदी दूसरे पानमे गई, दूसरे पानके बाद 
तीसरे पानमे गई, यो सभी पानोकों पार करके जब सुई बाहर निकली तो उसमें समय 
भेद रहा ना। एक ही समयमे तो नही छिंद गए। तो दिखनेको बात जुदा है मगर 
वास्तिविकता जुदी है। वहा ५० पान एक समयमे नहीं छिंदे, क्रमसे छिंदे, इसीप्रकार 
ज्ञान और चारित्र एक समयमे नही ६ए । जानना और हटना एक समयमे नहीं होता । 
उसमे भी समयभेद है इसलिए कालभेदकी ह्टिसे ज्ञान ओर चारित्रमे एकता नही है। 
ज्ञान और चारित्रसे अ्र्थभिदका प्रकाशन--दूसरी बात-ज्ञान और चारित्रमे 
अर्थभेद भी है, इसी कारण भी एकत्त्व नही है। ज्ञानका श्रर्थ है तत््वका जानना। चारित्र 
का अर्थ है कर्मकरा ग्रहण करने वाली क्रियाका विराम हो जाना, जिससे कि ग्रहणमे न 
आये, बन्चनमे न आये, यह है चारित्रका लक्षण । तो अर्थभेदसे भी ज्ञान और चारित्रमे 
भेद है, इस पर भी यह बात कर समभिये कि कालका भेद न भी हो तो भी वे एक 
नहीं हो जाते । कालका भेद न होनेसे दोनों एक नही हो जाया करते। मत रहो 
कालका भेद, जिसका जो लक्षण है उह उसका ही है, अभेद न हो जायेगा। जैसे इस 
समय एक ही साथ हम आपकी गति, जाति, शरीर, अज्जभोपाड़ श्रादिक अनेक कर्मोका 
उदय चल रहा है। कालभेद तो नही है, जिस समय मनुष्यगतिका उदय है उसी समयमे 
पञ्चेन्द्रिय जातिका उदय है, और्दायक नामकर्मका उदय है तो क्या वे एक साथ काल- 
भेद न होनेसे एक हो जाये, यह कोई नियमकी बात नही है। ठो वहा भी जैसे ज्ञान 
दर्शनमे नयोकी अपेक्षासे भेद छऔर एकत्व किया गया इसी प्रकार ज्ञान और चारितवरके 
सम्बन्धसे नयोको हृष्टिसे एकत्व और भिन्‍नता समझ लोजिए । जब एक आत्मस्वभावको 
देखते है तो वह ज्ञानसे जुदा नही, चारित्रसे जुदा नहीं। आरात्मद्रव्य एक है। द्रव्यार्थ 
हइष्टिसे ज्ञान और चारित्रमे भेद है। ज्ञान, चारित्र अपना-अ्रपना लक्षण जुदे-जुदे पाते हैं । 
जैसे रूप, रसादि नही होते, गध, स्पर्शादि वही होते आदि । इसीतरह ज्ञान, चारित्र भी 
एक पृथक लक्षण वाले है । 
एकत्व और श्रनेक्त्वका एक श्रधिष्ठानसें दिग्दर्शन-- तीसरी बात देखिए-क्यो 
परस्परमे कगडा करते ? अन्य दाशनिकभी ऐसा स्वीकार करते है कि एक ही पदार्थमे 
तीन गुण, तीन शक्तिया, तीन परिणतिया जुदी-जुदी होती है, और तीनो एकमे होकर 
भी एक साथ होकर भी तीनो एक नही बन जाया करती । इसके अनेक उदाहरण 
आपको सुतनेकों मिल सकते है । जिसे पता है कि प्रधान याने प्रकृति और पुस्षका वह 
समझे प्रकृतिका तो नाम प्रधान है। साख्य सिद्धान्तमे प्रकृति एक मानी गई है मगर 
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उसके गुण तीन है-सत्त्व, रज और तम | सक्त्व नाम उसका हे जहा गान्ति हों, समता 
हो, कलह न हो और रज नाम है एक उन्ततिका अथवा विशेष एक विकारका और तम 
नाम है मिटनेका । यो तो सत्त्व, रज, तंम ये तीनों गुण है । इन तीनो गुणोकी समतासे 
तो प्रधान एक है-और तीन गुणोमे विपमता हो_तो प्रधानमे तीनपना है। देखो भाई जो 
भी अन्य दार्शनिक कहते है उन सबकी हदृष्टिया जैन दर्शनमे मिलेगी। कोई भी श्रन्य मत 
जैन सिद्धान्तसे अलग होकर नही बनता । जन सिद्धान्तकी एक-एक किरणको लेकर उसका 
एकान्‍्त करके अन्य दाशेनिको ने दर्शन बनाया । सत्त्व, रज, तम बया श्राप नही मानते 
उसीका तो दूसरा ब्वाम उत्पाद व्यय श्रौव्य है, रत्तत, रज, तम है, सत्त्व है भ्रौव्य, रज 
है उत्पाद और तम है व्यय । श्रव पदार्थमे देखो-जो भी पदार्थ है वह एक है, तनिगुणा- 
त्मक है, लेकिन जब उसके तीनो गुणोपर दृष्टि जाती है तो उसमें तीनो बाते मालुम 
पडती है, व्यवहारमे भी आती है, तो एक भी है, तीन भी है, इसीतरह वह ओआत्मस्व- 
भाव एक भी है, ओर सम्यग्दशन, सम्यग्ज्ञान, सम्यकचारित्र रूपसे तीन भी है । बौद्धजन 
एक रूप परमाणु मानते तो परमाणुमे पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु इन चारोके लक्षण श्रा 
गये पृथ्वीका लक्षण हैं कर्कस होना, जलका लक्षण है द्रव्य, अग्निका लक्षण है दाह और 
वायुका प्रसरण । तो यह चारो जो एकत्व है वह रूप परमाणुमे है । तो होने पर भी 
ये चारो बाते मानी गई ना । चार महाभूत बताये है। शौर भी देखिये-न्याय सिद्धान्तमें 
प्रमाण, प्रमेय, अवगम, यद्यपि विलक्षण है लेकित इनके समुदायक्रा नाम विज्ञान हें अनेक 
प्रकारंके सूत रेशमी लाल पीले हरे आदिक एक ही कपडेमे लगाते हैं फिर भी कपड़ा _ 
एक ह फिर भी वहा ततुओमे भेद है ना ? अनेक लौकिक हृष्टान्त ऐसे मिलेगे कि एक 
पदार्थ होने पर भी उसमे श्रनेक्र गुण अपना अपना जुदा जुदा स्वरूप रखते है। इससे 
यह बिल्कुल सही कहा गया है कि सम्यग्दशन, सम्यग्जान ओर सम्यक्चारित्रका एकत्त्व 
मोक्षका मार्ग है । 
ससरण'्डिस्वनाओकी दिस ना--ससा रमे अ्ज्ञानके कारण रुलते रुलते भ्रनन्त 
काल व्यतीत हो गये, फिर भी इस मोही प्राणीमे ऐसी कुटेब लभी हूँ कि जिस मोहको 
ग्रनादि कालसे जकडे चले ग्राये है, जिस मोहमे रहकर यह जीव अनेक कष्ट पाता रहता 
है, फिर भी ऐसा अज्ञान लगा है कि मोहको छोडकर अन्य कोई मार्ग इसकी दृष्टिमे 
नही भ्रा रहा । तो जिस रफ्तारसे भ्रनन्‍्त काल व्यतीत किया वही अरब भी करते रहे तो 
बतलावो इस मनुष्यजन्मके पानेसे लाभ क्या है ? धनी बन जाना यह मनुष्य जल्मकी 
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कोई लाभवाली बात है ? धन तो धनमें है, वह तो यही रह जाता, इसे शअ्रकेले जाना 
पड़ेगा । क्या लोकमे यश प्रतिष्ठा बढ जाना कोई कल्याण॒की बात है ? यज्ञ प्रतिष्ठा 
नाम किसका ? वुछ मोही स्वार्थीजन कोई गुणा गा दें, इसका ताम है यश । उससे लाभ 
क्या ? मरनेपर इसके साथ क्या है ? सब असार है । जितने समागम है वे सब विनाशीक 
हैं, बेकार है। मोह करके खूब दु खी होते, करमेबन्धन करते, विपत्तिमे अपने श्रापको डाल 
रहे हे । और जितना समागम पिला है, जिसे कुटुम्ब कहते है वह समागम इसके मोह बढाने 
में एक कारण बन रहा, आश्रय बन रहा, तो एक तो यह स्वयं मोहवश दु खी है और बाह्य 
कारण ऐसा मिल रहा कि कुछ अगर यह शान्त सा भी बैठा हो तो उसको देखकर यह 
उनमे राग और लगाव लगाता। रागकी ज्वालामे जल रहा है। जरा अपने भीतर देखो 
तो सही कितनी विपत्ति है ? कितना घोर संकट है | मोहमे मान रहा है. कि मेरे तो बडा 
भोज है। खुब खाने पीनेका, आरामका, दूकानका, समाजका, इज्जत पानेका बडा मौज है । 
भरे ऐसा भाव भ्रम है, मोह है। जहा मोह है वहा विडम्बना ही विडम्बना है। कहा 
सन्‍्तोष करते ? तो यह मोह भाव छोडनेको चीज है। आत्मानुशासनमे बताया है कि एक 
कषायी एक बकरेकों मारनेके लिए ले जा रहा था । रास्तेमे एक पेडके नीचे बंठ गया । 
देखिये इन कुत्ते बकरोकी ऐपी आ्रादत होती है कि जहा बठते है वहा खरोचते है। तो वह 
बकरा उस जगह अपने पेरोसे भूमि खरोबने लगा | कुछ ही खरोत्रनेपर उसमे से एक पैती 
घारवाली छुरी निकल श्रायी । कषायीने देखा कि यह तो छुरी निकल आयी, साफ है, 
बस उसे क्या विलम्ब था। जहा आध घन्‍्टे बाद उसकी हत्या करनेको था तहां उसने, उसी 
समय वही ह॒त्या करदी । जैसे उस बकरीने अपने पैरोसे कुरेदकर अपने प्राण जल्दी ही 
गवा दिये, इसीतरह ससारके जीव अपने व्यवहारसे, अपने लगावसे अपने मन वचन कायकी 
चेष्टासे तुरन्त फसते है, तुरन्त अ्रपटी बरबादी करते है।तो मोहमे अब तक यह जीव 
परेशान होता चला आया है । उस मोहको दूर करनेका अब उपाय करे। मोहको दूर 
करनेके क्या उपाय है ? वही इस तत्त्वार्थ महाशास्त्रमे कहा जा रहा है । 

रोच्य पदार्थभे राजी न होना मुक्तिका तनन्‍्त्र--मोक्ष कैसे मिलेगा ? मोक्षका 
मार्ग क्या है, सुझे क्या करता चाहिए ? ज्ञानमात्र अपनेको अनुभवना चाहिए । सम्यग्दर्शन, 
सम्यकज्ञान और सम्यक चारित्र, इनकी ही धुन हो । भेदविवक्षासे तीन पर्याय हे। द्रव्य 
एक है, परिणति अनेक है । भेदविवक्षामें गुर/। पर्याय समभाये जाते है। वस्तु है और 
परिणमती है। ज्ञानमात्र अतुभव करनेसे सब चीजे आ जायेगी | कीजिए अपनेको, ज्ञान- 
मात्र अनुभव । मैं खण्डेलवाल हूं, अग्रवाल हूं हमड़ हू, नरसिंहपुरा हूं, श्रमुक जातिका हु, 
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, अगुक लाल हू , अमुक व्यापारी हू, ऐसी पोजीशन वाला हु, अमुकका बाप हूँ, बाबा हू' 
श्रदिक रूप आप अ्रपनेको अनुभव न कीजिए । क्योकि जिस रूपमे आप अ्रपनेकों अनुभव 
करेंगे उस रूप आपको व्यवहार करना पडेगा और उसके पीछे आ्रापको दु खी होना पडेगा। 
अपने झ्रापको यह बोब श्रद्धा हो जाय कि मैं ज्ञानसात्र हु तो इसको उचित व्यवहार करना 
होगा । केवल ज्ञाता द्रष्टाको परिणति, जानना, यह परिणति होगी । तो एक ही काम है, 
में सबसे निराला एक ज्ञानमात्र पदार्थ हु । आकराशवत्‌ निलेप हू । श्राकाशमे श्रौर हममे 
श्रन्तर यही है कि मै चेतन हु श्रौर वह अ्रचेतन है। जैसा श्राकाश. है वसा ही मैं हु ।हम 
खुद अपने आप गडबडी मचाते 6, उस रूप बना लेते हे, पर बाह्य वस्तुकी श्रोरत कोई 
सकल्प करे कि मैं इसे मिटा दृ गा तो इसमे कौन समर्थ हो सकेगा ? मैं ही राजी होऊ तो 
अपने को बरबाद कर डालू । जैते-देखा होगा कि होलीके दिनोमे लोग परस्परमे रग डालते 
हैं।॥ तो उनमे जब खुद राजी होगे तभी तो दूसरे लोग उसपर रंग डाल सकेगे यह सज्जनो- 
की गोष्ठीकी बात कह रहे है, अन्धेर नगरीकी बात नहीं कह रहे ऐसे ही हम राजी है 
इसलिए शरीर सम्बन्ध, कर्मबन्द्न आदि हमपर चल रहे हैं, अगर हम राजी न हो तो वे 
हटने लगेंगे । 
सोक्षमा्गंको घोषणा--मोक्षशास्त्रके प्रथम सूत्रमें मोक्षमागंकी घोषणा की है। 
सम्पग्दशंन, सम्यग्जान और सम्यक्रचारित्रका एक्त्व मोक्षका मार्ग है। इस सम्बन्धमे बहुत 
कुछ विचार होनेके बाद अ्रव अन्तम कुछ थोडी सी झौर बातें आरही है । दर्शन, शान, 
चारित्र यह क्रम क्यो रखा गया है। दर्शन विश्वास, ज्ञान (जानना) और चारित्र (झ्राच- 
रण) यह बात यह दश्शानेके लिए है कि सम्यग्दर्शन होने पर पूर्ण सम्यग्शान और सम्यक्‌- 
चारित्र हो अथवा न हो, दो ) वाते है । सम्यग्दशन, सम्यस्ज्ञान होनेपर सम्यक्चारित्र हो 
या न हो, यहाँ मतलब पूर्गाता से है। सम्यग्ल्ञानके होनेपर ज्ञानकी पूर्णता हो भ्रथवा त 
हो, सम्यग्दश्शन व ज्ञानकी पूर्णौता होनेपर चारित्र पूर्ण हो जाय अथवा नहीं, यह भजथौय हैं, 
किन्तु जिसके चारित्र पूर्ण हैं उसके सम्यस्दर्शत और ज्ञान नियमसे परिपूर्ण है। जहा 
- सम्यग्शान परिपूर्ो है उसका सम्यग्दशन तियमसे परिपूर्णा है। इससे श्रगली बात हो या 
- नही, पर अगली बातके होनेपर पहिली बात नियमसे है, यह क्रम इस बातको बतलाता है। 
हे उत्तरोत्तर भजनीयताके विषयमे एक इधका--श्रब रत्नत्रयमे उत्तरोत्तर भजनीयताकी 
बात सुनकर एक शक्ा हो सकती है कि विश्वास तो सदा ज्ञानपूर्वक ही होता है, फिर यह 
क्यो कहा गया कि श्रद्धान पहिले, उसके बाद ज्ञानकी पूर्णाता है। अरे ज्ञान हो तव ही तो 
विश्वास कर सकेगा, श्रन्यथा अज्ञानपुर्वक हुई श्रद्धामे दोष लगेगा, श्रज्ञानमे भी _ श्रद्धा, बन 
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जायगी । यदि पहिले सम्यग्दर्शनकी प्राप्ति होने पर उत्तर अर्थात्‌ ज्ञान भजनीय है, ऐसी 
वात कही जायगी, ज्ञानके श्रभावमे श्रद्धा कह वबंठेगे तो अन्ञानपुर्वक श्रद्धा कहलायणी तो 
फिर सब जीवोके सदाकाल श्रद्धा रहो । अज्ञान तो सबके है | तो अज्ञानपूर्वक वया विश्वास 
हुआ करता है ? एक ऐसी शका उत्पन्न होती है। इसी शकाके समर्थनमे और भी सुनो । 
जिसने, श्रात्मतत््तको जाता ही नही उसको अद्धा कैसे वन जायंगी ? जिस पंलका ज्ञान ही 
नहीं है, जिस फलकी प्राप्ति, ही नही है उस फलमे यह कंसे कहा जायरा कि उसके रसका 
उपयोग हो रहा है । तो अविज्ञात पदार्थमे,, जिसे जाना नहीं हैं ऐसे पदार्थमे श्रद्धान तो बन 
नहीं सकता । ज्ञान पहिले माना ही नहीं तो श्वद्धान नही हो सकता । दो |. खतम हो गए । 
इसलिए यह मांतना चाहिए कि पहिले ज्ञान होता: है,'फिर द्धान होता है । यह शंकाक)र 
रहा है, भर लोकमे भी ऐसा ही देखा जाता है। तीसरी बात शक्राके समर्थनमे झौर 
विचारे | यदि सम्यग्दर्शनकी ,प्राप्ति होनेपर;ज्ञान भजनीय रहे, या नेहो श्रथवा न हो, इस 
तरह अगर रहे तो ज्ञान तो पहिले था नही । पहिले क्या था ? मिथ्या ज्ञान था। मिथ्या- 
ज़ातके बाद हुश्रा रूम्यग्दशेत । सम्यस्धशंनके बाद सान लिया सम्यस्ज्ञान तो सम्पर्दर्श-से 
पहिले तो मिथ्याज्ञाव था । मिथ्याज्ञान हटा तब हुआ सम्यन्दशन । मिथ्याज्ञान हट, और 
पस्परज्ञान न आ पाया क्योकि सम्यस्जानकों शककारने साला कि सम्यस्दर्शन , होनेके बाद 
होगा । इनका कथन है कि उससमय न सम्पस्दर्शव रहा, न सम्यरज्ञात रहा । जड़ हो गया । 
सम्यसदशनसे पहिले सम्यज्ञान तो है नही, मिथ्याज्ञान है ॥ मिथ्याज्ञान दूर हश्ला तब हुआ 
सम्यन्दशेन । सस्यर्दर्त त दूर सश्रा-तब हआा सम्यस्थशान । तब कुछ समय आया नाकि न 
सम्यगदशत रहा न सम्यस्ान । इसका अर्थ हुआ कि जड़ हो गया। इसस मानना चाहिए 
कि सम्यग्दर्शनये पहिले ज्ञान होता है | अ्रगर ऐसा न मानेंगे तो यह दोष आता है, और 
'व ज्ञान ही व रहा, जड हो गया तो मोक्षका उपदेश किसको देते ? मोक्षमार्गंकी किसे 
परीक्षा कराते ? मोक्ष हो ही नही सद्ता । मान बन ही रही सकता। ठब यह कहना 
चाहिए कि सम्यग्द्शनसे पहिले ज्ञान होता हे । यह मत कहो कि सम्यर्दशनके, बाद ज्ञान 
होता है। भजनीय है, हो थी, न भी हो, यह शंका हुई । 
सम्यरदर्शन होनेपर सम्यस्क्रानको भजनीयताके विषयमे हुई श्राशवाका समाधान--- 
अब उत्तरोत्तर भजनोयताका समाधान सुदो जो यह बात कही गई है-सम्यग्दशन होनेपर 
जान हो था नही, चारित्र हो या नही, इसका अर्थ है विः सम्यस्दर्शन होनेपर पूर्णाबान हो 
या नहीं | साधारणतया सम्परज्ञान तो सम्यग्दर्शधनके साथ ही हुआ, वल्कि जिस प्रवारका ज्ञान 
पम्पस्दर्शन होनेपर बव गया उस तरहुका ज्ञान तो सम्यम्दर्भन्से पहिले भी होता, सिर्फ 


(०० सूत्र १-६ 


सम्यक नहीं बनता । जेसे-किसीने मिश्री न खायी हों, आप उस्ते युक्तियोंसे बहुत-बुत समा 
भायें कि देखो मिश्री गन्तेके रससे बतती है। गन्‍ता तो चूसा होगा ना ?-हाँ हाँ। 
तो उप गन्तेको अग्तिमे तत्राकर उसे गाढा करके राव बता दिया गया त्तो वह रससे भी 
मीठा हो गया, उप्ते और तपाकर, जब गुड बतालिया गया तो वह उससे भी मीठा हो गया । 
गुडसे जब मैल निकालकर शक्कर लना ली गई तो वह और भी मीठी हो गई। उस 
शक्‍करका सारा मैल निकालकर जब मिश्री बना ली गई तो वह सबसे ज्यादह मीठी हो 
गईं | तो समझ गए ना मिश्रीका स्वाद ? हा समझ गए । श्रब जरा मिश्रीकी एक डली 
उसके मुखमे उठाकर रख दो तो उससे जो ज्ञान बना उसमे और पहिले की जानकारी वाले 
ज्ञानमे अन्तर है ना ? प्ररे मिश्री चखनेके बाद जो ज्ञान बता वह एक श्रतुभवात्मक ज्ञान है 
इस अनुभवात्मक ज्ञानसे पहिलेका जो ज्ञान था वह अनुभवबिता ज्ञान था ।३ सीतरह जीवादिक 
पदार्थोक्रा श्रात्माका जो श्रद्धान होगा तो वहा श्रद्धानसे पहिले ज्ञान तो होता है। कुछ भी उसका 
बोध न हो, तत्त्वाभ्यास न हो, आत्मस्वरूपके बारेमे जानकारी न हो तो श्रद्धातन कहा से हो ? 
लेकिन श्रद्धात होनेपर यहो ज्ञान निश्वय वाला ज्ञान कहलाने लगता है | जो अनुभव सहित 
ज्ञान हो उसे कहते है सम्यग्ज्ञान और जो अनुभवसे पहिले ज्ञान हुआ है उसे सम्यम्ज्ञान नही 
कहा । तो ऐसा सम्यग्ज्ञान सम्यग्द्शनके साथ-साथ होता है | लेकिन सम्यज्ज्ञान श्रूत ज्ञात 
और केवलज्ञान इन दो मे समभिये तो श्र्‌ त ज्ञानकी पूर्णता सम्यग्जञान होनेके पीछे होती 
है और केवलज्ञानकी उपलब्धि सम्यग्ज्ञानके बाद होती है, इस कारणसे यह बात सही है 
कि पूर्व पूर्व होनेपर उत्तर उत्तर भजनीय है । जितनेमे ज्ञानकी पूर्णता समझी जाय उतने 
ज्ञानका यह जिकर है। श्र्‌ तज्ञान पूर्ण कब होगा ? जब श्र्‌ तकेवली होगा। श्र्‌ तकेवली होगा 
तो सम्यग्दर्शनके भ्रनन्तर होगा इसलिए यह बात ठीक बैठ जाती है। 
शुद्धनयका पथ श्रौर सम्यवत्व प्रासाद--अब सम्यस्दशेनके बारेसे कुछ ध्यान 
'लगाकर विशेष यह समझे कि सम्यग्दशनका जो विषय है वह अखण्ड एक ज्ञायकस्वडूप 
है | शुद्धनयका जो विषय है उसका जो आश्रय करता है ऐसा पुरुष शुद्ध नयक्ी कल्पनासे 
परे होकर सम्यक्त्व प्राप्त करता है । दो तरहके नय बताये गए-(१) शुद्धआय (२) अशु- 
द्वतय । शुद्धतनयका अर्थ है अखण्ड एक शाइव्रतस्वरूप, जिसका विषय हुआ । अशुद्ध व्यका 
विषय है कि उस प्रखण्ड वस्तुके भेद किए जा रहे हो । देखो इस प्रकरणमे अशुद्ध नया 
' अर्थ विकार न लेवे । विकार भी है, स्व्रभाव भी है, गुण है, सब है। अशुद्धतयका सरल है 
जहां अ्रखण्ड तत्त्व विषयमे न हो । किसी भी प्रकारका खण्ड हो उसे अशुद्धनय कहते है। 
“जैसे शुद्ध दूध और अशुद्ध दूब । कोई पुरुष वहा धोकर बढें कुल वाला श्रपने ही हॉधसे 
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दूध दुहकर लाये और उसमे बडा शुद्ध अठपहरा गरम जल मिला दे तो बताइये वह, दूध 
शुद्ध है कि अ्रशुद्ध ? देखिये यह बात पूछ रहे है पदार्थकी दृष्टिसे, छुवाछुत वाले शुद्ध 
श्रशुद्धको बात नही पूछ रहे । परखिये वह दूब अशुद्ध है । दूधमे पानी मिल जानेसे दूध 
प्रशुद्ध हो गया । शुद्ध दूधमे किसी अन्य चीजका मिश्रा नही होता । क्रीम बनाने वाले 
लोग जब मशीनसे उस दूबकी क्रीम निकाल लेते है तो वह द्ध अशुद्ध हो जाता है, यदि 
दूध जैसा का तैसा रहे जैसा अपने श्राप है वैसा रहे तो वह शुद्ध दूब है । और उसमें वुद्ध 
जोड़े या उसमे से कुछ निकाले तो उसे अशुद्ध कहते है | छुवाछृूत वाली बात नही कह रहे, 
यहा द्रव्य स्वयं अपने आपमे परिपूर्ण है, उसमे कुछ जोडा न जाय इसमे से कुछ न तिकाला 
जाय तो उसे कहते है शुद्ध । इसीतरह श्रात्माकी बात देखो आत्मा एक चतन्यस्वरूप ज्ञान- 
मात्र अखण्ड है। इसका अगर कोई यो वर्णान करे कि इसमे राग है, हंष है, कर्म इसके 
साथ हैं, शरीर इसके साथ लगा है तो यह कौन सा नय हुआ ? अशुद्धनय । और कोई यह 
कहे कि आत्मामे दर्शन, ज्ञान, चारित्र आनन्द आरादि गुण है तो यह कौनसा नय है? यह 
भी अ्रशुद्ध तय है, वयो कि अखण्ड ज्ञानस्वरूप आत्माका इसने भेद किया, खण्ड किया, यह 
भी अशुद्ध नय. है। जब शुद्धनयकी बात बतावे तो शुद्धरयकी बात बताने लायक कोई शब्द 
ने है, फिर भी वुछ शब्द है--»खण्ड, एक, शाश्वत, पर्यायसे अतीत ऐसा जो एक द्रव्य 
है, स्वभाव है वह शुद्धनयका विषय है । ऐसा शुद्धभयका विषय बने तो सम्यक्त्वका लाभ 
हो । उसे ही सीखतेके लिए यह व्यवहार नय, पर्यायाथिक्नय, अशुद्धनय कहना होता है, 
श्रौर इनके कहे बिना काम भी नहीं चलता । 

व्यवध्वार और निश्चय नयकोी श्रावद्यक्ताका दिग्दशेन--व्यवहारनय आवश्यक है। 
. किसलिए ? निव्चय द्वारा बताये गये विषयको समभनेकी पात्रता लाउेके लिए, और करने 
का काम है कि व्यवहारनय भी छूटे और नि३चयनय भी छूटे । दो नय है। जैसे दो आखें 
है। चाहे हम दाहिनी आख बन्द करके बाई आखसे देख सकते, वाई आंख बन्द करके 
दाहिनी से देख सकते, दोनो आखे खोलकर भी देख सकते और दोनो आखे बन्द करके भी 
देख सकते । दोनो आखे बन्द करके देखनेमे आ्रान्तरिक अन्तस्तत्त्वका सम्बन्ध है। तो चार 
तरह से देखना होता है, इसीतरह द्रव्य थिक |यको गौर करके पर्यायथिकनयसे भी देख सकते, 
पर्यायाथिकनयको गौणा करके द्वव्याथिक नयसे भी देख सकते । और द्रव्याथिक तथा पर्याया- 
थिक इन दोनो नयोको सामने रखकर भी देख सकते । इसे कहते है प्रमाण । जो सभी 
नयोसे समानतासे उसके विषयका निर्णय करे उसे कहते है प्रमाण। खाली कोई बस्तुके 
निरचयनयकी बात रखे उसे, स्ंस्व माने, बाकी मिथ्या मानेतो अप्रमाण है। वस्तुके सर्वाश- 
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का ज्ञान करनेका नाम प्रमाण है । और कोई द्रव्याथिकनयको न मानकर केवल पर्याय 
पर्यायकी बात समझभाये तो वह ज्ञान श्रप्रमाण है, प्रमाण ज्ञान वह है जो सर्वनयोसे सर्व- 
श्रंशसे समभाये | श्रच्छा, तो तुम द्रव्याथिक्नय और पर्यायाथिकवय दोनो नयोकरों हठाकर 
देख सकते हो क्या ? देख सकते । वह है अ्रन्तरद जैन, वह है भ्रात्मानुभव । तो आत्मानुभव 
व्यवहारसे 'तो परे है ही मगर निश्चयमे भी परे है | दोनो नयोके पक्षसे अतिक्रान्त है, पर 
इतना है कि निदपचयनयकी बातकों समभनेके लिए व्यवहार सहायक है और अनुभव पथमे 
झानेके लिए निश्चयनयक्री मूमिका बनाना सहायक है। तब सम्यवत्व क्या हथ्रा ? परद्रव्यसे 
भिन्‍न, कषाय भावसे भिन्‍त अपने आपके स्वरूपमे प्रतीति होना, अनुभूति होना सम्यर्द्ोत। 
है । शुद्धनयर्का विषयभूत जो तत्त्व है उसका आलम्प्रन लें और ऐसा आ्रालम्बन लें कि विकल्प । 
दूर हो उस आ॥आलम्बनमे भी पक्ष न हो ऐसा स्वतत्र हो जाय तो वहा सम्यक्त्वका लाभ है। 
तो जो भूतार्थनयका विषयभूत जो एक अरूण्ड अन्तस्तत्त्व है उसका परिचय जरा करें-तो-। , 
क्या है वह ? आत्मस्वरूप, जिप्तरूप अपनी श्रद्धा करे, आत्म प्रतीति करे तो सम्यक्त्वका , 
लाभ हो । ४ 
शभ्रपनो बात परखनेमे कठिनता कघो--भाई किसकी बात कही जा रही ? दूसरेकी 
बात तो समझना कठिन होती है और अपनी बात समझना सरल होती | दूसरेका बुखार 
समझना कठित है या अपना ? दूसरेका बुखार समझना कठिन है, दूसरेकी निरोगता सम- 
भता कठिन है या अपनी? दूसरेकी । धन वैभव, दूकान फर्म आदिककी बात समभना 
कठित है या अपने झ्रात्माकी ? भाई सही सही उत्तर दो, चाहे कर न सको, पर उच्तर देनेमे 
क्या सकोच करते ? अरे बाहरी चीजोकी बात समझना कठिन हैं, अपदी खुदकी बात 
समभना सरल है। लेकिन, अपनी 'बात समझना कठिन यो लग रही कि अपने आ्रापकी ओर 
कुछ दृष्टि नही है, रुचि नहीं है । चित्तमे बसी हुई है वे धत वैभव आदिक बाहरी चीजें, सो 
अपने श्रावकी बात समझना तो कठित है ही | जब कभी आपका ध्यान कमाईकी ओर 
विशेष रहता है उस समय श्राप भटपट भोजन भी कर जाते हैं, पर यह पता नहों रहता 
कि हमे क्‍या खा गए । जब चित्त कटी बाहर लगा है तो जब भोजन जैसी मोटी चीजकी बात 
समझ न सक्के तो फिर आत्माकी बात कैसे समझमे श्राजायगी ? अ्रब इतना तो मोटा ज्ञानकर 
ही ले, कि बाहरके जो जड पुद्गल हैं उनके मोहमे, लगावमे रुचिप्ते मेरी बरबादी है। यह 
ती मोटी बात है। क्योंकि देख ही रहे है । खुब धन जोंडकर रख गए, श्राखिर गुजर गए 
लो सब छूट गया । आपका झात्मा न जाने कहा जाय और वहा क्‍या करे ? तो यह सादा 
श्षागम बैकार है? मेरे' लिए मेरा कोई सह्ययक नहीं है, अकेले ही कर्मफल, भोगना पड़ता 
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है, अकेले ही बंध करना पडता और अकेले ही मरण करना पडता है, इसलिए मेरे लिए 
बाहरका कोई शरण नदी है, यह बात चवित्तमे लावे बाहरी धनवेभवकी क्‍या कीमत है ? 
अ्रगर आपको आत्मतत्त्तका ज्ञाव हो जाय, रुवि हो जाय तो तीन लोकका वैभव भी 
सामने पडा हो तो भी उसका क्‍या सूल्य ? चाहिये तो शान्ति ओर शान्ति मिलती है 
आत्मबोचसे, आत्मज्ञानसे । तो उप्तके लिए उद्यम न हो और जो अ्रशान्तिके साधन है उनमे 
योग जुडे तो यह त्तो ब॒त बडी भूल है । 

आंत्मपरिचयसे आत्मदया---च्रु छ भी ज्रात्माकी दया आये, आपको अपने आत्मा- 
की दया आये, आत्मरुचि जगे तो आत्माकी निधिकी बात समभझमे झा सक्‍तो है कि क्‍या 
है भ्रात्मा ? श्रनतज्ञान अ्रनत आनन्दका निधान है झात्मा । एक और मोटी बात मानलो-- 
जैसे किसीने कहा कि मेरा मक्रान, तो देखिये-इसमे दो बाते जाहिर हो गई, मेरा और 
मकान, ये दोनो चीजे भिन्‍त-भिन्‍त है। मकान धन वैभव शरीर ये सब इस आआत्मासे 
भिन्‍न है, जुदी चीज है, जड़ हैं, और कुट्र॒म्त्र परिवार ये भी प्रकट भिन्‍न है ।तो इन 


' निराला है मेरा आत्मस्वरूप ? और फिर जो क्रोतआदिक कषाये है, इच्छा, ईर्ष्या आदिकके 


४ 


जो भाव उत्पन्य होते है उन भावोसे भी भिन्‍न है मेरा आत्मा, क्योकि ये नैभित्तिक भाव 
है, ये मेरे स्व्रभावसे नही उत्पन्त हुए, उपाधिका #िमित्त पाकर हुए। नैमित्तिक भाव भेरे 
स्वरूपमे नही है उन परभावोसे मैं आत्मा भिन्‍त हू । यहा तक कितनी बात समभझमे आयी 
कि जड वेभवसे मै विराला हू , और विपयोगे निराला हू । वुढ्ुम्बसे यारा हु, और मेरे 
में जो परभाव उत्पन्‍्त होते, जिपय कपायके परिणाम होते उनसे भी मै न्यारा हू? 
जशानस्वरूप | और, कैसा हु ? इन निराला हु । इतनी बात सुतकर कोई बोल उठा कि 
हम तुम्हारी बात समझ गए । कपायोसे न्यारा है यह आत्मा । तो कैसा है? समझ तो 
गए। बतलावो कैसा है ? मतिज्ञान, श्रृतज्ञान जो मैं जान रहा हैं बस मैं उन रूप 
हू | तो उससे कहो अभी तुम नहीं समझे। कषायोसें निराला है यह आत्मस्वभाव | 
ठीक है, पर जो छुटयुट जानकारिया बन रही है, जो कुछ ज्ञान बन रहा है।यह भी मैं 
नहीं हू । भरे यह मैं वयो नहीं हु ? यो नही हू कि ये ज्ञान अधूरे हैं । क्या तुम अध रे हो 
तो अपनेको कोई अधरा नही स्वीकार करता, पूर्ण ही स्वीकार करता । जो ये अधरी जान- 
कारियाँ चल रही € तो ये तुम हो क्या ? नही । मै तो परिपूर्ण हू । तो फिर बोल उठा 
कोई सुनने वाला-अब हम समझ गए, जो पूरा हो, परिपूर्ण हो वह मैं हु । क्‍या समझे ? 
समझ गए, केवलज्ञान हु मै, क्योकि वह पगा है, तो उसे भो समकाइये कि अभी तम 
आत्मस्ग्ह्प नही समझे । आत्मा तो ग्रादि मध्य अन्त्से रहित है, केवलज्ञानकी तो आदि 
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है। 'अ्रच्छा तो आत्मा ज्ञान दर्शन आदि गुणरूप हँ।"''नहीं, नहीं, श्रात्मा खंडरूप 
नही, आ्रात्मा तो एकरूप है। “अच्छा भ्रब जाना आात्मस्वभाव एक है ।'*'नही नही, जब 
तक एक है इतना भी विकल्प रहेगा, तब तक आत्मस्वभावका परिचय न होगा । वास्तविक 
परिचय तो अनुभवमरे है और अनुभव सकल्यविकल्यमुक्त है । सो प्रात्मस्वरूप विलीन- 
संकल्पविकल्यजाल है। ऐसे आात्माका परिचय सकल कष्टहारी है। 

धर्मप्रवृत्तिका कारण श्रद्मान्तिपरिह्यरका प्रयोजकत्व--धर्मकी प्रवृत्ति किस कारण- 
से होती है ? वह कारण है कि वर्तमानमे हम सब श्रशान्त है, इस श्रशान्ति को दूर करनेका 
हमे उपाय करना चाहिए | तो वह उपाय सिवाय धर्मपालनके और कुछ नही । धर्मपालन है 
स्वभाव हृष्टि । अपने श्रापका जो सहज निररपेक्ष स्वरूप है, जो इस तरह परखा जायगा कि 
मानो हमारे साथ किसी भी दूसरे पदार्थका सम्पर्क न ६ो, किसी भी उपाधिका सम्बंध न हो, 
ऐसी स्थितिमे हम किस तरह रह सकते है, वह है हमारी एक स्वभाविक स्थिति । वह है 
स्वभावके श्रनुरुप स्थिति । तो वह स्थिति तो शान्तिपूर्ण है। और उस स्थितिके अतिरिक्त 
अन्य जो स्थितिया हैं उपयोगकी उनमे आकुलता है । इसलिए जहां श्राकुलता न हो ऐसा 
पद प्राप्त करतेके लिए एक धर्मग्रालन ही सावक है, याने स्वभावहष्टि करना शातन्तिका 
साधक है। अपने भ्रापको भी अनुभ वसे देखो तो जब जब हम किसी पर पदार्थके सम्पर्क- 
रागमे रहते हैं तब तब हमे कोई प्रकारकी व्याकुलता ही रहती है और जब कुछ हम बाह्य- 
से हटकर एक अपने श्रात्माकी ओर होते है, बाह्यका सम्पर्क हमारे उपयोगमे नहीं होता है 
उससमय हमको शान्ति प्राप्त होती है, तो स्वभावदृष्टि ही एक उपाय है कि जितना हम 
श्रशान्तिसे हटे और शान्तिमे आये | वह स्वभावहष्टि बनती किस प्रकार है ? उसके लिए 
हमे स्वभावके ज्ञातका अभ्यास चात्यि ? स्वभ/वका ज्ञान हम किस प्रकार कर सकेंगे 
उसके लिए हमे प्रमाण नयका विशद परिज्ञान हो और उन उपायो द्वारा हम वस्तुकी 
परीक्षा रखे तो हम स्वभाब परिचय पा सकते है। श्ास्त्रोमे जो कुछ भी कथन है उन सबका 
प्रयोजन है जीवमे स्वभावहृष्टिके लिए प्रेरणा करना । जो प्रथमानुयोग है, उनमे कथानक हैं, 
उन कथानकोसे भी हमे प्रेरणा यह ही मिलती है कि बाहरी समागम छूटे और एक अपने 
अन्त स्वरूयमे मग्त रहे | कारणानुयोग है वह तो एक निष्पक्ष निर्णायक रूपको बताता है, 
जो कुछ स्थितियां जिस-जिस परिणाममे होती हैं उनमेभी यह शिक्षा मिलती है कि जहा 
कर्मभार न रहे, विकल्यजाल न रहे ऐसे पदमे आना चार ए। चरणानुयोग भी हमे यह 
ही शिक्षा देता है कैसे चरणानुयोग कार्यकारी है और उसका स्वभाविकहद्ृष्टिमे सहयोग 
है यह श्रभी कहेगे। थोडा यह बतलाकर कि घर्मपालनमे हमको स्वभावदृष्टि करता ह 
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और स्वभावहृष्टिके लिए स्वभावपरिचय करना है, और स्वभावपरिचय बनता है हमारा 
प्रमाण नयोके द्वारा । प्रमाण तो उसे बहते है कि जो दोनो नयोको प्रधानतया समभे। द्र॒व्या- 
थिकनय और पर्याथिकनय । बात ऐसी है कि जो भी पदार्थ है वह सदा रहता है अ्रनादि गनन्त है, 
किन्तु उसकी स्थितिया प्रति समय नवीन-नवीन होती है। तो सदा रहने वाले तत्त्वको बनाने 
वाला द्रव्याथिक और क्षण-क्षणकी स्थितियोकों बनाने वाला पर्यायथिक | दूसरी बात सम- 
किए । जो भी वस्तु है वह वस्तु अपने स्वभावरूप है, अ्रखण्ड है, उसको समभनेके लिए 
शक्तिभेद, गुणभेद, करके हम उसे समभते है और प्ररूपण है। तो उसमे जो अभेदकों 
बताने वाला नय हे वह है पर्यायथिक । तो इन सब नयोत्रा उपयोग हमारी स्वभावहृष्टिमे 
सहायक होता है, इसलिए यह कहना कि द्रव्यथिक सत्य है, पर्यायाथिक असत्य है या निच्चय 
सत्य है, व्यवहार असत्य है, ऐसा द्वैत युक्त नही है । जब द्रव्प और पर्याय दोनो ही वस्तुमे 
पाये जाते है । सदा रहे वस्तु और उसकी प्रतिक्षण परिगणतिया हो, पर्याय बिना द्रव्य नही, 
द्रव्य बिना पर्याय नहीं, तो एक नयको असत्य कंसे कहा जा सकता है ? और, फिर दोनो 
है सम्यक श्र्‌ तज्ञानके अग । 


नयोके प्ररूपणसे श्रात्मह्िितकी बात निफलना--भैया हितकी बात तो इसमे है कि 
पर्याय अप्रू व है उसरूप भ्रपनेको समझना, उसकी ही हृष्टि रखना, यह हमारे मोक्षमार्ग मे 
साधक न बनेगा और द्रव्याथिकहृष्टिसे जो हमने स्वभावपरिचय किया उसकी दृष्टि साधक 
बनती है । लेकिन फिरमी अगर सदपयोगकी दृष्टि हो और एक स्वभावहृष्टिका प्रयोजन 
परिपूर्ण बन गया हो तो नि३चयनयके द्वारा हमक्रो स्वभावहृष्टिमे मदद मिलती है उसी 
प्रकार व्यवहारनय द्वारा भी हमको स्वभावहष्टिमे मदद मिलती हैं। इसको ओर स्पष्ट यो 
समझ सकते हैं कि बात दो समझली--वस्तुस्वतस्त्रय निमित्त नेमित्तिकभाव प्रत्येक पदार्थ 
अपने आप सत्‌ है और अपने आपमे अपने आपकी परिणमन जक्तिसे परिमता रहता है। 
परिणमन स्वसेव उसमे चलता है, किसी अन्य पदार्थकी परिणति लेकर नहीं परिणमता। 
इस रृष्टिसि वस्तु स्वतन्त्रय अभेद है । इसे कोई तोड नहीं सकता । जब विकारको बात कहते 
है तो विकार होनेमे जिसमे विकार हुआ है वही पदार्थ खुद निमित्त नही हो सकता । कोई 
भी पदार्थ खुद ही अपने आपके परिणामनमे निमित्त नही बन सकता । इसलिए वह निम्ित्तपर" 
संग ही है। तो जब हम विकार परिरणतिका निर्णय बनाने है तो वहा यह ही निर्णय होता 
है कि यह पदार्थ परका सन्तिघान पाकर ही विक्वृतरूप परिए|म सकता, ऐसा होने पर भी 
वस्तु स्वातत्त्रय नही मिला, अर्थात्‌ निमित्तकी परिणति लेकर यह परिणमा हो या निमित्तने 
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अपनी परिणति उपादानमे आकर परिणमाया हो, ऐमा तोनही है। वस्तुस्वातन्जय कहा मिला? 
इतने परभी परसंग बिना विकार होता नही, अन्यथा विकार स्वभाव बनेगा । तो विकार 
होनेमे वस्तुस्वतन्त्रयभी नहीं मिटा और निमित्त नैमित्तिक भाव भी नहीं मिटा । बात दोनों 
है और हमको इन दोनों ही कथनोसे स्वभावहष्टिका प्रयोजन रखना चाहिए जैसे निश्चयनय 
की दृष्टिमे हमे प्रयोजन सिद्ध होता है कि एक ही पदार्थकों निहारना, एक ही मे उसके 
सर्वस्वको देखना, किसी श्रन्य पदार्थ निमित्तको न देखना, ऐसा जब हम एक निश्चयनयका 
आशय बनाते है उस समय कोई भी परपदार्थ हमारे उपयोगका विषय नही होता । हम उस 
विकारकों तम्बा नही कर सकते । उस वक्‍त विकारकों हम नहीं बना पाते, क्योकि झाश्रय- 
भूत पदार्थ पर भी दृष्टि न हो रही, अन्य कोई विकल्पभी न रहा, ऐसी स्थितिमे एक ही 
द्रव्यकों निहार निहार कर हम उस विकारकों गौण कर स्वभावद्ृष्टि पर आ सकते है ऐसा 
वहा ही अवसर है, और परमशुद्ध निदवयनयका तो साक्षात्‌ ही विषय है और जब हम 
निमित्त नैमित्तिक भावके वर्णानका सदुपयोग करते है तो देखिए क्तिती सुगमतया मदद 
मिलती है । स्वभावकों जब परखते है तब ये कषाये, ये विकार मेरे नही, मेरे स्वरूर नही, 
ये कर्मोदयका निमित्त पाकर हुए | यह कर्मलीलाकी छाया है, ये औपाधिक हैं, परभाव है, 
मेरे नही, मैं इन सबसे निराला एक ज्ञानमात्र ज्ञायकस्वभावरूप हु। तो इन ओरपाधिक 
भावोके निर्णायने इस नैमित्तिक भावके निर्णोयने हमको उससे हटने मे मदद दी और अपने 
आ्रापके स्वभावकों परखने मे मदद दी । तो निमित्त नैमित्तिक भावके वर्णनका भी जब हम 
सदुपयोग करते है तो स्वभाविक हृष्टिसे हमे बहुत श्रच्छी प्रकार मदद मिलती है, ओर इत 
दोनो पद्धतियोसे मदद लेनेकी बात समयसारमे जगह-जगह बतायी गई है । ये नरनारकादिक 
भव, ये वर्ण, रस, गध, शरीर आदिक, ये क्रोध, मान, माया, लोभ भ्रादिक ओर यहा तक 
बताया कि गुराकी अवस्थामे गुरास्थानभी ये कर्मविपाकका निमित्त पाकर हुई है इसलिए ये 
मेरे स्वभाव नही, मेरे स्वरूप नही, ये पौदूगलिक बनाते है। पुद्गलकर्मसे निष्पल्त है याने 
अपने आपके स्वभावसे कितना अ्रधिक विविक्त और कितना निराला समझा देनेमे यह 
व्यवहारनय निमित्त नैमित्तिक भाव कितना उपकारी बन रहा है । 

निदचयनय, व्यवहारनय व उपचारकी सत्यासत्यताका निरांय--सक्षेपमें इतना 
समझना कि तीन बाते जाननेकी हैं--(१)निश्चयतय, (२) व्यवह्ारतय और (३) उपचार 
निश्चय तो एक द्रव्यकों ही निरखने वाला होता है, व्यवहारनय निम्मित्त नैमित्तिक भाव 
सम्बधसे बताने वाला होता है और उपचार निमित्त नैमित्तिक सम्बंधकी बात निरखकर 
उसकी सीमासे आगे बढकर कर्त्ताकर्म भावके रूपमे उपस्थित करता उपचार है । 
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उपचा रमे जैसा जो कुछ कहा है उन्ही शब्दोमे कोई समझे तो वहु मिथ्या है, पर व्यवहार- 
तय, और निशचयतयने जो कुछ कहा है वह मिथ्या नही 'है जैसे कोई यह कहे कि घडा बना, 
मिट्टीने घठा बनाया, मिट्टीमे बता, मिद्दीमे परिशामन है । मिट्टी स्वामी है। तो यह कथन 
प्रमल नहीं । कोई कहे कि उस प्रकारका व्यापार करने वाले कुम्हारका निमित्त पाकर 
यह घड़े रूप पर्याय हुई है यह व्यवहारकी बात, निमित्त 'नेमित्तिककी बात, यह ' भी 
मिथ्या नही है, और, कोई यह कहे कि कुम्हारने घडा बनाया । क्रियाका अर्थ सब जगह 
यह लेना कि यह परिणाम सकर्ता, श्र्थात्‌ जो परिणमे सो कर्ता । ऐसी परिभाषा 
मनमे रखकर ऐसा सोचना कि कुम्हारने घडा किया, ऐसे ही कोई समझे तो यह मभिथ्या 
है, इसी प्रकार अपने आपके आत्मामे घटाये । श्रात्मा, यह जीव रागी बना, राग रूपसे 
परिणत हुआ, ऐसा निरखना, सो बात मिथ्या नहीं है शौर ऐसा निरखनेमे कि राग कि 
परिणतिके उदयका निमित्त पाकर जीव रागी बना, ऐसा भी मिथ्या नहीं है, किन्तु यह 
समभता कि कर्मने जीवको रागी किया तो यह मिथ्या है, इन तीनोका अन्तर बिल्कुल 
स्पष्ट है ।,निश्चयनय तो केवल एक द्रव्यनों निहारता । दूसरे द्रव्यकी बात- ही नहीं 
करता । जीव रागी; बना, राग रूपसे परिणत हुआ, यह निश्चयनयका विषय है, 'और, 
कर्मराग परिणतिका निमित्त पाकर जीव राग परिणत हुआ, यह व्यवहारका विषय 
हुआ | इनकाः सम्बंव बताया | “यह अपने श्राप रागी नहीं बना, किन्तु “-परसंगका 
निमित्त पाकर. रागी 'बना अब यहां'कोई कहे कि कर्मराग परिणातिने जीवकों रागी 
बनाया तो बनाया या किया इसका भाव है-य परिणमति स कर्ता तो यह राग फ्रक्ृृतति 
ही रागरूप परिणामे तो यह अपने आपके अनुरागरूप परिणमी, पर 'जीवकी कल्पनामे, 
उपयोगमे, विचारमे जो कुछ लगाव आया उम प्रकारका परिणमत तो वह जीवका है । 
उसे परिणामको -कर्मने नहीं किया । अर्थात्‌ जीवके परिणामरूप कम नहीं परिणमा । 
आत्मार्थीकी, कल्यागर्थी की विशेषता यह है कि उसने यह निर्णय बनाया कि मेरेको 
स्वभावहृष्टि चाहिए, तब वह समस्त कथनोका प्रयोजन स्वभाव दृष्टिको बनाता है । 
चघरणानुयोगकी उपयोगिता--अब इस प्रसगमे यह भी देखिये-चररण/।नुयोग कंसे 
हमारे काम आया ? बात यह कही 'जा रही कि स्वभावहृष्टि करो, स्वभावमे मग्न हो, 
पर श्रनादि कालकी वासमनासे बशीभूत हुआ यह जीव थोडा' स्वभावका परिचय भी पाले 
तिसपर भी बारबार च्यूत होता है, क्षण भर भी नही ठहर पाता, ऐसी अ्रज्ञान वासनाका 
जो सस्कोर है वह इस स्वभावहृष्टिमे श्रागे नही वढ पाता, क्यों नही वढ पाता कि व्यक्त 
विचा-के साधन भूत बाह्य पदार्थोका इतना सम्बन्ध है कि उतको निरखकर यह अपने 
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स्वभावसे च्युत रहता है | ऐसी स्थितिमे है ही सब जीव ग्नादिसे ही है । तो यह 
स्थिति हमको बाधक बन रही है । समयसारमे भी बताया है ना कि नहि बाह्य 
वस्त्वताश्रियाध्यव-सानमात्मानमुपलभते” अ्रथत्‌ बाह्य वस्तुका श्राक्षयः किए बिना 
अ्ध्यवसान अपना स्वरूप नहीं बना पाता । विकार होनेमे तीन वाते प्रसक्‍त होती है- 
कर्मोदय, जीवका विकार और शआ्राश्चयभृत पदार्थका उपयोग । जैसा क्रोध हुआ तो कहा 
क्रोध प्रकृतिका उदय अन्तरद्भध निमित्त है। और पुत्र, नौकर आदिक जिनको ध्यानमे 
लाकर क्रोत्र किया जा रहा वे बहिरज्भ निमित्त है और क्रोव करने वाले जीव उपादान 
है । तो जब बाह्य, वस्तुका आश्रय करके ही व्यक्त विकार बचता है और व्यवत विकारसे 
ही सस्कार पृष्ठ होता है तो उसके लिए जैन गासनमे यह उपदेश है कि आराश्रयभूत 
पदार्थका त्याग करे, कोई थोडा कर पाता है तो उसकी वह श्रावक अवस्था है, कोई 
आश्रय भूतका पूर्ण रूपसे त्याग कर सकता है तो वह मुनि अवस्था है । तों इस आधारपर 
यह ही चरणानुयोग प्रक्रिया युक्तिसगत होती है । 

प्रन्तरज़ निमित्त व बहिरय निमित्तका स्थान--अब इस सम्बन्धमे एक दो बाते 
और ज्ञातव्य है कि जैसे ग्राजजल एक बात यह कही जाने लगी है कि निमित्तपर जब 
उपयोग दो तो वह निमित्त बनता है, उपयोग न दो तो निमित्त नहीं होता । और तभी 
निमित्त पर उपचार किया जाता है। कार्य बन गया तो निमित्त पर उपचार किया जाता 
है । उनका कथन सही है या गलत है, इसका एकान्त से निर्णय नही है । सही भी है, 
गलत भी है। सही तो यो है कि यह कथन बहिरच्धू निमित्त पर घटित होता है, गलत 
यो है कि यह कथन भ्न्तरज्र निमित्त पर लागू तढ़ी होता हैं यह भेद जानना है, ओर 
ऐसा भेद समझे बिना दोनो निमित्तोसे एक निमित्त शब्द से कहंकर इस कक्षा मे रख 
देनेपर फिर विसम्बाद होने लगता है। जैसे दृष्टान्त दिया जाता कि देखो जिनप्रतिमा 
के दर्शन सम्यवत्वका निमित्त लोग कहते है, और ग्रन्थोमे भी लिखा है, तो कहते है 
कि जिनप्रतिमाका दर्शन करना यदि निमित्त है तो जितने दर्शन करने वाले, लोग हैं. उन 
सबको सम्यक्त्व क्यो नही होता ? इसलिए सम्यक्त्वके होने मे तो जिन प्रतिमापर 
निर्मित्तका उपचार है | बात ठीक है मगर इस निमित्त की बात को भन्तः्ज्ञ निमित्त 
तक कोई ले जाय कि ७ प्रकृतियोको क्षय, क्षयोपशम श्रादिक निमित्त जो अन्तरज्ञ हैं, 
उपचार वाला यह कथन मिथ्या हो जाता है। तब ही जो यह दोष नहीं आता कि यह 
भ्रनेक बार समवशरणामे मी गया होगा लेकिन फिर भी सम्यकत्व न हुआ तो देखो, 
निमित्त कुछ कर-तो नहीं सकता ? उनके लिए यह समझता होगा कि कुछ कर न शक 
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इसका ग्र्थ यदि इतना ही है कि यह उपादानरूप न परिणम सके तब यह ॒विल्कुल सही 
वात हे कि श्रकितण्िचत्‌ कर है और निमित्त नैमित्तिक भावकी हृप्टिसि देखिये तो समव- 
बरण जिनप्रतिमा श्रादिक ये निमित्त नही, किन्तु श्राश्रयभूत है याने अन्तरज्भ निमित्त 
नही, किन्तु बहिरजड्भ निमित्त है। वहिरज्भ निमित्तका आश्रय करना, मेल करना जिस- 
जिस परिणाम के लिए होता हुआ देखा जाता है उसका उपदेश है, पर अन्वय व्यतिरेक 
नहीं है। जैसे कि कर्मोदयके ,साथ जीवके विभावका अश्रन्वयव्यतिरेक है, क्रोब-प्रकृतिका 
उदय होनेपर ही क्रोध हो सकता, उस क्रोध प्रकृति के भ्रभाव में क्रोव नही हो सकता । 
तो जैसा अन्वयव्यत्तिरेक सम्बन्ध अन्वय निमित्त के साथ है ऐसा सम्बन्ध बहिरज्भा निमित्त 
के साथ नहीं है। यही आश्रयभूत और निमित्तमे अ्रच्तर है । जैसे जिन प्रतिमाके दर्शन 
करने पर ही सम्यक्त्व होता या प्रत्तिमाके दर्शन न हो तो सम्यवत्व नहीं होता ऐसा 
प्रत्वय व्यतिरिक न लगा सकेंगे । वह झ्ाश्रयभूत पदार्थ है, पर वह सब क्षय क्षबोपशम 
होने पर ही सम्यवत्व हुआ, उसके होनेपर नही हुआ, तो निमित्त तो वास्तवमे कर्मोदय 
है। ये बाहरी पदार्थ निमित्त नही कहलाते, इसीकारण एक हृष्टान्त दिया जाता है कि 
कोई बेश्या मरी, और उसका शरीर जलाने के लिए लोग लिए जा रहे थे तो उसे 
देखकर एक कामी पुरुषका विचार काम विषयक बना ओर एक साधुका विचार उस 
वेब्याकी मुखता देखने का बना-देखों कितना दुर्लभ मानव जीवन पाकर भी इसने श्रपना 
कोई कार्य न किया । मास खाने वाले कुत्ते, स्थाल वगैरह के और तरह के विचार बने । 
ये इन्द्रिय और मतके विषय है| पदार्थ अगर निमित्त हो तो सबके लिए एकसा ही 
नेमित्तक भाव होना चाहिये था । पर बात कया हुई कि सुति महाराज के तो अनन्ता- 
नुवधी, भ्रप्रत्यारव्यानावरण, प्रत्याख्यानावरण कषाय न थी, इस तरह का तीब्र उदय 
और उदीरणरणा नही है। यह है अन्तरज्ध निमिल, तो देखो उसके अनुरूप मुनिका भाव 
(आशा । और कामी पुरुषके वेदका तीज्न उदय और उदीरणा है तो कामीका उसके अनुरूप 
भाव हुआ । तो अन्तरज्ध निमित्त वास्तविक निमित्त है और वहिरज्ञा निमित्त आश्रयश्रत 
पदार्थ यह झ्राश्रयभ्ूत है । घसे कहो तो बहिरज्ज निमित्त कहो, न कही तो केवल नोकर्म 
या आाश्चयभूत कहो । तो आश्रयभत का त्याग करता आवश्यक पड गया। इस जीवकी । 
अच्वयव्यतिरेक सम्बन्ध न होनेपर भी चू कि इतना तो नियम है कि जी व॒के जब व्यक्त 
विकार होता है तो आाश्रयभूत पदार्थ कोई न कोई विक्रारमे हो तव ही हो नकता है । 
तो व्यक्त विकार का साधन हटाने के लिए चरणातुयोग में उपदेश है । अ्व रही अव्यक्त 
विकार की बात । कर्मोदय हश्मा | और उपयोग हमारा ज्ञानवलके प्रमाद से किसी बाह्य 
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पदार्थकी ओर न जाय । जैसे स्वानुभूति की स्थिति हो या इस ही और चर्चा करने की 
स्थिति हो, ऐसी स्थिति में चूंकि नोकर्मका उपयोग न हो सका अतएवं याने इतने मात्रसे 
विकार से हटेगा तो नही, पर वह श्रव्यक्त विकार होगा | श्र अ्रव्यवत विकार में विशेष : 
झ्राश्नत बबका अवकाश नही । व्यक्त विकारमे विशेष आझ्राश्व बधका अ्रवकाश है तो 
चररानुयोग विशेष उपयोगी बना, उसीके अनुसार श्रावक धर्म ओर मुनिधर्म दो 
प्रकार से बनाये जाते है, तो इसके समस्त उपदेशोमे प्रयोजन एक लेना है 
स्वभावहष्टि । स्वभावहृष्टि के लिए जो हमारे मन, वचन, कायके प्रयास चलते 
हैं वे गृहस्थवर्म श्रोर मुनिधर्मके बताने वाले है । ऐसी वासनावश हए ऐसे सस्कारमे 
रत हुआ पुरुष अपने आप को गृहस्थधर्म मुनिधर्मका एक व्यवह्ारमे आये बिना 
उसमे इसका सस्कार क्षीण हो नहीं सकता अ्रतएवं यह द्विविधधर्मका उपदेश है। 
व्यवहार किये बिना व व्यवहार छोड़े बिना ग्रात्मप्रगतिकी श्रसंभवत्ता--बात यहाँ 

यह स्पष्ट आयी कि इन धर्मो मे भी बात यह ही बतायी ज। रही, व्यवहार छोडो, 
व्यवहार छोडो । और यह भी बात आयी कि व्यवहार को करो । व्यवहार छोडना 
और-व्यवहार करना ये दोनो बाते करने वो कहा । ज॑से-जैसे आगे बढ़ों वैसे-वैसे - 
व्यवहार छूटा । तो वह पद व्यवहार के बिना नहीं मिलता और व्यवहार छोडे 
बिना नहीं मिलता । जैसे नीचेसे ऊत्र-की मजिलपर आप आते हैं तो इस मजिल- 
पर पह चना सीढी ग्रहण किए बित्रा नही बनता और सीढी छोडे बिया भी नहीं 
बनता । इन दोनोमे कोई एक ही बात का एकान्त करले कि सोढी पकडे बिना ऊपर नहीं 
आरा सकते इस कारण मैं तो सीढी पकडकर ही रहूंगा, तो वह भी ऊपर नही श्रा सकता। 
ओर-कोई यह कहे कि सीढी छोडे बिना ऊपर नही पहुच सकते इसलिए में तो सीढी 
छोडकर ही रहूंगा । नीचे के नीचे खड़े है, तो वह भी ऊपर नहीं आ सकता । ती 
उनेक स्थितियो और दृष्टियोसे स्पष्ट बात है बिसम्बाद की कही कुछ बात ही नही है ।' 

स्याद्गाद पद्धति से हमारे सारे बिसम्बाद समाप्त हो जाते है । 

विकारपर्यायोके नियतत्त्व व श्रनियतत््वका विशलेषण--एक बात और सुनिये--जैसे 

जब एक चर्चा होने लगती है कि जब जो होना है तत्र ही तो वह होगा उसमे कोई फेर 
फार- तो नही हो सकता । तब किसीने यह' कहा कि नहीं, जैसा करू गा, वैसा होगा फेरफार 
करू गा तो फेरफार,हो जायेगा, ये दोनो बाते सामने है । अब इन दो को एक हष्टिसे! खोजे 
तो इन दो बातोको बताने वाली दृष्टिया हैं दौ--(१) ज्ञप्तिनय- और (२) उत्पत्तिनय। 
भगवानने सब जाना और कदाचित कोई यह कहे कि हम नही समभते है भगवानको ,कि वे 
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सब समझते है तो चलो अवधिज्ञाननियोंने जाना, उन्होंने सीमासे जाना। मानो वे करोडवर्ष 
आगेकी बात जानेंगे और इतनी ही पहले की बात जानेगे, विशेष न जानेगे । इतनेसे ही 
चलो, तो जब उनके ज्ञानमे आया, जब जो होना है हुआ । ग्रन्थोमे भी उपदेश है-अवधि- 
ज्ञानी मुनियोंने यह बताया, उनको भावोका ज्ञान (आ । जब विशिष्ट ज्ञानियोने जाना, त्तो 
ठीक है, जैसा जाना वैसा होगा । इस हृप्टिमे आकर हम इस बातक्ों मना कर सकत, 
लेकिन यहा समझता होगाकि भगवानने जारनेकी स्वतन्त्रता वया इस प्रकार को कि पहिले 
जाननेकी बात उठी, फिर जो जाना सो पदार्थमे होता है ऐसा तो नही है। जाननेका विषय 
है यह सब । जो होगा सो प्रभुने जाना, अवधिज्ञानीने जाना। तो श्रत्र होग़कि बातक। 
निर्णय बनाना किस तरहसे होता है। उसका निर्णय उत्पत्तिनयसे होता है | ज्प्तिनय कार्य- 
कारण विधानको नही बताता । कार्यकारण विधान तो उत्पत्तिनयसे ज्ञात होगा । तब वहा 
यह बात विदित होती है कि उपादान प्रतिक्षण अपने आपमे एक पर्यायकरी लिए हुए रहता 
है, और अ्रगले विकार परिणमनमे विकार होता, जैसाकि निमित्त सन्निधानमे होता है । 
योग्य उपादान निमित्त नैमिक्तिक सब्निधान पाकर अपनी अकेले नवीन परिणति रूपता है 
श्रौर इसी तरहसे समाप्त कार्य होते जा रहे है। तो इस तरह होते हुए पदार्थ किसी विशिष्ट 
ज्ञानीके ज्ञानमे श्राये तो जससे कार्यकारण विधान न बनेगा । चू कि भगवानने जाना इसलिए 
हुए ऐसा नही, बल्कि ऐसा तो कह सकते कि चू कि ऐसा होगा सो भगवानने जाता | कार्य- 
कारण विधान ज्ञानकी ओरसे नहीं बनता, किन्तु वह निमित्त नेमित्तिक भावकी पद्धती 
पूर्वक बनता है । तो जब केवल ज्ञप्तिन्यसे देखते है, एक जानकारीको दृष्टिसे देखते है, तब 
ऐसा कहनेमे हु नही, और कहते भी आये कि “जो जो देखा वीतरागने, सो सो होसी 
बीरा रे। अ्रनहोनी नहि होती कबहु, काहे होत अ्रधीरा रे ।” जो बात जिस कालमे होती 
है उसे उस प्रकार प्रभुने जाना । इससे जिस विधानसे यह एक कार्य कारणको सिद्ध करने 
वाला एक खाप्त वाक्य है । एकान्त करने वाले उनमे किन्‍्ही शब्दोकों छोडदें, किन्ही शब्दोको 
ले तब एकान्त बनता है ऐसा कहनेध कहा आपत्ति आयी ? जो वात जिस प्रकारसे होनी है, 
होती है, उसे जाना है किसने, ठीक है | तो जब उत्पत्तीतग्रकी ओोरसे देखते है तो यह नही 
कहा जा सकता कि द्र॒व्यमे पर्याय नियत है, और जव ज्ञप्तिच्यसे देखते है तो यह कह सकते 
कि पर्याय जब जो होनी है सो होती है, यह नियत है । जप्तिनयका अर्थ यह है कि विशिष्ट 
शानीने जात लिया, इस आत्मामे तीनो कालकी बातकों जाननेको सामथ्य है। और, जब 
किसी विशिष्ट आत्माने जान लिया तो विपय है तब ही तो जाना, विषय बिना नही जाना । 
तो जिस प्रकार होनेको है सो हुआ, किन्तु इसमे कार्य नरणुविधान रच भी नही है। कि्तु 
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जाना और देखा है । जैसे नेमिनाथ भगवानने बताया कि १२ वर्ष बाद यो होगा। हुआ, 
तो देखो ज्ञप्तितयकी ओरसे बात कही जायेगी कि भगवानने जाना वही हुआ, पर इससे यह 
बात नहीं कही जा सकती कि भगवानने जान लिया इस कारणसे हुआ । होतनेका कारण 
ग्रौर ही है। वह निमित्त नैमित्तिक विधान और उत्पत्तिनयसे समका जायगा। हा तो बात 
यह है कि जिप्तको स्वभावहष्टिके प्रयोजनका निर्णाय है वह समस्त नयोसे सही उपयोग होता 
है । उसीको ही एक निष्पक्ष कल्याणार्थी कहते है कि किसी भी नयकी बातकों वह असत्‌ 
नही ठहराता, किन्तु उससे अपना प्रयोजन निकालता है । 
मोक्षआस्त्रके प्रथमसूत्रमे मोक्षमार्गकी घोषणा की गई है, मानों सर्वप्रथम फहराती 
हुई ध्वजा बतला रही हो कि सम्यग्दर्शन ज्ञानचारित्रणिमोक्षमार्ग --याने सम्यर्दर्शत, सम्य- 
ज्ञान और सम्यकचारित्रका एकत्व मोक्षका मर्ग है, इस सूत्रमे शब्दों द्वारा ही मोक्षमार्गके 
कारणोका सामान्यहूपसे स्वरूप बता दिया गया है। भव इन तीनोका विशेषरूपसे स्वरूप 
बताना चाहिए। उसमेसे सर्वप्रथम सम्यग्द्शनका स्वरूप बतानेका उपक्रम किया जा रहां 
है--तर्तवा्थ भ्रद्धानं सम्यग्दशेनस्‌ ॥२१। 
सुन्नसे सम्यग्द्शनका स्वरूप कहनेकी श्रावश्यकताका दिग्दर्शन--वस्तुस्वरूपसे सहित 
पदार्थका श्रद्धान होना सम्यग्दश है। मोक्षश्ञास्त्रका जिसने कुछभी अध्ययन किया है वह भी 
यह समझ सकता है कि मोक्षशास्त्रमे सम्यग्दर्शन और सम्यक्चारित्रका लक्षण किसी सूत्रमे 
नही बताया है। सो प्रश्न हो जाता है कि केवल सम्यग्द्शेनका ही लक्षण क्यो कहा जा 
रहा है ? ज्ञान और चारित्रका लक्षण जैसे नही बताया उसी प्रकार सम्यर्दर्शनका भी लक्षण 
न कहा जाना चाहिए था, क्योकि मोक्षमार्ग तो इन तीनोका समुदाय है । तो जो बात सम्य- 
ज्ञात सम्यकवारित्रके बाबतमे है वही बात सम्यग्दर्शनके बाबतमे है फिर क्यों सम्यग्दशतका 
लक्षण कहा और सम्यग्ज्ञान सम्यकचारित्रका लक्षण नही कहा । मोक्षद्ास्त्रके हितीय श्रादिक 
प्रध्यायमे भी कही भी सम्यग्शञान भर सम्यकचारित्रका स्वरूप निरददिष् करने वाला हूत 
नही है । तो जब इन दो के स्वरूपका सूत्र नही तो सम्यदर्शनके स्व्रूपका सूत्र कहनेकी भी 
क्या आवश्यकता थी ? यदि कहो कि सम्यरज्ञान और सम्यकचारित्रका लक्षण किसी भ्रौर 
रूपसे आ जाता है तो भेद प्रभेदके कहनेसे या अच्य प्रकारसे तो इसीतरह सम्यग्दशनका भी 
लक्षण बब्दोसे या उनके भेद आादिकसे समझ लिया जाता है। इसमे कारण वया है कि 
आचाये महाराजने केवल सम्यग्दशनका स्वरूप सूत्रमे बाधा है, इसके समाधानर्म यह मर 
भना चाहिए कि आ्चायें महाराजका जो प्रतिपादन होता है वह मर्मकी लिए हुए होता है । 
देखिये-ज्ञान और चारित्रका लक्षण कहनेकी यो आवश्यकता नही हुईं कि जो जाना जाय- 
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जिसे जाना जाय । ज्ञायते इतिज्ञान, इपी प्रकार चारित्रकालक्षरा है चर्यते इतिचारित्र, 
जो आचरण किया जाए-सो चारित्र । इन दोनोका स्पष्ट अर्थ धाठुसे ही निकल आता है 
इस कारणुसे चारित्र श्ोर ज्ञानके स्वरूपका निर्देश करनेके लिए अलग सूत्रकी श्रावध्यकता 
नही होती । सम्यग्दर्शनका लक्षण घातु और णब्दमे नहीं बन पाता । क्यो नहीं बन पाता ? 
सम्थदर्शनमे जो दर्शन शब्द है वह जिस धातुसे बना हे उसका भ्र्थ श्रवलोकन है, तो वहा 
विसम्वाद हो जाता है. क्‍या अच्छा देखनेका नाम सम्यम्दर्गन है ? जो बडी अ्रच्छी तरहसे 
पृवसरतीसे देख लेता हो, क्या उसे सम्पम्दर्गन हो गया ? तो सम्यग्दशनका अशभिष्राय शब्दसे 
वक्त नहीं हो पाता इसलिए सम्यग्दशैनका लक्षणा कहने की आवव्यकता पडी । सम्यग्दर्शन 
का ग्र्थ यह नहीं कि भ्रच्छा देखना-कित्तु सम्यग्दर्शनका श्रर्थ है--वस्तुस्वरूप जैसा है उस 
प्रकारसे श्रद्धात करना । अच्छा देख्नेकी बात तो मिथ्याहृष्टिके भी होती, ग्भव्यके भी होती 
है। अभव्य कोई पुरुष है, उसकी आखे अच्छी हो तो क्‍या वह श्रच्छा नही देख रहा ? तो 
पगर्त अ्वलोकतका नास सम्यस्दर्णन नही किन्तु तत्त्वार्थ श्रद्धानका नाम सम्यरदर्णन है। 

सस्यादर्शत पाब्दका झर्थ--अब जरा संम्यग्दर्गन शब्द पर सम्यग्दर्शनका भाव 
निरखे। सम्यक जब्ठका श्र्थ है प्रशसावादी अ्रच्छा दर्शन । पुज्यका दर्शन | सो सम्यर्दर्शनमे 
प्म्यक शब्द जो है जह निपात बब्द है अथवा व्युत्पन्त भी शब्द है। संस्कृत व्याकरणसे 
गल्दकी निष्पनि दो तरहसे होती है-एक तो होती है निषात, जिसके बारेमे कुछ सोच ही 
नही सकते कि बसे बना, कॉन धांतुसे बना ? और, एक होता हे प्रत्यय लगाकर, तो यहां 
दोनो तरहके शब्दोकी सिद्धि हे--निपात भी और प्रत्यय तगाकर भी है। उप4४ है अजूच 
“हू है प्रोर प्रत्यय लगा है क्विय्‌ | सम्यक, यह प्रजपावाचक शब्द है। भ्रच्छा रूप, अच्छा 
3), अच्छी जाति, अच्छा ज्ञान श्रादिक जो लोकके अ्रभ्युटयवाची शब्द है उनका और मोक्ष 
जी प्रधान कारण है सम्यग्दशंन, इसलिए इसमे सम्यक शब्द देना ठोक है। लोकके बडे से 
बड़े वैभव स॒म्यस्हष्टि ही पा सकता है। मिथ्याहष्टि तो लोकके उत्कृष्ट वैभव भी नहीं पा 
पते । तीर्थंकर होते है, चक्रवर्ती होते है, नारायण होते है, प्रतितारायर होते है, बलभद्र 
होते है या और भी पद होते है, जो भी और ऊचे-ऊ थे पद है उनमे भी प्राय. श्राप यह ही 
पायेंगे कि सम्य्दर्शनके रहते हुए इतना पुण्य बना कि जिससे तीर्थंकर हुए। तो सम्यग्दर्शनके 
'हते _ए कोई विश्वकल्याणुका राग करता है तो इससे बडा से बडा पुण्यका बन्च होता है । 
पेम्यरदर्गनके होते हुए जो राग रहता है पुण्य बन्वतो उस रागके कारण होता ठः सम्यक्त्व 
ते कारण पृष्यवस्थ नही होता । सम्यक्त्व तो निर्जराका कारण है, पर सम्यवत्वके होते हुए 
जा रागभाव रहता है उसका निमित्त पाकर विशिष्ट पुण्यका बन्ध होता है | श्राप देख लो 
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जिस सम्यग्दर्शनके साथ रहने वाली गल्तीसे मिला लोकका बडा भारी वैभव, (राग तो 
गल्तीका नाम है) इतना महत्त्व हो गया, फिर जिसका निमित्त पाकर इतना विशिष्ट पुण्य- 
बन्च होता है कि चक्रवर्ती श्रादिक जैसे बडे-बडे वैभव प्राप्त होते है भर तीर्थंकर पदवी तक 
प्रप्त ही जाती है। फिर सम्यकत्वके होते सते अगर पुण्यबन्ध हो तो विशिष्ट पुण्यवन्ध 
होता है, इससे महीमा जानी गई सम्यग्दर्शनकी । मोक्षकी बाततो स्पष्ट ही हैं। इसलिए यह 
सम्यग्दशन प्रशस्त दर्शन है, अथवा सम्यक दब्दका अर्थ तत्त्व लगा लीजिए । तत्त्वदर्शनसम्य- 
ग्दर्शन अर्थात्‌ परम यथार्थ विषय करने वालेको तत्त्व कहत है श्रौर ऐसा तत्त्वस्वरूप है उस 
प्रकारसे श्रद्धान होनेका नाम सम्यग्दगत है । सम्यग्दर्शतमें सम्यकक जब्दका तो भ्रर्थ है वार- 
तविक, तथार्थ । जैसा वस्तुस्वरूप है वैसा और दर्शनका श्रर्थ है श्रद्धान। यद्यपि दर्शनका 
प्रसिद्ध श्र्थ देखना है, अवलोकन है, लेकिन धातुके अनेक अर्थ होते है, उन अनेक अर्थोमि 
यहा श्रद्धात अर्थ उचित बैठता है। इस प्रकार वस्तुस्वरूप सहित अर्थका श्रद्धान होता 
सम्यग्दर्शन है । है 
दशेनका श्र्थ श्रद्धान किया जानेमे प्रक्रणकी कारणता :--कभी यहा ऐसा सोच 
सकते कि जब हशि धातुमे श्रनेक अर्थ है तो उसमे से श्रद्धान अर्थ ही क्यो लिया तुमने ? 
इसका समाधान तो स्पष्ट है कि जिस प्रकरणमे जो बात कही जाती है उससे फबता हुआ 
अर्थ लिया जाता है। एक शब्द हैं संबव, उसके मायने है नमक और <ंधव मायने है घोडा । 
अब कोई भोजन कर रहा हो श्रौर वहा कोई मागे कि भाई सेघव लावो, वहा यदि घोडा 
खडाकर दिया जाय तो वह अच्छा लगेगा क्या ? और, जब कही जा रहे हो, जाने की 
तैयारीमे हो, मकानके वाहर हैं और कहे कि सेघव लावो, वहा यदि कोई नमककी डली 
ला दे तो वह अच्छा लगेगा ? तो जिसके अनेक अर्थ है उसका वह अर्थ लिया जाता जो 
प्रकरणमे रहता है, और, प्रकरणमे बंठे और लगे दूसरा भ्र्थ लगे तो इसमे दोषकी बाव 
आती है। प्रकररणके अनुसार श्र्थ लिया जाता है। यहा मीक्षका प्रकरण है। मोक्षेकी बाव 
कही जा रही है तो मोक्षका कारण देखना नही है, बल्कि देखना तो मोक्षके लिए उल्टा हो 
जाता है । देखने से रागद्गे श, मोह विकल्प आदि होते हैं, ये तो विपरीत मार्गमे ले जा सकते 
है, तो अच्छा वेखनेका नाम सम्यग्दशन नही, किन्तु वस्तुस्वरूप सहित पदार्थका श्रद्धान 
होनेका नाम सम्यर्दर्शत है। सम्यस्दर्शनका एक सामान्तया अर्थ किया गया है, उसका 
विश्लेषण क्‍या है ? तत्त्वरूप श्रद्धान सम्यग्दर्शव । अ्रथवा तत्त्वार्थअ्रद्धावका नाम सम्यर्दर्शन है। 
इसमे तीन शब्द पड़े है-तत्त्व, थर्थ और श्रद्धान । तत्त्वका अर्थ क्या है ? तस्यभाव. तत्त । 
बस्तुके स्वरूपको तत्त्व कहते है, यह सामान्यभाव हो गया । जैसे मनुष्यस्यभाव-मनुष्य 
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प्र्थात्‌ मनुष्यके भावकों मनुष्यत्व कहते हैं। जो सब मनुष्योमे पाया जाय इसे कहते है 
मनुष्य । तो तत्त्व शब्दने भावसामान्यका बोब किया | तत्त्व प्रत्यय संस्कृतमे जो लेंगता है 
वह भावमे लगता है | तत्‌ शब्दमे समग्र वस्तु आ गई, उसका जो भाव सामान्‍य है उसे 
कहते है तत्त्व । जो वस्तु जिस तरह है उस तरहके होनेका नाम तत्त्व है। श्रगर यह तत्त्व 
शब्द न लावे तो, उल्टे अर्थका श्रद्धान करे तो वह भी श्रद्धानमे श्रा जाता है, तत्त्वसे पदार्थ 
का श्रद्धात करना सम्यग्द्शन है। और यो भी लगा सकते कि अर्थ मायने पदार्थ नहीं, कितु 
जो निश्चित किया जाय | देखो शब्द अनेक होते है श्र उन शब्दोका जो शअ्र्थ है वह उस 
पदार्थकी विशेषता बटाया करते है । श्र॒थ, पदार्थ, वस्तु ये सब एक ही चीज तो कहलाती हैं. 
उसीको यहा अ्रथ क६ दो, चाहे पदार्थ कह दो, चाहे वस्तु कह दो, किसो गब्दये कह दो। 
ये शब्द उस एकरकों ही कहने वाले है, मगर जो ताना अब्द है उनके अर्थ भी नाना है 
और उनसे उस पदार्थकी विशेषता ही जानी जाती है | जैसे--श्रर्थ मायने क्या / जो निहि- 
चत किया जाय उसे अर्थ कहते है, जिसका निर्णय किया जाय उसे श्रर्थ कहते है, क्या मत- " 
लब हुआ ? जो पदार्थ जानने में आता है वह अर्थ है, यह विशेषता है। जहाँ कहा वस्तु, 
जिसमे अनेक ग्रुण बसे हैं उसका नाम वस्तु है। अनेक गुरा कब “ह सकते ? जब अपने 
स्वरूपसे तो वे हो और पररूपसे न हो । तो वंस्तुस्वंछूष कहकर दूसरी ब्रात चित्तमे आरा 
गई । ग्रहण किया उस सबको, मगर दूसरे नातेसे ग्रहण हुआ । पदार्थ जो भी कुछ पद - 
बोला गया, शब्द बोला गया उसका वाच्यभूत जो हो सो पदार्थ | जैसे मनुष्यके कई नाम है 
कि नही ? मनुष्य, सानव, जन आदिक, इन पे जनका अर्थ है-जो उत्पन्त हो, मनुष्यका अर्थ 
है जहा विवेकशील मन है, मानवका शर्थ है जो मनुकी सतान है, तो एक ही चीजको कहने 
वाले जितने शब्द हैं उन सबके श्रर्थ जुदे-जुदे होते है । जैसे अनेक जब्द दे सकते । पुत्नके 
नाम कितने है ? पुत्रका नाम सुत, पुत्र, मगर देखिये इन दोनो शब्दोमे कितना अ्रन्तर है ? 
सुत उसे कहते है जो पैदा हुआ हो, सारे सुत हो गये, श्रौर पुत्र उसका नाम हैं जो वशको 
पवित्र करे, उज्वल करे, सुत तो सारे हैं, पर पुत्र तो कोई बिरला ही होता है। तो जितने 
शब्द है उतने ही उसके अर्थ है, और उन बब्दोसे यह बात सही श्राती है। यहा श्रर्थका 
प्र्थ है जो निश्चित किया जाय वह अथे है, तत््व-याने यथार्थ स्वरूप जो वास्तविक स्वरूपसे - 
निश्चित किया जाये उसे कहते है तत्त्वार्थ, उसका श्रद्धान करना सम्यग्दशन है । 
सम्यग्दर्शनकी मौलिकता व बचनागोत्तरता .--सम्यग्दशैनका जो सही अर्थ है उसको 
बतानेके लिए शब्द नही है । जितने भी शब्द हो सम्यग्दर्शनकों बताने वाले उनका सही भअ्रथे 
या तो ज्ञान परिणति है ग्रा चारित्र । सम्यसज्ञानकी चीज है, जिसके होनेपर वस्तुका यथार्थ 


११६ सृत्र १--१ 


ज्ञान हो और यथार्थ आचरण बने वह है सम्यग्दगन । तो सम्यग्दशन शब्द श्रवकतव्य है, 
इसका स्वरूप वचतो द्वारा नही बोला जा सकता है, मगर सम्यक्त्व एक ऐसी स्वच्छता है 
कि जिसके होनेसे ज्ञान श्रौर चारित्र समीचीन हो जाते है। इस बातको एक नियोजित 
विषयसे बताना कठिन है किन्तु नैमित्तिक पद्धतिसे बताना सरल है, पुरुषा्थ सिद्धियुपायमे 
बताया है कि विपरीत अ्रभिप्रायके होनेका नाम सम्यग्दशेन है । सम्यग्दर्शन एक ऐसा प्रकाश 
ऐसी स्वच्छता है कि जिससे विपरीत अभिप्राय ठहर नही सकता । तो यह सिद्धान्त श्रात्मा 
का स्वरूप, श्रात्माका स्वभाव, आत्माका परिणाम, वह है श्रद्धान । देखिये विश्वास बिता 
मोक्ष नही रहता है। त्रिष्वास ज्ञान और आचरणा प्रत्येक जीवमे पाये जाते है। श्रब यह 
बात जुदा है कि कोई कैसे विद्वास करे कोई कैसे ? सच्चा करे, झूठा करे, मगर विश्वास बिना 
कोई जीव रहा क्या ? एकेन्द्रीयसे लेकर सिद्ध भगवान तक समग्र जीव सब विश्वास, ज्ञान 
आ्राचरण वाले हैं। किसीका किसी ढगसे । सिद्ध भगवान अपनेमे रम रहे है । विश्वास तो 
कर लीजिये, श्रौर जिसका जो विश्वास है उसीकी भक्ति भी समभना चाहिये। जिस तरह 
धुन लगी हो, जिसकी ओर विश्वास हो यह मेरेको हितकारी है, शरण है, मेरे लिए सार 
यह ही है, जिस पदार्थमे यह प्रतीति जग रही हो भक्ति उसीकी होती है । तो भगवान 
जिनेन्द्रकी -भक्ति तब कहे जब भगवान जिनेन्द्रके प्रति ऐसी भक्ति हो कि बस मंगल है तो 
यह, शरणभूत हैं तो यह, जो काम इन्होने किया बस सारभूत तो वही है, यह ही हितकारी 
है, यह ही मेरेको प्राप्त हो, ऐसी अगर धुन बनी हो तो आपकी जिनेन्द्रभक्ति है, और धुत 
तो बनी है स्त्री, पृत्रादिककी, स्त्री बडी आज्ञाकारी है, पुत्र बडे अच्छे हैं, और भगवानके 
आ्रागे बोलते ऊ चे स्तवन तो भूंठ क्यो बोलते ? सच बोलनेमे सरम आञत्ती है इसलिए भू 
बोलते । अगर वहा बोले कि मेरी स्त्री, पुत्रादि खुब सुखी हो तो इसमे सरम आयेगी । 
मनमे धुन बनी है क्रि पूत्र ऐसे हो, कमाई ऐसी हो, तो देखो जो खोटी बात है उसे सबके 
बीच बोलनेमे सरम आती है। सब आदमियोके बीचमे यो नही बोला जायगा कि मेरे स्त्री 
पुत्रादि बडे अच्छे रहे, उनको खूब सुख मिले | जब मनमे परिवारके लोग बसे हैं, धनवेभव 
बसा है बाहरी बातें बसी है तो फिर प्रभ्रुभक्तिकी बात चित्तमे कहा समायेगी ? श्ररे जिस 
बातकी धुन लगी हो वही बात भगवानके सामने क्यों नहीं निकालते, और भ्रौर कुछ क्यो 
कहते ? तो मालूम होता है कि वे बातें सारभूत नही हैं । 'जनेन्रभवित्त तब कही जायगी कक 
यह धुन हो कि जिनेन्द्रकी जो श्रवस्था है वह मगल है । वही शरण है, जो इन्होने किया 
वही मेरे कतंव्यकी बात है यह बात चित्तमे बसी हो तो यह जिनेन्द्रभक्ति है । 

ह व्यवहारकी श्रद्धाससारिता --मैया | ज्ञान विव्वासके श्रनुक्तार होता है। जिस, 
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तरहका विश्वास हो उस तरहकी बुद्धि जगती है । देहमे प्रात्मूपका विद्वास हो तो उस , 
देहको पालने पोषने, सुख दिलाने, श्रारामके लिए श्रापकी भ्रवृत्तिया बनेंगी । जहाँ यह बिई- 
वास हो कि मै आत्मा तो यह केवल ज्ञानमात्र हु, इसके लिए केवल एक यह ही शरण है, 
यही उत्तम है, यही तत्त्व है, अगर यह बात समायी हुईं हो तो आत्माके अनुकूल आचरण 
चलेगा । हर जगह देख लो, विश्वासके अनुसार ही फल मिलता है। जब चित्तमे यह समाया 
हुआ है कि मै तीन चार पुत्रोक्ा बाप हु तो फिर उन पुत्रोके प्रत्षि जो व्यवहार करना चाहिए 
वैसा करता पड़ेगा , और, जिसे पुत्रोसे श्ररुचि होती है वह कहता है कि मेरा इन पुत्रोसे 
कोई मतलब नही, तो फिर वह पुत्रोचित काम तो नही करता । देखिये-सुकौशलके पिता - 
कीतिधर जब विरक्त हुए उस समय सुकौशल गर्भमे था | तो कीतिधरके विरक्त होते ही - 
उसकी स्त्री (सुकौशलकी मा) को उतपर बडा क्रोध आया, उसने कीतिवरको बटुतसी - 
भली बुरी गालिया भी दी, सुनियोसे भी उसे पुणा हो गई । पहरेदारोको भी आगाह कर - 
दिया कि यहा कोई मुनि न आने पाये, और दूसरा कारण यह था कि मुनिसुद्रा देखकर... 
सुकौशल विरक्त हो जायगा यह भी किसी ज्ञानी महात्माने बता दिया था। दोनो कारणोसे-._ 
रानोने यह निर्णय दिया कि कोई भी मुनि यहा न झाये । एक दिन वही कोतिधर मुनि. 
बिहार करते करते वहा झा गये । उसे देखकर रानी (सुकोशणलकी माँ) ने अपशब्द कहे---८ 
घरखोजू, घरमिटावनू यहा आ गया । रानीकी ऐसी बाते सुनकर धायको बडा दुख हुआ - 
ग्राखिर धायसे सब वृन्त जानकर सुकोशल भी विरक्‍्त हो गया । तब संक्लेशसे. मरकर मां 
सिहनी हुई | खैर तो यहा यह देखिये कि जब सुकौशलकी मा मोहवश सुकौशलको अपना . 
पुत्र मान रही थी तो वह उस तरहका पुत्रवत्‌ व्यवहार कर रही थी और कीतिधर अपना 
पुत्र न मात्त रहा था इसलिए उसका दूसरे ढगका व्यवहार था, कुछ विकल्प नही, श्रात्महित 
का ही लक्ष्य था। सब जीवोका व्यवहार श्रद्धाका अनुसारी है। स 
परसे श्रात्मबुद्धिकी भ्रशान्तिपुलता :--हम भ्राप सब जीवोको एक शान्ति ही अभी- 
ष्ट है। प्रत्येक जीव चाहता है कि मेरेको शान्ति हो, सुख हो, श्राकुलता न हो, कष्ट न्‌ हो, 
श्रौर जितने भी हम 5 यत्न करते हैं वे सब इसीलिए करते है कि हमको _ शान्ति मिले । 
सगर एक बात समझो कि इस जगतमे यह मै अ्रकेला ही आया, अकेला ही जाऊगा, अब 
भी अकेले ही सुख दुःख भोगता हू, मेरा मात्र एक मैं ही हू, मेरा जगतमे कोई दूसरा नहीं. 
है, ऐसा सोचनेपर शन्तिपथमे गति गति प्रारम्भ हो जाती है। जब किसी दूसरेमे श्रात्मबुद्धि 
करके, शरणबुद्धि करके, उसे सहाय मःनकर, उससे हितकी आ्राशा रखकर उसमे जो दिल. 
लगाया जाता है वह सब-बेकार है । कुछ अपनी दयाकी बात सोचना चाहिये । देखिये--एक 
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बार लक्ष्मण श्रौर परसुराम जब श्रामने सामने मिले तो परस्परमे बडा वाकयुद्ध हुआ । जब 
परघुरामने क्रोचभरे वचन कट्टे कि तू हुट जा मेरे सामनेसे, तो लक्षमणने कहा थरा--/करि 
विचार देखहु मन माही, मृदहु श्राख कितऊ' कुछ नाही ।” श्रथति है परपुराम जी, आप 
श्रपनी श्राखे मीचले, फिर श्रापकें लिए कही कुछ नहीं है । यह एक बहुत सरल सा उत्तर 
दिया । यही बात बझ्राप अपने लिए घटायें-श्रांसें मीचकर देखे तो कही कुछ नही है, और 
जब श्रसिं मुद जाती हैं, मरण हो जाता है तब तो सारा प्राप्त समागम छुट जाता है। तो 
मतलब यह हैँ कि इस प्राप्त समागमऊझा भी क्‍या विश्वास ? जो यह विश्वास बना रखा 
है कि मेरी हवेली, मेरी फर्म, मेरा वैभव, मेरे स्त्रीपुन्नादिक परिजन, ऐसा जो विश्वास बना 
रखा है, ये सब बाते तो तेरे लिए कल है, दोप है, कीचट है, उनमें हितबुद्धि मत करें । 
गृहस्थावस्था है, करना सब होगा, घरकी व्यवस्था, श्राजीबिका, पालन पोषण, कमाई, 
सामाजिक व्यवस्था श्रादिके सारे काम तो करने होगे, पर सही विव्वास तो रखे कि मेरे 
श्रात्माका तो यह देह भी नहीं है। मरे आत्माक्रा तो केवल मेरा ज्ञानस्व्रम्प ही है, अन्य 
कुछ नही है । इतना अगर विज्वास बना रहे तो वह पवित्रता चित्तमे रहेगी कि मोक्षमार्ग 
श्रापका चलता रहता है । ससारमे रहते हए भा गुवितकी ओर आपका कदम । अगर यह 
विश्वास रहे कि मैं तो एक ज्ञानस्वरूप हूँ, और किसी रूप नहीं, यह है अपनी दयाकी बात । 
यह चीज कही देख लिया, सुन लिया, ऐसी रूटिकी बात नहीं है, किन्तु श्रपने आपके चित्तमे 
वसा लेनेकी बात है| कल्यण करे, हित हो झात्माका वह बात सोच । मेरे आत्मका हिंत 
है तो अपने आपका ज्ञान हो, श्रद्धान हो, अपने आपमें ही मग्नता हो, इसमें मेरा हित हैं, 
वाहर कही कुछ देखनेम हित नहीं है । 
प्रन्तस्तत्वमग्नतामे विषदाकी समाप्ति :--एक बहुत बडी नदीमे कोई कछुवा रहता 
था। वह तो पानीके श्रन्दर रहता था। एक बार उसके मतमे आया कि मैं एक वार 
पानीके ऊपरभी तो तैरकर देखू । तो उसने पानीके ऊपर अपनी चोच बाहर निकाल लिया 
तो कोई पक्षी पूर्व दिशासे आकर उसकी चोच चोंटने लगा कोई पश्चिम दिशासे । यो हजारो 
पक्षी उसकी चोच चोटनेका प्रयत्न कर रहे थे । वह कछुवा उनसे हैरान होकर अपनी चोच 
इधर उधर ड्ुलाता फिरता था, दुखी होता था, पर उसे कोई समझा दे कि अरे कछुवे, तू 
क्यों व्यर्थमे दु खी हो रहा है ? परे तेरे अन्दर तो एक ऐसी कला है कि जिस कलाके कार्य 
ये हजारों पक्षी तेरा कुछ भी विगाड न कर सकेगे । वह कौन सी कला है? भरे जरा एक 
बालिश्त पानीमे अपनेको डुबा तो दे, बस सारे पक्षी तेरा क्या बिगाड़ कर सकेंगे। तेरे सारे ढु ख 
खतम हो जायेंगे । इसी तरह हम आप जीव चर्चाये तो- करते है, अपने उपयोगरूपी चोचको 
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बाहर निकाले हुए है और अपना जो उपयोग है, जाननेकी दशा है, लगता है ना ऐसा कि 
जब हम कुछ जानते है तो ऐसा लगता है-कि मेरा मुख ही वस्तुकी ओर गया है, मैं उसकी 
ओर अभिसृख हो गया हूँ तो हमारी उपयोगरूपी चोच हमारे ज्ञानससुद्रसे बाहर चल रही 
है, खिची खिची फिर रही है, हम अपने उपयोगको अपने इस ज्ञानस्वरूपमे नही रमा पाते 
है, तो ऐसी स्थितिमे होता क्या है ? जब हम अपना उपयोग बाहर की ओर लगाये है, परि- 
जनोकी श्र, वैभवकी ओर, तो उसमे अनेक विष्न आते है। सबकी प्रवृत्ति मेरे अनुकूल हो 
जाय तो ऐसा हो नही सकता, प्रतिकूल बाते बहुत कम आती है तो यह ॒ परेशान होता है, 
श्रौर उस परेशानीमे अपना उपयोग फिर दूसरेक़ी ओर लगता है। अगर भैयाने कष्ट पहुं- 
चाया तो अपने रिस्तेदारोकी ओर उपयोग लगता, और अगर रिस्तेदारोने कष्ट पहुचाया तो 
वह अन्यकी ओर अपना उपयोग बदल-बदलकर दु खी रहा करता है। इसे कोई समभाये 
कि रे भव्य आत्मन्‌ | तू क्यो व्यर्थ दु खी हो रहा ? भरे तेरे श्रन्दर तो एक ऐसी कला है 
कि जिसके द्वारा तू सारे दुख एकसाथ मेट सकता है । वह कला क्‍या है कि तू अपने आपके 
स्वरूपको हढतासे श्रद्धापूर्वक जान | ऐसा निर्णय रख क्रि मेरे आात्माका तो यह मै ही हू, 
मेरा स्वभाव तो यह मेरा ज्ञानस्वरूप है। तू बाहरकी ओर मत देख । श्रपने आ्रापमे बिहार 
कर अपनेको, उपयोगके अपने निज ज्ञानसागर स्वरूपमे मग्न कर तो सकट तेरे दूर हो 
जायेगे । देखिये जितने जो कुछभी सकट है उनमे यह आत्मा स्वय अपने श्राप निमित्त नहीं 
है, स्वयं ही ये कारण नही बने है, किन्तु साथमे उपाधि लगी है, कर्मविपाक्र है, उसका उदय 
है । उसके उदयमे जैसे कि कर्मोंपे गडबडी हो रही है वैसे ही यह भी गडबडी कर लेता है, 
तो अपना उपयोग सम्भाले, कर्मकी दशाकों अपने उपयोगमे न लगायें, अपने आपके स्वरूपकी 
ओ्रोर आये तो शान्ति मिलेगी, श्रणान्ति दूर होगी । श्रधिक नही तो २४ घपण्टेसे एक आध 
घन्टा तो अपने आपकी दयाके लिए रखना ही चाहिये, सुबहका समय, सामका समय जहा 
आत्माको चर्चा हो, आत्माका चिन्तन हो, यहाके इन विषम कषायके प्रसगोमे रह रहकर 
हितकी बात कहा से मिल सकेगी ? 
आ्रात्मदृष्टिसे यथार्थ विश्वास :--देखिये-बडे-बडे देव, सर्वान्सिद्धिके देव ३३ सागर 
तक तत्त्वचर्चामे रहते है, वे सारा जीवन तत्त्वचर्चामे ही बिताते है, और और भी जगह-जगह 
अनेक श्रीमान, बुद्धिमान अपनी ऐसी गोष्ठी बनाते है कि तत्त्वचर्चामे रहते है। देखो जैसे 
कोई थका हुआ पुरुष आराम करनेकी वात सोचता है, वह अपने शरी रको कुछ ढीला सा 
करके लेट जाता है, विश्वाम करता है, थकावट दूर करने के लिए विश्वरामकी आवश्यकता 
है कि नही, इसी तरह इस दिलकी थक्ावट कबसे करते चले श्राये । अपने जीवनकी वात 
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देखो-जबसे जिन्दगी हई है इस मनुष्यभवकी तबसे समभलो दिलकी थकावटका काम करने 
चले आये, विकल्प किया, मोह किया, राग किया, कल्पनायें की, दिलको थकाते चले श्राये 
आर दु खी भी हो रहे, तो इस थकावटको मिठानेके लिए कुछ विश्वामकी बात सोची “कि 
नही? दिलकी जो इतनी थकावट हुई, उससे जो अपनेको तकलीफ हुईं उस थकावटको दूर 
करनेका क्या उपाय है, वह उपाय है मन, वचन, कायकी, चेष्ठाये रोके। मत बिचारे, 
परका विकल्प न करे, तुछ मत बोले, कही कोई चेष्ठा न करे, अपने आपके स्वरूपमे मग्न 
होनेका भाव रखे, ऐश्त उताय बनाने ता एक विश्राम मिलेगा। होता क्‍या है ? श्रगर 
ससारके वेभवकी ही इच्छा है, यहा वैभवमे अगर मोह रखा तो अगले भवमे वैभव न 
मिलेगा, सौर यहा उदारता है, ज्ञान हे, विवेक है, धर्मवुद्धि है, त्यागबुद्धि है तो ऐसा विशेष 
पुण्मबव॒ होगा कि अगले भवमे वैभव भी होगा याने जिस मोह रागद्ने पे, कपायोकी 
तीब्रतामे न यहां भी श्रानन्द है और न परलोकमे आनन्द है ऐसे कपायकी बात क्यो की जा 
रही है । कुछ ध्यान देना चाहिये, कहा मेरेको ज्ान्ति मिले ? इस ओर अगर ध्यान टिया 
जाय तो आपका बडप्पन है यह ध्यान न हो तो कोई बचप्पन नटी । वहुत-बहुत वैभव भी 
जोड लिया तो कुछ पडप्पन नहीं और एक आत्मज्ञान किया, यहा ही रमनेकी बात आये, 
हम बंडें-बडे ऋषी सतोंके चरणा में नमते है, बडे पुरुषोकी झ्ाराधनामे रहते है तो वहा 
क्‍या है ? यह ही चर्चा है । यह ही आत्माकी बात वहा व्यवत ; रही है इसलिए नमन 
करते है | सो वह वडणन है। तो अपने आपको सोचो अपना बंडप्पन वया है। सम्यरदर्गन, 
सम्यरज्ञान और सम्यक्वा स्त्रिका जो विकास है बढ़ ही हमारा बडप्पत है, उसे छोड और 
कुछ हमारा बडप्पन नटीं। भले ही कोई लोकमे बडा हो गया, राष्ट्रपति हो गया, भधान 
मन्त्री हो गया, या सयुकत राष्ट्रसघका मनन्‍्त्री हो गया, कोई वडसे बडा पद मिल जाये पर 
यहाँ गान्तिकी सम्भावना नहीं, क्योकि वहा तो विकल्पोका ही भार निरन्तर बना रहता 
है । मृदहु आख कितहु कछु नाही, मेरा कही कुछ नही, मेरा कोई सहाय नहीं, यह भी 
अम है कि इतने लोग मुझे जानते है । अरे भाई जितने लोग इसे देखते है यह भी मैं नहीं 
हूँ । मैं तों इंस शरीरसे परे ज्ञानज्योति स्वरूप हूँ, मुके कौन जानता है ? मुझे कॉन समझता 
है ?'मेरे लिए किसका कौन है ? लोग जानते है तो इस नाक, आख, कान वाले गरीरको 
जानते है । यह शरीर मैं नही हैँ, अपने आपके स्वरूपनिरणयमे गम्भीरतासे चले तो विदित 
होगा कि यह ससारका माया जाल, व्यवहार यह सब भ्रम है । 
भ्रम त्यागकर निजधर्मके श्रभिमुख होनेमे हो शान्तिका लाभ--भैया ! भ्रमम ही . 
अपने आपको बनाये रखा और ऐसे ही जीवन अगर व्यतीत कर दिया तो दुर्लभ अचसर 





है। 
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व्यर्थ ही खो दिया, जैसे किसी के हाथ र॒त्त लग जाय और कौवा उडानेके लिए फेके और 
फेकनेके साथ वह समुद्रमे गिर जाये, सो बडी मुश्किल्से रत्न पाया हो और यों ही काग 
उडानेमे फेक दिया जाय तो जैसे इसे मूर्खता कहेगे, ऐसे ही इस दुर्लभ मानवजीवनकों पाकर 
यदि विषय कषायमोह रागद्व षम्रे ही इसने सारा जीवन लगा दिया, सारा जीवन यहां ही 
खो दिया तो उससे भी बडी मूर्खता और क्या है ? ढगसे न रहे, ज्ञान करके न रहे, श्रात्म- 
बुद्धि करके न रहे, रागद्वेष मोहगे ही चित्त बताये रहे तो मरकर मानो कीडे मकोड़े हो 
गये, पेड पौधे हो गए तो फिर क्‍या कर लिया जायगा ? क्‍या इनकी कोई जिन्दगीमे 
जिन्दगी है ? पेड पौधे आदिकका कोई महत्त्व भी है क्‍या ? वे विवश है मगर करे क्या ? 
ऐसा ही भव उन्हे मिल गया । यहा तृष्णा लगाये है और यहासे मरकर मानो हो गए कोडे 
भकोड़े तो फिर यहाका वया रहा ? या यहाँ ही पापका उदय आ जाय, निर्धनता आ जाय 
तो फिर क्‍या रहा अपता ? तो भाई तृष्णा मत रखो, अ्रपनेको शान्तिमे रखो | जहा शान्ति 
है वहा आनन्द है | जहा तृष्णा है वहा महान वेदना है । तृष्णा एक महान पाप है तृष्णासे 
अपने आपको दु खी करना, इस तरह मारना है जैसे कोई किसीको तडफाकर मार दे, इसी 
तरह कोई अपने आपको वलेशमे डालकर अपने आपका घात करता हैं। विचार पव्रिन्न बने, 
व्यवहार हमारा छुद्ध रहे, सब जीवोंकरा हम सम्मान करे और यहा पाई हुई जो अवस्था है 
उसे हम सार न माने, दूसरेकी पर्यायको देखकर यह माने कि यह तो पर्याय है, यह स्वय 


/ ५ 


आत्मा नही है, यह तो मायाजाल है, नष्ट हो जाने वाला है, इसके अ्रन्दर कोई सारकी बात 
नही है | सार तो एक अपने आपसे अपने ज्ञानस्वभ।वका श्रद्धात, ज्ञान और आचरण करने 
में है। तो ग्रात्मरयाकी बात ब_त्त-बटत सीचना चाहिए । चन्द दिनोकी कल्पित मौजकी 
बात सोचनेसे पूरा न पडेगा । इससे भाई कल्याणाका मार्ग आचार्य महाराजने रत्नन्रय धर्म 
बताया है। आत्मविश्वास करे, त्वार्थश्रद्धान करे, प्रत्येक वस्तुका यथार्थ स्वरूप निरखे, 
प्रत्येक पदार्थ अपने आप सत्‌ है, अपने आप अपनेमे अ्रपता उत्पाद व्यय करता है, अपनी 
दशा अपने आप बचाता है, किसीका कोई परिणमन कर सकनेका नही हैं, सब स्वतन्त्र है, 
सबका अपनेपर ही उत्तरदायित्व है। मेरा किसो भी अणुमात्रसे सम्बन्ध नहीं है। वास्त- 
विकता तो यह है, निज वास्तविकतापर हृढ रहे, ज्ञान बनाये, श्रद्धान बनाये । सभीकों 
जैसे अ्रपने नामकी 'इतनी हृढ श्रद्धा होती हे कि चाहे कोई किसी काममे व्यग्र,भी हो रहा 
हो, भ्रथवा सो रहा हो तो भी अपने नामकी श्रद्धाका सस्कार उसके भीतर चल रहा है। 
चाहे कोई किसी हिसाब किताबके काममे बडा व्याग्र हो रहा हो फिर भी कोई जरासा 
नाम ले तो ले, फट कान खड़े हो जाते है । तो जैसे भीतरमे नामका सस्कार बसा है ऐसे 
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ही मैं ज्ञानमात्र हूँ, ऐसी ही श्रद्धाकरा संस्कार बस जाय तो बस संसारसे पार हो गए। यह 
ही तो उपाय बनाना है, श्रद्धात ही तो सही बनाना है। मैं मनुष्य नही, स्त्री नहीं, मै व्या- 
पारी नही, सेवक नही, मालिक नही, जो जो भी वाते मान रखी है लोगोने वे सब मैं नहो 
हू, मै तो एक सहज ज्ञानस्वरूप हूँ, मै तो वह हू जैसे कि सब है, मैं तो वह हू जैसे कि भग- 
वान है, मै इन पर्यायोरूप की हूँ, मै ज्ञानमात्र हू, देखो यह श्रद्धा बना ले जिस किसी भी 
उपायसे । इस उपायको बनानेमे तन, मन, धन, वचन, प्राण तक भी न्‍्यौछावर होते हो तो 
टों जाये और एक यह श्रद्धा बन पाती है कि मै तो ज्ञानमात्र हू, मेरा अन्य कुछ भी वैभव 
नही है, केवल ज्ञानज्योति स्वरूप हु , मेरा मेरेसे काम है, अ्रगर यहाकी इज्जत मिटती है 
तो मिटने दो, कोई कैसा ही चलता, चलने दो, मेरा उससे क्‍या ? मेरा तो मेरे ही रत्लत्रय 
धर्मसे पूरा पडेगा, तो यही एक उपाय है कि मैं ससारके दु खोमे छूट सकू , उसीकी इस 
सूत्रमे चर्चा है, सम्यग्दशत क्या चीज है ? सम्यर्दर्शनकी कितनी अपूर्य मध्तिमा है। जिसे 
सम्यक्त्व हो गया वह नियमसे सिद्ध भगवान बनेगा । सबके चित्तमे यह रहती है कि मैं यह 
बनू , अमुक बनू , करोडपति बनू , राष्ट्रपति बनू, ऐसी सब बाते मनमे राती है। ये सव 
बातें बेकार हैं, पहिले एक ह प्रोग्राम बना लो कि मैं तों तिद्धभगवान बनू , और कुछ न 
बन , जिस किसी भी उपायसे बनु , एक ही बात चित्तमे बस।वें कि भुके तो सिद्ध होता है, 
शुद्ध होता है, मे जैसा हु वटो मात्र रह जाऊ , यह मै चाहता और बुछ नहीं चाहता, इतनी 
हृढता लावे । भले ही लोग मुझे पागल कहे, कहने दो, वे स्वयं पागल हैं, जिस बातकी वे 
नी समभते। भले ही लोग कायर कहे, कह ने दो, वे स्वयं कायर ६। ६४ ग्रुणस्थानोमे एक 
छटवा गुगस्थान प्रमत्तविरत है, मुनि तो हो गए मगर श्रभी प्रमाद है, कही यहा प्रमादका 
श्र्थ प्राससीसे न लेना कि बस पडे रह, क्तु दीक्षा दे रहे, उपदेश दे रहे यह है प्रमाद | यह 
पुरुषार्थ नही है मोक्षका, यह प्रमाद है, क्रायर बन रहे । तो प्रमाद न रहे वह दशा क्या है ? 
आत्मश्रद्धान, आत्मतान और झात्मरमण । याने मोक्षमार्गका काम जहा व चले वह श्रमाद 
है, कायरता है, बेकार बात है और मोक्षमार्गमे कदम बढता रहे, वटी हमारा पौरुष है । 
समारतारक पौरुषके लिये श्रतुरोध--देखिये जो कहते है कहने दे । व्यर्थके विचार 
क्यों लाते कि मै काम न करूँ तो कैसे काम होगा ? ऐसा ही सभी लोग विचार लें तो 
फिर ससारका काम कैसे चलेगा ?” अरे भाई जैसे भाडमे चने भूजे जाते है तो उससे 
सभी चने तो नहीं उछल जाते । कोई बिरले ही चने उछल पाते हैं । तो यो क्यो चिन्ता 
करते ? वे श्रपनी एक उद्दण्डताके श्रपराधकों ढाकनेके लिए कहते है कि वाह सभी लोग 
भ्रगर ब्रत नियम आदिमे लग जाये तो फिर ससार कैसे रहेगा ? श्ररे सबकी क्या सोचते ? 
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भ्रपनी सोच लो । क्‍या करना है, यहाँ तो धर्ममे लगते लगते भी, धर्ममे चलते चलते भी 
पिछडते रहते है, 'मुश्किलसे सफल हो पात है, ऐसा एक वासनासस्कार जीवमे लगा है। 
तो एक धर्म ही शरण है । अपने आत्माकी बातकों समक्तिये । मेरा छझुद्ध यथार्थ 
ज्ञानस्वरूप, जानमात्र सदा एक स्थरूप रहने वाला जो एक सामान्य ज्योति 'स्वरूप है, 
उसको यह समझना कि यह मै हूँ, वाकी सब मै कुछ नहीं हूँ, यह ही मेरा वैभव है और 
कुछ मेरा बेमव नही, ऐसी अपने प्रापकी बुद्धि रखना, ऐसी श्रद्धा रखना, बस यह ही 
ससारसे पार कर देने वाला पुरषार्थ है। तो ऐसे स्वरूपका सही परिचय पाले, ऊधम 
छोड दे, उद्ृण्डता छोड दे । ऊधम क्या है ? अनेक प्रकारकी खटपटे बनाना, बाह्य 
पदार्थोका सम्रह विद्यह करना, बाह्य पदार्थोकी तोड फोड करना ग्रादिक ये सब. ऊधम है। 
जसे कोई ऊबमी वाचक स्कूलों बडी खटपटे करता है। स्कूलके टेबुल, ब्रंजच आदिको 
तोडता है, बडा हो हल्ला मचाता है तो यह उसका ऊधम हुआ । उस ऊघमक़्े फनमे 
वह बालक मास्टर द्वारा पीटा जाता है ठीक ऐसे ही जो जीव खटपटे करता है, बाह्य 
पदार्थोके सग्रह विग्रह श्रादिकि नाना खटपटोमे पड़ता है उसके लिए ऋषिजनो की ओाज्ञा 
है कि तुम तिजमे रहो, किसी तरहकी खटपट न होगी, पर यह मोही भज्ञानी प्राणी 
उन ऋषिजनोकी आज्ञाका उल्लघत करता है, बाह्य-पदार्थोपे श्रपणा उपयोग लगाता है 
तोड फोडका भाव करता है तो उसका फल क्या है कि यह चिरकाल्‍रूतक बहुत ही अधिक 
सासारिक क्लेण पाता है । 

प्रात्माके श्रसेदपरिणामसे निर्देशस्वारझित्तादि घव्ति न हो सक्तनेसे पुद्गलश्रद्धा- 
नमे सम्यवत्दलक्षणत्वकी आशका होनेका सम्गधान--मोक्षशास्त्रके दूसरे सूत्रमे सम्यगू- 
दर्शनका लक्षण किया जा रहा है । तत्त्वार्थश्रद्धानसम्यग्द्शन तत्त्वसहित श्रर्थके 
श्रद्धानका नाम सम्यग्दशन है, अथवा वस्तुस्वरूपसहित पदार्थका श्रद्धान करना सम्यर्दर्शन है। 
इस लक्षणक्रों सुनकर और आगेंके कहे जानेवाले सूत्रोका स्मरण करके शक्राकार एक 
आशका रख रहा है कि आगे पदार्थक्षे परिचयक्री विधि बताई -गई है, यह कि निर्देश, 
स्वामित्व, अधिकरणा स्थिति व विधान इन उपायोसे वस्तुक्रा ज्ञान होता है, जैसे एक इस 
चोकीको जानना है तो चोकी यह निर्देश है, चौकीका स्वामी कोन है ? यह काठ । बाह्य 
साधन क्या है ? हथियार, औजार । अधिकरण क्या है ? जित जगह बनाया हो वह 
जगह, यह -है चौकीका आधार । कितनी देर तक टिकेगी आदिक उपायोसे पदार्थका ज्ञान 
होता है श्रव जब कि सम्यग्दर्शनको, श्रात्मपरिणासरूप कह दिया और आत्मासे -वह है 
अभिन्‍न दर्णव, याने सम्यकत्व आत्मासे अभिन्‍न है, शात्माका ही परिणामन है तो आत्म- 
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परिग्ाम मात्र सम्यग्दशन है और वह है अ्रभेद | तो फिर उसका परिचय कैसे बनेगा ? 
निर्देश, स्वामित्व आदिक बाते इस सम्यग्दर्शनके साथ कैसे घटित होगी ? इससे मालूम 
होता है कि सम्यग्दशनका जो लक्षण किया गया-तत्त्वा्थश्रद्धान, वह पुद्गलके श्रद्धान के 
लिए ही है । आत्माकी उसमे कोई बात नहीं। ऐसी कोई शकाकार शका कर रहा है । 
यदि आत्मश्रद्धानका नाम सम्यक्त्व कहा जाता तो उसमे निर्देश, स्वामित्व, सत्‌, सख्या 
आदिक का परिचय नही बन सकता । $स शकाके समाधानमे कुछ भेदहष्टिसे सोचना 
पडेगा । निर्देश स्वामित्व ग्रादिकके परिचयकी बात बताई गई है वह आत्मपरिणाममे 
भी लग जाता है । सम्यग्दर्शन आात्माका एक अ्रभेद परिणाम है, उसमे भी ये सब 
प्रक्रिये घटित हो जाती है । जैसे सम्यग्दर्शनका निर्देश यह है कि तत्त्वार्थश्रद्धान 
सम्यग्दर्शन है, लो निर्देश बन गया | सम्यग्दर्शनके स्वामी हैं नारकी, तिर्यंच, मनुष्य, देव 
आदिक चारो गतियोके जीव व सिद्ध । साधन क्या है ? श्रन्तरड्र साधन तो आत्माका पूर्व 
परिणाम है श्रौर बाह्य कारण ७ प्रक्ृतियोक्रा उपशम, क्षय, क्षयोप्णम हैं भ्रादिक रूपसे 
सम्यगदर्शनमे भी ये प्रक्रियाये घटित हो जायेगी | इससे यह भी शका न करना कि तत्त्वार्थ 
श्रद्धान केवल मनुष्योके लिए कहा गया । सबके लिए कहा गया ।॥ प्रयोजन आ्रात्मतत्त्वसे है, 
उसको प्रधान#पसे देखना, यो वस्तुस्वरूपसे सहित पदार्थका, आत्मस्वरूपका श्रद्धांन करना 
सो सम्यग्दर्शन है । बे 
सम्यकूप्रकृत्युदयकी सम्यग्दर्शनोत्पत्तिताधनताकी श्राश्का का समाधान--निर्देश, 
स्वामित्व, साधन आदिक की कुछ घटताये सुनकर एक आशका और झा सकती कि यह 
जो बताया गया क्रि मोक्षका कारण सम्यग्दर्शन सम्यग्ज्ञान सम्यकचारित्र है, सो हमे तो 
ऐसा विदित होता कि मान लो -यह भी हैँ, लेकिन कर्मका उपशम, क्षय, क्षयोपशम 
अथवा सम्यक्त्व प्रकृतियोका उदय भी कारण हे । शकाकारकी शका यह बात अभिमग्रायमै 
होकर है कि सम्य्द्शन जैसे मोक्षका कारण है तो सम्यग्दर्श तके साथ कही सम्यक्‌प्रकृतिका 
उदय भी चलता है । सम्यक्त्वप्रकृतिमे वेदक प्रकृतिका उदय चलता है। सम्यक्‌प्रकृति चल रही 
तब मोक्षमार्ग चन रहा । तो मोझ्षका कारण सम्यकप्रकितिका उदय भी है। फिर क्यो कहा 
जारहा क्रि सम्यक्त्त मोझनार्ग है ? यहाँ सम्प्रकृप्रकृति कर्मंका उदय भी मोक्षमार्ग है। ऐसी 
एक आशका की गई है । समावान स्पष्ट है कि शकाकार सम्यक्‌प्रकृतिके लक्षणसे अनभिन्ञ 
है। सम्यकप्रकृति उसे कहते है जिसके उदयसे सम्यक्त्वमे चल मलिन अ्गाढ दोष उत्पन्न हो । 
यद्यपि इस प्रकृतिके उदयमे इतना सामर्थ्य, अनुमाग नहीं है कि सम्यग्दर्शनका घात कर 
सके तो भी इसका कार्य सम्यग्दर्शन नही, किन्तु दोष है ! सम्यक्त्वका धात ने कद 
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अत्यल्पदोषमात्रका कारण होने से इसका नाम सम्यक पडा है । सम्यक्त्वका साधन 
सम्पक्त्वघातप्रकतियोका उपज्ञाम क्षय क्षयोपशम कहा है सो उपशम (व क्षयके प्रति तो 
आशका नही, किन्तु क्षयोपशमके प्रति ही आशंका उठ सकती है । सो वहां यह समभता 
कि उपशम व क्षय तो सम्यक्त्वका साधन हे । किन्तु साथ जो सम्यकृप्रकृतिका उदय 
चल रहा है वह दोषका कारण है। इसीकारण क्षयोपशमको वेदक सम्यक्त्वका साधन 
कहा है सम्यक्त्वका नहीं | अल्प दोषपर ध्यान न दिया जानेके कारण विशेष विश्लेषण 
की विवक्षा न होनेसे उपशम व क्षयकी भाति क्षयोपशमकों भी सम्यक्त्वका साधन 
कहते है । 

भूलको भूल न समझ सकनेकी विडसम्बना--आत्मापर जो एक अनादिकालीन 
वासनाका सस्कार बुरा जो लग रहा-है, देखिये कितनी बडी श्राफत इस जीवपर पडी है 
तिम्त पर भी यह आफत नही समभता तो इससे भी बडी झाफत तो यह है भूल भी कर 
रहे और भूलको भूल नहीं मान रहे और भूलको चतुराई समझ रहे तो इससे बढकर 
मृढता और क्या हो सकती है ? एक गाँवमे कोई बढई रहता था। उसका घर गाव मे 
सबसे किनारे शुरूमे पडता था | उसके द्वारसे दूसरे गात्रोको जानेके लिए रास्ता भी था। 
वह बढई बडा चालाक था । उसके द्वारसे जो भी मुसाफिर निकलता था उसे वह गलत 
रास्ता बता देता था ? मानो रास्ता गया हो पूरबको और वह पदिचमको बता दिया 
करत, था | और साथ ही यह भी कह दिया करता था कि देखो इस गावके सभी लोग 
मजाकिया है, उनके कहनेमे न भरा जाता, वे सब तुम्हे उल्टी रास्ता बतावेगे। ऐसी उस 
बढई को आदत थी । तो एक बार कोई मुसाफिर उसके द्वारसे निकला, बढईसे रास्ता 
पूछा तो था वह गांव पूरब दिशामे और बता दिया पश्चिमकी ओर । जब वह श्रागे 
बढकर गावक्े भीतर पहु चा तो सोचा कि जरा लोगो से रास्ता पूछकर देखे तो सही कि 
वह बढई सही कहता था या भूठा सो जब उसने पूछा तो सभी ने पूरब दिशाकी ओर 
बताया । सोचा कि देखो बढई ठीक ही कह रहा था, सचमुच गावके सब लोन मजाबिया 
है। सो वह मुसाफिर उल्टा ही रास्ता चलता गया, किसीको बात न सानत्ती | जब वह 
आगे के किसी गावमे पहु चा और वहाँ अपने निर्दिष्ट गावका रास्ता पूछा तो उन्होने 
बताया कि देखो उस गावका रास्ता तो तुम पीछे ही छोड आये । पीछेके गावसे पूर्व 
दिशाकी ओर वहा से रास्ता जाता है। आखिर उस मुसाफिरको पुत वापिस लौठना 
पडा, हैरान होना पडा । तो मतलब यह है कि जैसे कोई भूल करे और उस भूलको 
भूल न समझे, सच्चाईकी बात माने तो जैसे वह बडी मूढता है इसी तरह हम  आपपर 
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रात दिन विपत्तिया छा रही है, विकल्प उठते है, पर द्रव्यके विक्रल्प चलते हैं, वाह्म 
पदार्थोक्ी धुत रहती है, यण, 5%्रतिष्ठा श्रादिककी बात चित्तमे आरा जानी है, ह बाहरी 
पदार्थेकरि राग, बाहरी पदा्थक्रि सम्बन्धकी बुद्धि यह कितनी बडी भारी विपत्ति है । तो 
आकुलताका नाम ही तो विवत्ति है। अब यह देखो कि हम श्रापके जो रातदिन मानसिक 
नर्या चलती है इस चययामे श्राकुलता ब्रितनी बसी रहती है | आ्राकुदता तो रहेगी ही । 
श्राकुतताका सावन, बाम, उपाय, झ्रावार तो एक निज सहजन्नानस्वरूप आत्माकी वेसुत्री 
हे रे हक की दा हा हु ह ज्ञानज्योतिमात्र है, इसके अ्रतिरिक्त 
्ई ही, श्रोर में कुछ नहीं, इस *मुक ज्ञानस्वरूप आत्माकों कोई दूसरा 
पहिचानने वाला नहीं, किसीसे मेरा मतलब नहीं । यह तो इस प्रकार एक श्रूव अ्रवस्थित 
है, जिसकी निगाहमे रहकर वेदान्तियोने श्रपरिणामी, अद्वेत, एक्स्वरूप ब्रह्म कहे 
डाला है, है यह द्वव्यहष्टिफा एकआन्ल | 
परमत्नह्म स्वरूपका दिग्ददर्शन--परमत्रह्मके अ्रपरिण|/मित्वकी ब/्त दृष्यिसे ठीक है, 
लेकिन वस्तुकरा रत्तव सर्वथा द्रव्यहप्टिसे जाना गया मात्र नहीं हैं। इससे अन्तर श्रा गया। 
मगर जिसको हम शरणा समझना चाहते है वह तत्त्व है एक तुरीययाद, जैसा कि 
वेदान्तियोने माना है । वेदान्तमे जागृति, युधुष्ति, अत -प्रभ और तुरीययाद इन चारकी 
व्यवस्था की । जागृतिके मायने है अज्ञान, मिथ्याहष्टि । जो व्यवह्ारम जग जाय, बाहरी 
पदा्थपति जो सावधान बना रहे उसे कहने है जाग्रत । यद्यपि कर्मशास्त्रपे सोया हुँश्ना 
कहते है अ्ज्ञानीकों और जागुत >आआ कहते है ज्ञानीको, लेकिन यहा यह विवक्षा है कि जो 
व्यवहारके काममे जगा ,शआरा है वह है जागृत | तो ५गृत कहा बहिरात्मस्वरूपको ओर 
सुपुष्ति बहा भ्रन्तरात्मस्वरूपको । जैसे सोये (एको देखते है कि उसकी कोई चेष्ठा नह 
होती है इसी प्रकार जो व्यवहारम सोया है उसे कहते है युषुप्ति, यह है एक ज्ञानी जेसी 
दशा । यहाँ वेदान्तती सिद्धान्त विधिसे वात कही जा रही है, और, अन्त प्रज्ञ है एक 
सर्वज्ञता, प्रभुता | एक इस आत्माने प्रभुता पा ली। और, तुरीययाद है, जो इन तीनोसे 
निराला है । तीनमे जिसका अन्य है फिर भी इन तीतरूपमे नहीं है कितु श्रपरिणामी है, 
थ्रव है, वह तुरीययाद । श्रब देखिये-क्र्या श्रच्तर झराया बहिरात्मा, 'अच्चरात्मा, परमात्मा 
औ्रौर प्रात्मस्वभाव इन चारोके वर्सानमें क्या श्रन्तर झ्राया ? अन्तर तो श्राया केवल इस 
हष्टिसे कि वहाँ ये चारो भिन्‍न है | तुरीययाद कोई निराला ही है और ये तीन जीवके 
परिणमन है । यहा एक द्रव्य: है चेतत और ऐसे अ्रनेक चेतन है। सब चेतनका स्वरव एऐे 
समाम है किसी भी चेतनका बहिरात्मा, अन्तरात्मा और परमात्मा'ये परिणमन होते हैं 
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फिर भी वह चेतन इन तीनमे ही रहता है, तीनसे निराला कहा बाहर जायगा ? किसी 
ने किसी अवस्थामे यह रहता है, यह है एक वस्तुस्वरूप । उसकी हृष्टि नही हुई । 
सहजस्वरूपके श्रपरिचयमें संसारजाल--अज्ञानसे ससारमे रुलना चल रहा है। परम 
ब्रह्मका दर्शन चहुगति दुःखहारी, ऐसा जो अपने आपसे विराजमान शरणभूत अपना सर्वस्व 
सार जो एक अन्त भगवान आत्मा है, उसका प्रेम नही, उसकी रुचि नही, उसकी धुनि 
नहीं, उसकी चर्चा नहीं सुनी, उसका अनुभव नहीं किया, उसका परिचय नही हो रहा और 
हो रहा है बाहरके इस जड भौतिक पुदूगलका परिचय, जो दिख रहे उनको ही सर्वेस्व माना 
जा रहा है, बस यह ख्याल होनेसे ऐसा अभिप्राय जगनेसे आकुलता ही उत्पन्न होती है । 
वह मेरा धाम नही जो मेरा स्वरूप नही, जो वास्तविक परमार्थ द्रव्य नही उसका कोई 
शरण गहे तो उसको तो चोट लगेगी, झ्राकुलता होगी । जो मायाजालरूप है उसमे कोई पड़े, 
गिरे, उसमे लगाव रखे तो वह तो पतित होगा । बच्चे लोग कभी कभी ऐसी भी बच्चोसे 
मजाक कर बैठते है कि बिता बुता हुआ पलग हो, जिसमे केवल चार पाये हो, चारो पाटी सिरे 
हो, सिर्फ रस्सी या निवाडसे बुना हुआ न हो, खाली हो, उसपर एक चहर खूब तानकर 
लगा दी जाय और पायेसे बछ्ठे कच्चे घागेसे बाघ दिया जाय और किसी बच्चेसे कहा गया 
कि झ्राइये महाशय जी इस पलगपर बैठिए-जब वह अझ्रचानक ही उस पर बैठ जायगा तो 
उसके सिर और पैर एक हो जायेगे याने वह अपने पँगेकी नमस्कार करने लगता है। 
देखिये धोखे वाली चीजमें बडी हढनासे रुचिपूर्वक वैठनेसे क्या हालत हुई | इसी प्रकार यह 
सब मायाजाल जो वुछ दिख रहा है इसपर कोई शानसे, रुचिसे, प्रेमसे लगाव रखे, उपयोग 
रखे तो उसकी दशा क्या होगी ? उसकी बरवादी ही है, देखो यह सब मायाजाल है। जो 
वृछ्ध दिख रहा है यह वया परमार्थ है ? परमार्थ तो वह है जो शाइवत है, जो वभी मिट्ता 
तही है, इसमे जो एक एक अरणु है वह है परमार्थ, और जो ये दिखने वाले स्कथ है, 
मायाहूप है, अभी मिलकर ऐसा दिख रहा है, किसी कालमे बिछुड जायगा । तो जो दिखता 
है वह सब माया है, धोखा है, उससे मेरे आत्माका हित नही है, लेकिन प्रायः करके सभी 
मनुष्य एक इस मायाजालमे लगे हुए है| इसे ही अपना शरण समभते है, तो देख लो क्‍या 
हालत हो गई | 
भूलरों भूल न समझा सकतेसे होनेबाली दु्दशाका दिग्दशत--भूलको भूल व समभने 
पालेकी क्या दशा होगी ? यह समय बताता है| मरण होगा, इसके वाद जैसी परिणतिका 
उपयोग बनाया उसके अनुसार गति होगी, वहा जन्म लेना होगा यो बडी दुंगा है। आ्राज 
सुन्दर भ्रवसर पाया, पज्चेन्द्रियां श्रेष्ठ है, श्रेष्ठ जाति मिली है, सभी श्रेष्ठ चोजे मिली हुई 


श्श्प सूत्र १-२ 
हे तो इस श्रेष्ठताका उपयोग क्यों न कर लिया जाय ? यदि विषय कषायोमे ही रमा 
जायगा जो कि पशु पक्षी कीडे मकोड़ेको भी मिल सकते, इन विषय कषायोमे ही रमा 
जायगा तो दशा बुरी है। इससे चेतना चाहिये। श्रद्धा करे आत्मतत्त्वकी। मैं क्‍या हु, 
इसके निर्णायमे सारा कल्याण बसा हुआ है | बात तो छोटी सी है, विडम्बना बहुत वडी है। 
कोई यह कहे कि इस जीवने ऐसी वया गलती की कि इसको पेड, पृथ्वी, जल, श्रग्नि, कीडा 
मकोडा, पशु पक्षी श्रादिक नाना दशाओ्रमे पैदा होना पड रहा है ? इस जीवको इतना बडा 
दण्ड किस अपराध पर दिया गया ? तो देखो जितने बड़े भगडे होते है उन भंगडोका मूल 
याने भगडेकी जड बहुत छोटी हुआ करती है। आप भगडोपर दृष्टि डाले। जैसे मानों 
भाई-भाईमे बटवारा हुआ और उनमे इतनी लडाई हुई, फगडा हझ्ना, बात बढी, कोर्ट कचेहरी 
हो गई और बरबादी दोनोकी हुई। फिर भी बह सब कुछ सुलभनेमे नही श्रा रहा, वे दोनो 
बडें गरीब हो गए । उन दोनोसे श्रगर पूछा जाय क्रि भाई तुम दोनोके इतने बडे भंगडेंका 
मूल कारण क्या है ? तो बतायेगे कि इसने मुझे मारनेका षड़यन्त्र रचा था ? क्‍यों रचा था ? 
(सब सुनते जाइये) श्रन्‍्तमे कोई क्षुद्र ही बात निकलेगी जैसे कि एक फिट चबूत्तरेकी जगह 
थी उसपर लडाई हुई थी कि यह मुझे मिले, देखो उतने बडे झंगेडेक़ी जड निकली जरा 
सी । घरमे भी जब सास बहुमे देवरानी जेठानीमे कगडा चलता है तो उसमे भी मूल बात 
बहुत छोटी होती है, गाली हुई फिर पार्टी बनी, फिर मार पीट 7ई, फिर बहुत बडी वात 
बढ गई, पर मूलमे वात क्रिततों थी ? तो कहेंगे कि मूलमे बात इतनों थी कि सासने कहा 
हि जरा पानी ला दो, बहुने कहा ला हू गी। बहु तुरन्त न लागी, वह किसी काममे लगी 
रही, बस यह भगडेको जड़ बन गई । इस्रोतरह यहा भो देखो कि इतना बडा जो झगड़ा वन 
गया- पशुपक्षी कीटप्तिगा, झ्ादिकी नाना पर्यायोमे पैदा हो रहे, दीन हीन बन रहे, तो ऐसे जो 
अनेक प्रकारके कगडे लग गए-मरे जिन्दा हुए, झ्राकुलताये हुईं, इष्ट भ्रनिष्ट आदिककी नाना 
विडम्बनाये हुईं तो इनकी जड क्या है। यह जीवसक्लेश परिणाम करता है ता * तो 
मकक्‍लेश क्यो करता है ? सक्‍लेश यो होता हे इस जीवको कि इसने बहुत परिग्रह बाव रखा 
है । बटुत जायदाद वना रखा है इसलिए सवलेश होता है | इतना बडाभारी परिग्रह क्यो 
बनाया ? इसलिए कि अज्ञानीके विकल्पोमे इसके बिना कुछ आराम, चन नहीं मिलती शान 
नही रहती । तुम्हे इतने आराम, शान आदिककी क्यों जहूरत पडी ? अ्रणी जब धरे रह 
रहे तो चाहिए ये सब बाते ? घरमे क्यो रह रहे ”” अ्रजी भूख प्यास आदिकी वेदनाय 
चल रही है, शरीर साथ लगा है इसलिए घरमे रह रहे । शरीर साथ क्यो लगा ? उस 
लिए कि इस शरीरकों मान लिया कि यह मैं हू, देखो मूलमे कितनी गलती आयी ”न 
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किसीको सत्ताया, न मारा, न पीटा, न दुछ किया, केवल यह भाव किया कि यह घरीर मैं 
हैं। भला सुनने वाले यह सोनगे कि यह तो कोई बडी गलती नहीं मालूम होती, फिर 
क्यों इतना बडा दण्ड दिया गया । बस इतनी भर गलती की कि इस शरीरकों मान लिया 
कि यह मैं हु। इतना भर मानने का दण्ड इतना बडा तो न मिलना चाहिए । अरे भाई 
यह तो बहुत वडी गलती है, यह तो बड़े भारी पापकी बात है, जरीरमे अह्वृद्धि करता। 
इखनेमे ऐसा लगता कि यह कोई ज्यादह कसूर नही है | कोई ज्यादह गड़बड़ी नहीं वी, 
बस उतना ही सोचा कि यह में हूँ ।' 'हा सोचा तों जहर मगर यह सोचमेका फल इतना 
वश मिला कि ८४ लाख योतियोमे, चार गतियोमे इसे जन्म मरण करना पद्र रहा है 
घोर यह दुखी हो रहा है | तो समभिमे यह मिथ्यात्व कितना बा पथराव है, गरीरमे 
श्त्मतुद्ध करता कितना बढ़ा पाप है, जिसका फल यह ससार है 

फ्रसात्मतत्वकी श्रविष्वास्यता--भया जो समागम पाया इनमे विच्चाग वारके संत 
रहो, इनमें विश्वास करनेके फलमे खुदसे ही ससारके महान कष्ट भोगने पडेगे। इसे पाये 
हुए सम।गममे मोह मत करो । समागम भी क्‍या चीज है ? सव मायारूप है । पुदगल- 
स्कव सायाल्‍प है, और जो घरमे लडका लड़की ग्राविकि उत्म्न्त होते है वे सब भी 
सायारुप है। दो या और अ्रधिक प्रनेक द्रव्योका मिलकर जो एफ ठाठ सा बनता है बह 
उसका रूप है जो विछुड जायगा, वह मायारूप है । इस मायारुप चरुर्गत झगरा से, 
इस बष्टकों बनाया किसने ? इसने हो अपनी गलती से बनाया। हसें मिलायेगा कौन २ द्र्द 
ही श्रपती गल्तीके सुर से । बच्चे लोग रेतमे घर बनाते है। प्ररमे कुछ मिट्री रबसी, 
वो 75 घर जगा 
बड़े खुण होते है. गेरा हर अच्छा बता, भरा 


उसे दोनो हाथोसे थपथपाणथा, पैरवा धीरेस पाल लिया तो वह 
चने गया । अब उसे देखकर बच्चे नर 
की पा बज । शगर काट दूयरा बच्चा उस भदनेये लाख मातार मिटा : मो वह बच्चा 


४ 


नकवी 


उसमे गाता है, बहा दु खी उोला है । एसीतरह बा सी छाप ही । प्रप- 


| 
छत है, अपना परिश्पाम बनाते है, उसे कोई मिटा दे सी दापर झाप विनमभ लड़ने 
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प्रसन्‍त रहता है। तो खुदका बनाया हुआ जो घरबूला यह शरीर, ये समागम, ये चीजें, 
यह भीतरका राग, जो इन चीजोमे राग बनाया, जो इन चीजोमे विकल्प बनाया, लगाव 
बनाया, मोह बनाया, ऐसा लगाव यह खुदने बनाया, भीतरका घर खुदने बनाया, तो 
खुद ही मिटायेगा तो प्रसन्‍त हो जायगा और खुद न मिटा सके तो फिर दुःखी होना 
पडेगा । तो कुछ विवेक करना चाहिये ओर मात्र ऐसा धर्मकि पूजा कर ली । श्राज भी 
करली, रोज पढते है, आज भी पढ़ लिया, एक दिन चर्या सी बना ली, ऐसा जानकर 
पढना सुनना, ऐसे धर्मसे तो वह लाभ न मिल पायगा जो लाभ इस आत्माको अनाकुलता- 
की ओर ले जा सकता है । श्रद्धान करना होगा कि यह बात मेरे लिए ही तो कही गई 
है । श्रभी देखो यहा बढुत से श्रोता बैठे है, यहा हम कोई ऐसा वरौत करने लगे कि 
परस्त्रीसेवन बडा पाप है, क्लंक है, महा दुष्ट है, महा श्रधम है, नीच है ऐसी बातका 
अगर वर्णन करने लगे और यहा कोई परस्त्रीगामी पुरुष बैठा हो तो वह तो उस वर्णानको 
सुनकर यही सोचेगा कि श्राज तो महाराज बस हमीको फटकार रहे है, इन्हे हमारा झुंछ 
पता हो गया है क्‍या ? इन्हे न जाने क्या हो गया सो आज हमी हमी को कह रहे है, यो 
वह अनेक प्रकारके विकल्प बनायेगा | यह विकल्यबुद्धि की बात चल रही है, यह महा 
अनर्थ है, अ्रसार है, दुःखूदायी है, बरबाद करने वाला है, इसमे अज्ञान है, मूर्खता है । 
राग कर रहे, विकल्प कर रहे, कडे णब्दोमे भ्रगस बोले तो ऐसा न सोचना कि श्रार्ज तोः 
महाराज हमारे लिए कह रहे, और अगर हम सभीकी बात कह रहे तब फिर क्‍यों नहीं 
समझ पाते कि यह सब मेरे लिए कहा जा रहा है ? सचमुच मुझपर विडम्बना है, वलेश 
है, इसे मिटाना चाहिए । इसका उपाय सोचना चाहिए । तो भाई कल्याण मार्ग में चलना 
चाहते हो तो सबसे पहिला कदम यही है कि इस पाये हुए समागममे सुख का विश्वास 
मत करो 
साधारण विवेकसे हितका प्रारम्भ--यहा बतला रहे है कि सम्यग्दशन ने भी 
हुआ हो, ज्ञान न भी हुआ हो, तत्त्ताभ्यास न भी हुआ हो तो भी अपने जीवनकी घटना- 
श्रोके श्राधार पर इतनी श्रद्धा की जा सकती है कि पाया हुआ समागम बेकार हैं। अस्तार 
है । भिन्‍न है, नप्ट हो जाने वाला है । इतना कौन नही जान सकता ? नहीं भ्रधिक जीन 
है, नही सातो तत्त्वोका श्रद्धान है, नाम भी नही सुना, थोडा भी कोई विवेक करे तो 
इतना जान सकता कि ये पाये हुए समागम श्रनर्थ हैं। इन समागमो से श्रात्माकी के 
भलाई नही है । तो यह असार है इतनी बात मनमे लाये । फिर भागे बढ़े । सार क्या हैं, 
शरण क्या है ? अन्तस्तत्त्वकी बात निरखिये अपने श्राप सहज भ्रनादि अनन्त अच्तञकाए 
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माच है,-विराजसान है, यह-ही-मैं हूँ, भ्रन्य नही हैँ.) यह श्रद्धा हुई हो, फिर कोई उसे 


गाली दे-तो भी वह बुद्य ल- मानेगा.। इसकी गाली मेरेमे नही श्राती । मैं तो अमृत हू । 
इससे -मेरा-क्या सम्बन्ध ? “बल्कि तह विकल्प यो करेगा उसपर दग्न। करने का । कसा 
्रज्ञान छाया है-कि यह अपना सत्यस्वरूप्र नही समझ पा रहा है, बाह्यमे फस्ा है, बडी 
विपत्ति मे -है, बडा कष्ट, पा रहा है । जिससे झआाकुलित होकर उसकी कुछ चेष्टा हो रही 
है । वह तो दयाकी बात सोचेगा । बूरा-ल.मानेगा । यहा भी देखो-जो बडे पुरुष होते है वे 
लोगो द्वारा बोले ग़ए अपशब्दोप्र विशेष ध्यान नही देते, बल्कि उनपर दया 
करतें-है । तो जो परमार्थसे -बड़ा है वह तत्त्वज्ञानी पुरुष अपने आत्माके विशुद्ध 
अन्त स्वरूपकी श्रद्धा करने वाला श्ुरुष उसपर .दूसरो .की गाली 
दूसरोकेलअविनयके व्यवहार, दूसरेके अतिकूल उयवहार उनका उसपर कोई प्रभाव नहीं। जो 
होता है सो हो । वह “देख रहा -है कि जो.होता-है सो भला, कुयोकि श्रगर न ही तो पदार्थकी 
सत्ता न्-रही, प्रदार्थ-तो उत्पादद्यय झौर भ्रौव्यमय है तो उसमे परिणमन तो हुआा ही 
-करेग़ा । तो,प्रिण्मसन हो रहा है यह तो सत्तवकी रक्षाके लिए है, न परिण॒मन हो तो सत्तव 
नही :रह सक़ता, इसलिए जो.हो रहा है वह ठीक, वह.हो रहा। यह तो एक बात इसे 
हष्टिसे कुहा श्रौर लोक-हृष्टिसे-देखो-जो होता है,सो ठीक, भलेक़े लिए। श्राखिर भूले लोग 
कहते लगते; है-ना /कि -नरक जाता, भी.अपने भलेके लिए है, और इस हदृष्टिसे सोच, जो पाप 
-क़ैमाया था वै-पाप मेरे।खिर -जायेगे-तो देखो भला हुआ ता ? ऐसा.होता है कि नरकसे 
निकल-करके कोई भी-त्तारकी .पेड पौधा,आदिमे न उत्पन्न होगा, वह पड्चेन्द्रियमे ही उत्पन्न 
होगा-तो देखिये-वह भी -भलेके ,लिए हुआ । तो हर बात़मे बात ढू ढता है अप्रने भलेके लिए । 
घअगर किसीको;हर बातमे-भलापन दिखता है तो यह उसकी समभदारी हुई, विवेक हुआ । 
"(कि यह।भीभलेके लिए, यह भी-भलेके लिए। तो एक बार वह, राजा और मस्त्री कही 
घूमने जा रहे, थे । रास्तेमे -राजाने पूछा कि म॒न्त्री जो बताइये-मेरे जो ६ अगुलियां है, लोग 
' मुझे छगा-कहते :है:सो -कैसा ?-तो मस्त्रीने-कहा--महाराज यह भी भ्रच्छा है, भलेके लिए है 
सो राजाको गुस्सा-आया, सोचा कि.देखो कहा तो मै छगा-और यह कहता कि यह भी भला 
'सो मल्त्रीको ,राजाने एक, कुवेमे ढकेल “दिया ।.खैर वह कुवेमे पड गया, जिन्दा रहा। उधर 
बह राज़ा,फागै-बढता-गया । वहा एक -घटना यह.-घटी कि किसी दूसरे देशमे नरमेघ यज्ञ हो 
रहा था:सो>अग्निमे- होमनेके -लिए-कुछ पडालोग किसी. सुन्दर-न्रुकी खोजमे निकले हुए थे । 
“उन्हें'बह--सजा द्विख-गया-। वह राजा सुन्दर, हृष्टपुष्ठ तो था ही, सो पडालोग उसे पकड़कर 


रे 
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ले गये, श्रग्तिकि पास एक खू टेमे बांब दिया। श्रग्निमे होमने को ही थे कि किसीकों यह 
दिख गया कि इसके तो ६ श्रगुलिया है। सो कहा-श्ररे पुरोहित जी ठहरो, यह पुरुष हवन- 
कुण्डमे होमने लायक नही है, इससे तो यज्ञ खराव हो जायगा । सो दो-चार डडे मारकर 
वहासे भगा, दिया । राजा बडा खुश होता हुआ्ला उसी जंगलमे श्राया । वह सोच रहा था कि 
देखो मन्‍्त्री ठीक ही कह रहा था कि छगा होना भी भलेके लिए है | यदि मैं छगा न होता 
श्राज अग्तिमे होम दिया जाता । भट वह राजा मन्त्रीके पास गया, उसे कुर्वेसे निकाला और 
अपना सारा हाल कह सुनाया । बादमे राजाने उस मन्‍्त्रीसे पृछा कि बताइये मन्‍्त्री जी 
हमने आपको कुवेमे ढकेल दिया सो कैसा रहा ? तो मन्त्री बोल्ला-यहभी भलेके लिए रहा। 
कसे ?-सुनो, श्राप तो बच गए छगा होनेसे, यदि श्राप मुझे व्रुवेमे न ढकेल देते तो वे 
पडालोग भुझे ही पकड ले जाते और मैं अ्रग्निमे होम विया जाता, इसलिए वह भी भलेके 
लिए हुआ । तो भाई हर जगह हम अपने भलेकी बात निकान सकते है । 
मोक्षमार्गकी श्रात्मपरिशामरूपता--मोक्षका मार्ग क्या है? इसका उत्तर प्रथम सूत्रमे 
आया था कि सम्यग्दर्गन, सम्यग्न्ञान और सम्यकचारित्रका एक्त्व मोक्षका मार्गे है, सम्यर- 
दर्शन क्या है ? इसका उत्तर द्वितीय सूत्रमे कहा गया है। तत्त्वार्थका श्रद्धान करना सम्यर- 
दर्शन है, मोक्षका कारण जो सम्यग्दर्गन है वह श्रात्माका परिणाम है, इस बातकी सुनकर 
शकाकारने यह गका की थी कि मोक्षका कारणा जैसे सम्यवत्व नामक आत्मपरिणामकी 
कहते हो इसीतरह मोक्षका कारण सम्यकत्व नामक प्रकृतिके उदयको भी कहो । देखो-श्षयो- 
पञ्मम सम्यक्त्वमे समम्यवत्व प्रकरतिका उदय है, फिर भी सम्यक्त्व बना हुआ है, इसका उत्तर 
दिया गया था कि मोक्षका कारण तो आत्मपरिणशाम ही विवक्षित है, क्यों है ? आगे खुलाशा 
कहेंगे, पर सम्यक प्रकृति तो पर पदार्थ है, कर्म है, पौद्‌गलिक है, वह तो बाह्य है श्रत हिसी 
विकारका ही साधन हो सकता है। पर पदार्थकी परिणाति मोक्षका कारण नही होती, 
आपशमिक आदिक जो सम्यग्दर्शन है वे ही श्रात्माके परिणाम है, और इसीकारण मोक्षके 
कारण हैं, पर सम्यवत्व नामक कर्म प्रकृति पोदुगलिक हैं । परकी पर्याय है, परकी परिणति 
है, वह आत्माके मोक्षका कारण कैसे हो सकती है ? इस विषयपर शकाकार पुन कह सकता 
है कि देखिए-जितने भी कार्य होते है वे स्वपर नि मित्तक होते हैं, तो उपादान कारण और 
निमित्त कारण दो कारण हआा करते है कार्येमे | जैसे घडा बना तो उसमे मिट्टी तो उपा- 
दान कारण है और दडचक्र आदिक निमित्त कारण हैं। तो जैसे स्वपर निमित्तक कार्य 
लोकमे होते है उसीतरह ये जो सम्यग्दशनरूप कार्य है वह आत्मा उपादानके कारणसे हझा 
झौर सम्यक्प्रकृति कर्मेके कारणसे हुआ सम्यवप्रकृति निमित्तके कारण है ऐसी शकापर 
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उत्तर देते है कि भाई यह मोक्षमार्गका प्रकरण है, अभिन्‍त और उपादान कारणभी विवक्षा 
है । जब आत्मा सम्यग्दर्शनरूप आत्मपरिणामसे परिणमता है उस समय सम्यक्त्वप्रकृति भले 
ही निमिन्तरूप बाह्य कारणरूप सामने रहे तो भी क्षयोपशम सम्यक्त्व वेदक सम्यक्त्वमे 
रहता है, श्रन्यमे नही, उसे कैसे कारण कहा जायगा ? सम्यकत्व नाम प्रकृतिको कारण क्यो 
नही कहा ? एक तो वह पर्याय है दूसरे वह उपकरण [मात्र है। बाह्य साधनमात्र है, तीसरे 
सम्यवप्रकृतिने सम्यक्त्वको सहयोग नही दिया किन्तु सम्यक्त्वका मक्त उत्पस्त करनेमें कारण 
है । तीसरी बात यह है कि मुख्यता तो आत्मपरिणाम की है। आत्मपरिणामके कारण उस 
मिथ्यात्वके रसका घात हुआ है जिससे सम्यक्त्वप्रकृति बनी है । 
वस्तुस्वातंत्रय होनेपर निमित्तनेमित्तिकयोग बिना विकार पर्यायकी श्रसंभवता-यहाँ 
यह कर्म सिद्धान्त की बात चल रही है। सहसा यह प्रइन हो सकता कि दुनियामे जो 
इतनी विडम्बनाये दिखती हैं-धनी होना, गरीब होना, मूख होना, पडित होना, दुखी 
होना, सुखी होना आदिक ये विडस्बनाये क्यो हुई ? श्रात्मा तो एक समान स्वरूप वाला 
है, ये विडम्बनाये किस कारण से हुई ? आत्माकी ओर से स्वय ये विडम्बनाये नहीं हो 
सकती, क्योकि ये विडम्बनायें विनाशीक हैं, क्योकि विनाशीक चीजमें स्वय उपादान 
निमित्त मही होता तब कोई परउपाधि यहाँ कारण है देखो परठपाधिसबको मानना पडा। 
कोई मानता है कि इस जीवके सुख दु खको ईइवर करता है। कोई मानता है कि जीवक़े 
सुख दु खको कोई बाहरी लोग करते है | तो सिद्धान्त कहता है कि जीवके सुख दु खका 
नि्ित्त कारण कर्म है। कर्म यद्यपि भ्रपनी परिणतिसे जीवके सुख दुख नहीं कर सकता, 
क्योकि वह परपदार्थ है। जीव भिन्‍न चीज है लेकिन ऐसा ही निमित्त नैमित्तिक योग है 
कि जिसप्रकारके कर्मका निमित्त हो उसप्रकार का प्ात्मामे परिणाम होता है | देखो 
अनेक हृष्टान्त सामने है-आागपर रोटी धरते हैं तो रोटी सिक जाती है । वहा यह बात 
कहना कि जब रोटी सिकने कौ पर्याय आयी तव आग हाजिर हुई, यह वात तो एक हँसी 
की है । निमित्त नैमित्तक योग होनेपर भी वस्तुकी स्वतत्रता को निरखो । वस्तुस्वात्तन्त्रय 
होनेपर भी विकार परसग बिना नहीं हो सकता है। रोटी अपने आपसे उस गर्म पर्यायक्रो 
प्राप्त _ई, पकक्‍व पर्यायको प्राप्त हुई आगने अपना द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव रोटीमे डालकर 
उसकी परिराति नहीं की । यह बात सही है, पर उसम यह कहना कि उसमे यह पर्याय 
पैदा होती है तब आग हाजिर हो जाती है। ऐसा होनेमे क्या होता कि रोटी सिकना 
हो गया निमित्त कारण और आग का हाजिर होना हो गया नैमित्तिक कार्य ! उल् 
बात हो जाती है। जब भ्रागका सन्निधान हुआ तब रोटीमे पकव पर्याय होतो है । इससे 
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स्पष्ट है कि श्रांग है निमित्त श्रौर रोटी सिकना है उपादान श्रौर उल्टा जब तब बतलाये 
कि जब रोटी बनती है तब श्रोग हाजिर होती । घ्ससे यह जाहिर है 'कि रोटी बनना 
हरा निमित्त श्रोर श्रागका आना हुश्ना नैमित्तिक कारण । फिर निमित्त नैभित्तिककी 
कोई व्यव॑स्था नही रहती । यद्यपि निमित्त श्रौर उपादान दोनो एक साथ हैं । एक साथ 
होनेपर भी उल्टा निमित्त नैमित्तिक नही घटाया जा सकता | वह सही घटाया जा सकता 
आर लोककी यह बात प्रसिद्ध भी है । तो वात क्या हुई कि वस्तुकी स्वृतत्रता न मिट 
जाय इस डरके कारण निमित्त नैमित्तिक भावका खण्डन करना पड़ा । लेकिन 'यह नही 
समभा कि निमित्त नैमित्तिक' भाव धरांवर रहते हुए वस्तुकी स्वतत्रता पूर्णतया 'ठीक 
रहती है । स्वतत्रताका कोई घात नही कर सकता । वस्तु स्वातत्रय मिटने के भयसे 
निमित्त नैमित्तिक का खण्डन 'करना भी ज्ञानकी निर्वलता है। वात यथार्थ है। तो ऐसा 
नही है कि जब श्रात्मामे सम्यग्दशन पर्याय होनेको होगी तब कर्मका क्षयोपण्मम ' हाजिर हो 
जायगा । यों नही' किन्तु अपनी-प्रपनी योग्यतासे दोनो 'की दोनो पर्याये हो रही 'हैं । 
आत्मामे झारत्माकी योग्यता से सम्यग्दर्शन पर्याय 'हो रही हैं । कर्ममे कर्म की “योग्यतासे 
कैमेंकी क्षयोपणम पर्याय हो रही है, पर निमित्ता नैमित्तिक भाव यह है कि कर्मके 'क्षयो- 
'पशमका निमित्त पाकर जीवके सम्यग्दशेनरूप पर्याय हुई'। स्वतत्रता नही मिंटी 4 वह त्तो 
वेस्तुका सत्त्व है, प्राण है । स्वत सिद्ध वस्तु हैं। सत्‌ पर्णिमनशील है । पर प्रत्येक 
वस्तु अगर स्वत परिणामे, अपने आपके उपादान 'निमित्तसे परिणमे तो चह “शुद्ध रूप 
पैरिशेयेगी । कभी विकार रूप नहीं परिणम 'सकती । विकाररूप स्परिणमनमे परपदार्भ 
'निमित्त होता है । ' 
श्रात्महितप्रयोजनंकी हृष्टिसे नयोके उपयोगवी बुद्धिषानी--अ्रव दूसरी! बात' अग्रोजन 

'की देखिए-प्रयोज॑न क्या है ? 'मेरेको शान्ति मिले, मुक्ति मिले, ! मोक्षमार्ग मिले, 'लेकिन-व्रह 
"मिलती है स्वभावहष्टिसे | तो आपको एक स्वभावदृष्टिकी शिक्षा लेना है। * स्वभावद्ृष्टिकी 
'ब्वात प्रांप्त करना है। कैसे 'मेरेको स्वभावहष्टि हों, तो स्वभावहंष्टिके लिए परमशुद्ध निश्च- 
' बर्नधकी हेष्टि करके आत्माके उस 'ज्ञानमात्र स्वभोवकों एकदम सामने उपयोगमे ले लेना 
यह तो उंसका एक डाइरेक्ट (सीधा) “काम है ।'परमशुद्ध निश्चयनयके आलम्बनसे शात्माके 

“परमशुद्ध स्वरूपका दर्शन होता है और व्यवहा रनयसे' जहा निमित्त'नैमित्तिक भावका >वर्रान 
/ था जाय उस वर्णन॑से कैसे' स्वभावदृष्टिकी शिक्षा मिलतों है'सो सुनो । 'जहाँ-यह्‌:देखा कि 
धरिणाति तो' विकार' रूप है, यह इंस मुक्त आात्माकीयोग्यतासे ह्रा,“वआत्माकी पूर्व पर्याय 

“भलकैर 'नेवीन'वर्याय' हुई, ठीक है, पदाथे स्वयं संत 'है,-स्वयग्परिशमनशील है । 'इसी- कारण 
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उसमे अपने आप उत्पाद व्यय होता है, पर स्वभावके प्रतिकूल किसी पर्यायका उत्पाद तब 
होता है जब कोई परउपाधि सामने रहती है | यहां एक अवधिज्ञानियोंकी टृष्टिसे या सवज्ञने 
जाना इस हृष्टिसे यह कह सकते कि पदार्थमे जब जो कार्य होता है, देखा गया है, जब वह 
कार्य होता है और उस समय जो निमित्त होता है वह निमित्त भी होता है तो निमित्तका 
होना भी निश्चित है उपादानमे पर्यायका होना भी निश्चित है। ऐसा कहने पर भी यहाँ 
यह बात देखे कि यह वृत्त घटनाकी ओर से, व्यवस्थाकी ओरसे नहीं कहा गया है, घटना 
श्र व्यवस्थाकी ओरमसे तो यह वात है कि जब जिसका निमित्त सन्निधान पाता है तब 
उसके अनुकूल द्रव्यमे वह बात होती है। मतलब यह है कि यह बात भी ठीक, वह बात भी 
ठीक । इसमे से एक बातकों ओकल करना यह एक नयचक्रसे वहिष्कृत बात है। न्मित्त 
नैमिज्षिकके वर्णनसे हम स्वभावहष्टि किस तरह पाते है यह देखिये-ये विकार कर्मप्रकृतिका 
निमित्त पाकर हुए, ये मेरे स्वभाव नही है। ये नैमित्तिक है, निमित्तका सन्धिन पाकर हुए 
इसलिए ये मेरे नही हैं, इसलिए इन्हे दृष्टिमे न ले, ये पौदूगलिक हैं, विकार है, मैं तो एक 
ज्ञानमात्र स्वभावी हूँ, इसमे निमित्त नैमित्तिकके वर्णनसे स्वभावदृष्टिसे हमे प्रेरणा मिली 
और जब हम यह दृष्टि करते हैं कि आत्मामे आत्मपस्णितिया होती रहती है, बस यह ही 
हमे देखना है, इसतरह भी कोई देखे तो भी उसे स्वभावहप्टिकी बात भरा सबती है। प्रयोजन है 
स्वभावहष्टिका वस्तुस्वात्तत्रयके कथनसे भी स्वभावहृष्टिको प्रेरणा मिलती है । निमित्त नैमि- 
त्तिकदृष्टिसे भी हमे स्वभावदृष्टिकी प्रेरणा मिलती है । 
प्रमारासे दिज्ञात श्रथं. किसी भी नयसे निहारनेका श्रद्भार--जब हम एक 
नि३चय हृष्टिकी बात्त करे अर्थात्‌ जीवमे पर्याय हो रही है, होती जा रही है, ज्ब जो हो 
रही है । यो एकके वर्णानमे निशचयहप्टि की बात करे तब, निरचयदृष्टि वी बात करके 
हम स्वभावहप्टिको प्रेरणा ले, उस समय बीचमे निमित्तकी बात कह देना अनुयुक्त 
बात है । उस प्रमगमें विधिया निषेध किसी भी रूपमे निमित्त न बोले क्योकि तुम उस 
समय निम्चयके मूडमे चल रहे हो | भ्रगर निमित्तकी बात वहा बोलते तो तुम्हे व्यवहार 
इृष्टिमि चलकर बोलना चाहिए | निश्चयकी दृष्टिमे चलकर निभित्त की कथा न करे । 
वह भी एक नय है, श्राप उस नयसे केवलका दर्शन करते रहे, व्यवहारकी वात्त न चले, 
निमित्त नैमित्तिककी बात न करे। क्योकि उस समय हृष्टा निव्चयके मूडम है, लेकिन एक 
बात यह ह्यालमे रखनी होगी कि प्रमाणसे ग्रहणा किये गये पदार्थके वारेमे एक दृष्टि लेने 
का नाम नय है न कि एक हृष्टिका निर्णय करके उस हृष्टिम अटल रहनेका नाम नय है। 
वह युनय हैँ । पहिले प्रमाणसे यहूण करो पदार्थ, फिर एक हृष्टिसे निरखते रहे तो कोई 
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“हानि नही, सर्व नयोसे, प्रमारासे कि वस्तुका स्वरूप क्या है, समभनेके वाद आर्प केवल 


परमशुद्ध निए्चयकी दृष्टि ही बनाये रहे, निरन्तर बनाये रहे वह तो बडी उत्तम बात है, 
यह तो बडी पूज्य बात है । श्रथवा श्रशुद्धनयकी हृष्टि भी बनाये रहे, कोई बात नहीं है, 
अशुद्ध निश्वचयकी हष्टिम यह बात आती है कि जीवमे जो विकार होता है वह जीवके द्रव्य, 
क्षेत्र काल, भावसे होता है, किसी परपदार्थकी परिणतिस नहीं होता है, जीवके परिणाम 
जीवके ही द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावसे होते है। वह क्रोध, वह विकार, वह मलिनता किसी 
कर्मकी परिणतिसे नहीं हई, यह भी समभनेके लिए बोला हैं। अरशुद्ध निम्बयकी दृष्टिसे 
इतना भी नहीं कर सकते । निश्चयकी हृष्टिसे दूसरेकी बात करना मता है, बात असलमे 
यह है, क्योकि निश्चयहृष्टि केवल एक पदार्थकों ग्रहण करती है । तो अशुद्ध निश्चयह॒ष्टिसे 
जब तक रहे हो तव तक एक ही को तका, जीवमे विकार हश्ना, जीव द्वारा हुआ, जीवकी 
पूर्व पर्याय बिलीन हुई, उत्तर पर्याय निष्पन्त ई, जीवमे ही होतीं चली जा रही है, निरखते 
जावो, कोई दोषकी बात नही है, क्योकि वह एक निथ्चयहष्टिसे झूड बता । मगर निश्चय- 
हृष्टिका तो मूड बता श्ौर इतनी वात कहदे कि लो जब यह विकार होनेको हुआ तब कर्म 
हाजिर हो गए। भरे दूसरेकी चर्ना करना निश््रयदृष्टिमे होती ही नहीं । जैसे किसी गाडीमे 
ऊट श्रौर गधा जोड दिया जाय तो वह असगत बात है, मना नही है। जैन मिद्धान्तका 
कितना स्पष्ट वर्गौन है । यहा यह वर्सन चल रहा है कि निमित्त नैमित्तिक भाव होनेपर 
भी वस्तु स्वतस्त्र है। वस्तुस्वरूपकी बात दिखाने वाला निश्चनय है । निमित्त नैमित्तिककी 
बात कहते तो फिर व्यवहारकी बात न करो । श्रद्धामे रखो उस बातको, क्योकि प्रमाणसे 
जाना हुआ है, इसलिए उस बातकों धारणामे रखो कि यह भी एक तथ्य है, मंगर बात 
करना केवल एक द्रव्यक्नी, जबकि तुम निः्चयहृष्टिके गूडमे श्राये हो। शुद्ध निः्चयके मूडमे 
हो या अशुद्ध विश्वयकी दृष्टिमे आत्मागे विकार हो, श्रात्मासे हो, आत्माकी परिणतिसे हो, श्रात्मा 
की पूर्व पर्याय बिलीन हो, विकारकों देखो-अशुद्ध निश्चयसे देखो, एक श्ात्मामे देखो, आआत्मासे 
ही सब बातें जोडों, उसमें दूभरे पदार्थ नाम त लो, क्योंकि नि३ वयनयके मूडमे हो 
श्रगर प्रसक्‍्तका नाम लेते तो वह बन गई व्यव>7रकी हृष्टि । विरोध किसी बातमे नहीं शा 
रहा, लेकिन बातके पीछे विरोध है | बातमें विरोध नही है, विरोध कहासे आया ” बतलावो 
जब कि अन्य दाशेनिकोके द्वारा कही हुई बातोसे भी जब नयचक्र सिद्ध कर सकते है तो 
बतलाओ जैन जैनमें जो बाते हो रठी हो, उन बातोको सिद्ध करनेमे कोई कठिनई है क्‍या ” 
तो जरा न्‍्यायसे चले, अन्याय त करे । न्याय यही है कि जिस हष्ठिके मूडमे हो उसकी ही 
बात निरखे | कोई झूड बनाकर बोले तत्न कुछ भर बतलावें साथमे दूसरी दृष्टि करे तो यह 
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बात ठीक नही बैठती, हा लावे दोनो बाते, पर दोनो लावे तो प्रमाण॒का मूड बनावें तो बात '* 
ठीक बैठ जायगी । ह 

स्वभावदर्शन और घमंपालनसे श्रात्माकी श्ोभनता--श्रापको चाहिये क्या ? स्वभाव 
दर्शन, इसमे तो कोई विवाद नहीं । जब संसारके दु खोसे छूटनेकी अ्रभिलाषा हैं तो स्वभाव- 
दर्शनके बलसे ही हम दु खोसे छूट सकते है । परिजन, धन सम्पदा वैभव इनके लगावसे हम 
दू खोंसे छूट नही सकते । जो सामने एक समस्या बनाये रहते कि भाई जब निर्धन थे तब 
सोचते थे कि कुछ घन हो जाय तो फिर सुखसे रहेंगे । अब धन हो गया तो शान्ति तो कुछ 
मिली नहीं, बल्कि पहिलेसे भी भ्रधिक दुखी हो गए । इन वाह्मपदार्थेस्रि लगाव लोग क्यो 
रखते है ? यो रखते कि उनके अज्ञान है, उन्होने भ्रम कर रखा है कि बाह्यवदार्थोक्े लगाव 
से, सम्बन्बसे, समागमसे सुख शान्ति होती है । सुख शान्तिका कारण तो सम्यग्दशन, सम्य- 
रज्ञान और सम्यकचारित्र है । सुख शान्तिका कारण बाहरी पदार्थोका लगाव नही । देखो 
शोभा भी धर्मके सम्बन्धसे है इस जीवनकी, मोटा दृष्टान्त ले लो, विवाह शादी होती है, एक 
दो दिन बारात ठहरती है। वहा विवाह शादियोमे नेगचार होता है । श्रव अम्ुक काम हुआ, 
श्रत्न अ्मुक काम हृ॒श्रा, अब तैल चढाते, श्रव टीका लगाते, भावर भी करते, विवाहके सब 
काम भी व.रते और धर्मवो दो चार बाते भी उस प्रसंगमे चलती है। मन्दिरमे जाता, बुछ 
चढाना, विधान करवा श्यदक जो भी धर्मके काम चलते, उनमे धर्मंका काम यदि बिल्कुल 
निकाल दिया जाय, केवल विवाह्-विवाह॒बं) ही वात रखी जाय तो उस कामकी शोभा नही 
जचती । धर्मबी एक भी वात अ्रगर बीचमे आ गई तो उसको शोभा वन जाती हैँ । कोई 
भी काम हो । घरमे रहते (ए आप कितने ही बड़ेसे बड़े काम करते जाइये, रातदिन वही 
कमाई घमाई खाता पीछा ऐश आराममे ही श्रगर जीवन बीते, मन्दिर जाने, जाप जपने, 
भगवानको भक्तिमे रहने श्रादिकि काम न करें तो इससे यह समभिए कि हमारा जीवन श्रघेरे 
में है, उस जीवनको कोई शोभा नही है, न वहा दोवनका कोई श्र गार है । एक बात और 
समभिये-इय दरहसे कोई जो भी नही सकता । जितने मनुष्य है, भिख्धारीसे लेकर राष्ट्र- 
पति तक सबका जीवन किसी न क्सी रूपसे कुछ न कुछ समय धर्मके प्रसंगोमे बीतता है । 
श्रगर घर्मके प्रस्मम न भ्राये तो जीना कठिव हों जायगा । एक भी ऐसा मनुष्म बताओ जो 
धर्मेके प्रसंगमे एक भी बात किसी भी क्षण न करता हो ? चाहे ढगसे न करे। बात यह्‌ 
चल रही है कि जीवनकी शोभा बर्मसे है । 

सम्यपत्वकोी सोक्षमार्गरूपता--हूलगे यह वात चल रही थी सम्यग्दर्गन होता है, 


मोक्षका कारण बनता हूँ, सो सम्यकत्व प्रकृति भी तो साथ रहती है उदयमें तो बह भी - 
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कारण कहलायगा-तो उसके उत्तर श्रनेक होंगे । वह सम्यक्‌ प्रकृति कारण यों नही कि वह 
परपदार्थकी पर्याय है, सम्यक्‌ृप्रकति कारण यों नहीं कि वह बाह्य उपकरणा मात्र है, निमित्त 
मात्र. है । सम्यक्त्वप्रकृति मोक्षका कारण यों नही कि वह तो सम्यक्‍्वमे दोप लगामेका कारण 
है, त कि सम्यकत्वकी उत्पत्तिका है| सम्यवत्वप्रकृति कारए यो नही कि स्रम्यकप्रकृति तो 
खुद आत्मपरिणामके कारण रसघातसे बनती है, गूलमे कर्म तो ८ है, पर उनके और भेद 
करनेसे १४८ भेद है, उन १४८ प्रकृतियोमि ७ प्रकृतिया सम्यवत्वके घातकी निमित्त हैं। 
प्रनन्तानुबच्ची क्रोच, मान, माया, लोभ, सम्यगमिथ्यात्व, सम्यकृप्रकृति श्रौर मिथ्यात्व ये ७ 
प्रकूतिया सम्यकक्‍त्वके घातकी निमित्त है। इनका उदय आदिक होने पर सम्यकक्‍्त्व नहीं होता । 
श्रव ये ७ प्रकृतिया हैं तो इसमे से इस जीवके द्रव्यसे ग्रनादिसे ७ प्रकृतिया न रही, ५ रही- 
मिथ्यात्व, भ्रतन्तानुबन्धी क्रोध, मात, माया, लोभ । ७ नही रहती गाठमे, फिर ये ७ झ्राती 
कैसे हैं ? जिस समय इन ४५ प्रकृतियोका उपग्रम होता है, श्रनादि मिथ्याहष्टि जीवके उस 
कालमे औपशमिक सम्यवत्व होता है, तो पहिले समयमे यहा ही रहा औपशमिक सम्यक्‍त्व 
भ्रौर यहा ही हो रहे मिथ्यात्वके टुकड़े । जैसे चकक्‍कीमे चने दले जाते है तो उन चनोकी तीन 
हालते होती है-कुछ दालके रूपमे श्ौर कुछ आटा, भुमीके रूपसे निकलने है। तो जैसे चना 
दलनेपर चनेकी तीन बाते हो जाती है इसीतरह उपणम सम्यकत्वके परिणामके द्वारा मिथ्या- 
त्वके दले जानेपर तीन भाग हो जायेंगे । दुछ तो मिथ्यात्व ही रह जाते है, बुछ दलकर 
सम्यग्‌मिथ्यात्व हो जाते, यो दो भाग हो गये श्रौर कुछ झाटा रूप हो गए, वह हो गई 
सम्यकप्रकृति । तो सम्यकप्रकृति बनी कैसे ? उस मिथ्यात्वमे जो रस पडा था उमका घात 
हुआ तब सम्यकप्रकृति बनी, तो सम्यकूप्रकृति बननेमे निमित्त है श्रात्मपीरणाम, फिर तो उस 
सम्यकृप्रकृतिको सम्यक्त्वका कारण क्यो न कहा ? रसघात हु ए सम्यवत्यके परिणाम में जातित्व 
तो मिथ्यात्वका है, दर्णनममोहका है। इस कारण यह नही कह सकते कि सम्यवत्वप्रकृति 
कारण है मोक्षका । सम्यक्प्रकृति मोक्षका कारण नही है, बयोकि सम्यकूअकृति तो हैय हैं, 
भिल है, छूट जाती है मगर श्रात्मपरिणाम सम्यर्दर्शतरूप' परिणाम नहीं छूटता। साथ रहता 
है, जीवसे श्रभिन्‍त है इसलिए जीवके मोक्षका कारण सम्यग्दशत परिणाम है। सम्यवत्व परि- 
णाम ही मोक्षका कारण है, सम्यकरप्रकृति मोक्षका कारण नही है, वयोकि प्रधान तो सम्यगृ- 
दर्शन परिणाम है । बाहरी चीज तो केवन बाह्य साधन है, सो वह सम्यकृप्रवृति तो दोषका 
उपग्राहक है न कि सम्यग्दशन उत्पन्त करनेमे उपग्राहक है। आखिरी बात यह है कि सम्यगु- 
दर्शन है निकटकी' चीज, आत्मासे अभिन्‍न वस्तु, वह तो मोक्षमार्ग है, वह मोक्षका कारण 
है, ; किन्तु सम्यक्॒प्रकृति मोक्षका काहण नही है। इस तरह यहा तक यह बात भ्रायी कि / 
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वस्तुस्वरूप सहित पदार्थका श्रद्धानं करने! संस्यग्दशैन है। जो पदार्थ जिस तरहसे अवस्थित 
है उंसका उस रूपसे: श्रं्धांन करना सम्यग्ज्ञोन' है, इस बातको संक्षेपमें इतना मौन लीजिए कि 
निजके रूपसे निजका श्रद्धान करना, परके रूपसे 'परका श्रंद्धान करना यह सरम्यग्दशन है। 
जब 'सर्माविशतकेमे” पूज्यपांदस्वामीने मगर्लेचरण किया तो उन्होने 'कहा कि जिसने श्रात्मा 
को आत्मा रूपसे जोनां और परको परंबूपसे जाना ऐसे' भ्रक्षय श्रनन्त ज्ञान वलि' सिद्ध' भग- 
वांनको मैं नमस्कॉर करता हु । तो निंजको निर्ज, परको पर जान, फिर 'दुःखका' नहि' लेंश 
निदान ग 

प्रॉल्मंशद्धांत 'बिनो परतत्रताके बलेशश छुठकाराका अश्रभाव--प्रयोजनभूतत वस्तुको 
श्रद्धांन करना सम्यग्दशत है'। अपनी शान्तिकें लिए' प्रयोजनभुत वस्तु कौन है" ? स्वयं 
यहनिज आत्मी। उसे निज आत्मामे भी प्रयोजनभूत है शा्श्वतेस्वभाव, उसका दर्शन 
होना, परिचय होना, अनुभव होनी, अर्थात्‌ ज्ञानमे यह चित्स्वंभावे आये और « यही ज्ञान 
में कुछ क्षणं बना रहे/ ऐसी स्थितिमे जो स्वयं अलौकिक आनन्द प्रांप्त होता है वह 
कहलाया प्रयोजनभूत वस्तुकां यथार्थ अनुभव | तो ससाक्षात्‌ प्रयोजनभूत है! यह समयंसार 
और उसके परिचंयके 'लिएं प्रयोजनभूत है-जीव, अ्रजीव, आश्रव, बध, सम्बंर, निजेरा, और 
मोक्ष तत्त्वका श्र्द्धान इसलिए ये'७ तत्त्व भी मोक्षमार्गके प्रयोजतंभूत है। प्रयोजनश्नृत 
मे'ही प्रयोगनभूत है जो भ्रपना प्रयोजनभूत ' आत्मतंत्त्व॑ है उसके परिचयके लिए जो 
प्रयोजनभूत है वह भी' प्रयोजनेभूत कहलाता है । ऐसे आ्ात्मवस्तुकां श्रद्धात करना 
सम्यग्दशन है । आर्त्मतत्त्वके श्रद्धानं बिना यह जीव अनोदिसे अब तक पररतंत्र ' रहा आया 
है । बाह्य वस्तु्में आत्मरूपसे इसका श्रद्धंत रहा। जिस परवस्तुमें इसने अऑत्मिरूपकी श्रद्धा 
को, उसके आ्राधीन रहा । जिसको परिवरसे, घरसे, वैभवसे मेरेको 'सुख है,'बडप्पन है, हित 
हो गया'। निशचयसे तो प्रार्त्मा परके आधीन होता हि नही है. अपने झापके 'कषायभावके 
श्रांधीन है, पर कषाय भावका जो अआर्श्रेयेभुत परवस्तु है उसकी ओर चूँकि उपयोग लगा 
है और अचुभंव करता” है परवस्तु्के लगांवमे' परतत्रंताका इसलिए” उसे' आंश्रयभूत . 
परवस्तुंके भी यह आंधीन रहता है। यों* भ्रज्ञोतमें' यह जीव आश्रेयभूत वस्तुके आधीने 
है, अ्र्थवा आश्रयंसृत वस्लुकी विषय करके जो' उपयोग बना, कषोय॑ बनीं, राग बनों 
विकल्‍प हुश्रा उसे विकेलयके आबीने है, ऐसी परंतत्रता यह जीव अ्रनादिकालसे भोगती 
चला आयी है । कभी' इसने स्वरूपकों अनुभव नही ' किया । मैं स्वयं आननन्‍्देस्वहेंय हे 
स्वयं सर्वेस्व कल्योंणास्वेरूपं हुँ । मेरा किसी परवेंस्लुसे सम्बन्ध नही है. किसी- परवंस्तैकी 


श्ड० सूत्र. १|२ 


भेरेमे आधीनता नही, ऐसा अपने आपमे कभो विचार नही किया । “पराधीनता श्रनर्थ है, 
व्यर्थ है श्रौर बरबादी एवं कष्टका कारण है। पराधीन भावमे सार कुछ नहीं है । जिस 
परवस्तुको ओर दृष्टि देकर हम पराधीन हो रहे हैं बह श्रसार है, विनश्वर हे । 
किसोका दूसरेसे लगावकी वस्तुत अशकक्‍्यता- परवस्तु विनाशीक है, वह अपनी 

ही योग्यतासे भ्रपने आपके श्रनुकूल परिणमेगा । मेरेकी कौन चाहता है ? मेरे लिए कौन 
क्या है ? सबक्री अपने आपकी शान्तिके लिए धुन रहा करती है । वहा जिस किसी 
पुरुषको जिसमें भ्रधिक विश्वास हो कि मेरा लड़का श्राज्ञाकारी है, मेरेको चाहता है, 
व्रह भी धीरतासे विचार करेगा तो मालूम होगा कि कोई लडका किसी दूसरेकी आ्राज्ञा , 
नहीं मान सकता । वस्तुस्वरूप ही ऐसा है । भाप सिथ्या कल्पनाये बनाते है कि यह लडका 
मेरी बात मानता है । श्ररे उस लडकेको खुद अश्रपने आपमे विकल्प है, स्वार्थ है, कषाय है, 
भावनाये है, वासनायें हैं, वह समभता है कि मेरेको सुख मेरेको शान्ति इस प्रकारकी 
बात माननेमे ही मिलेगी । ऐसे विद्वासके कारण वह बात मानता है । कहीं आपके 
नानेसे वह आपकी बात नहीं मानता । प्रत्येक पुरुष अपनी अ्रपनी कपायसे अपने आपकी 
चेष्टा करता है। कोई भी किसीको चाहने वाला नही है। यह तो व्यर्थंका ख्याल है कि 
अमुक कोई मुझे चाहता है | यह तो कह रहे पर्यायकी बात और द्रव्यकी बात देखो तो 
इसका तो किसीको परिचय ही नही । चाहेगा क्या । और चाहेगा तो उसका श्रर्थ हुआ कि 
उसने अपने ही स्वरूपको चाहा | कोई वस्तु किसी श्रन्य वस्तुसे कोई सम्बन्ध नहीं रख पाती, 
क्योकि सबका सत्त्व अपने आप स्वत,सिद्ध है । तो जब ऐसा वस्तुस्वरूप है कि कोई भी 
पदार्थ उसका कुछ नहीं लगता, फिर क्‍यों किसी परवस्तुमे लगाव और धुत की जा रही 
है ? यह सब मोहमे करता पड रहा है | मोहकी शराबमे बेहोश हुआ यह आशणी अटपट 
काम करता है। जैसे शराब पीकर बेहोश हृआा मनुष्य बडे श्रटपट कार्य करता है । वह 
स्वय तो नहीं समझ पाता, पर जो गराब नही पिये है वे जानते हैं कि देखो यह कैसा 
“अटपट कार्य कर रहा है, इसीतरह थे ससारके मोही प्राणी मोहरूपी शराबका पान 
करके श्रटपट कार्य कर रहे हैं, वे स्वय तो नहीं यह बात समझ पाते, पर सम्यग्हृष्टि 
- ज्ञानी पुरुष जानते है कि अहो-ससारके ये प्राणी मोहमे कैसा अ्रटपट कार्य कर रहे हैं ! 
तो यहा ही ये परतत्र हो रहे है । पच्चेन्द्रियके विषयोकी ओर ,श्रपनी दृष्टि लगाना, बस 
इसीमें पराधीनता हैं । वास्तविक स्वतत्रता तो तब है, जब विषयोकी आशा न रहे, किसी 
भी परपदार्थकी आ्राधीनता न रहे, किसी प्रकारका चित्तमे विकल्प न रहे, मोह न रहे, 
कैवल ज्ञाता द्रष्टा रहे, श्रपने ज्ञानस्वरूपका श्रनुभव करे, ऐसी ही स्थिति कहलाती है 


पोज्षशास्त्र प्रबचन ? : भाग >ह्टर 


वास्तविक स्वतंत्रता | ऐसी स्वतंत्रता इस जीचने अब तक नहीं पायी । इसका परिचय 

न हप्ना, अनुभव न हुआ इसी कारण यह प्राणी वाह्य दस्तुओमे, काम भोगोमे अपना लगाव 

रखता है और यह उत्तम परतंत्र होकर अपनेको सुस्णे अनुभत्र करता हूं ॥ के 
विनश्वर समागममे श्रवितदवर प्रभुताका दर्शनकर वास्तविक श्राजादी पानेका 


प्रयास--मनुष्यदेह पाया, श्रेप्ठ मन पाया तो इस बडी विशृतिका कब सदुपयोग किया 
जायगा ? इसका सदुपयोग यह कि समग्र बाह्य वस्तुओंको भिन्न श्रासार जानकर उनमे प्रीति 
ने करे, उपमें मोह ने बनाये, उप्तको अर्थ समझे । यदि वाह्य वस्तुमे मोहदृष्टि होती है 
तो उसे अ्नर्थ समझे, उस परस लगावको हटाकर निज आत्मतत्त्वमें अपनी अ्रनुभूृति बनायें 
ह हो गई वास्तविक आ्राजादी । देखो जैसे देशवासियोने आजादी प्राप्त को है तो उस 
श्राजादीके लिए इन्हे क्या करना पडा ? तो नेताझ्रोको दो उपाय बनाने पड़े थे- (१) सत्या- 
ग्रह और (२) प्सहयोग । देखो जिन्होंने उस आजादीके आन्‍्दोलनका समय देखा है उन्हे 
भली प्रकार विदित है कि ये आजादी इन्ही दो उपायोसते प्राप्त कर सके। सत्याग्रह क्या ? जो 
सत्य है उसका आग्रह करना, देशके लिए जो हितरूप था, जो सत्य था, उसका श्राग्रह था, 
मुझे श्राजादी ही पाना है, और अश्रसहयोग क्या कि जो विदेशी धन है, विदेणी चोजे है उन्हें 
ने अपनायेंगे, श्रपदी स्वदेशी चीजे अपनायेगे | यह था उनका श्रसहयोग । ये देशवासी उस 
समय और कुछ तो कर नहीं सतते थे, सभी ब्रिटिश शासनके आधीन थे, उनका कुछ अ्रधि- 
कार न था, वे किसोसे लड सकते नही थे | तो उन्होने ये दो उपाय काममे लिए थे-सत्याग्रह 
ओर असहयोग । इसीप्रकार कर्मशासनमे पराधीन हुए इस जीवको इस परतन्त्रतासे बचने 
भोर आजादी हाप्तिल करनेका उपाय हो सकता है तो सत्य।ग्रह और असहयोग । सत्याग्रह 
पया ? जो सत्य है उसका आग्रह करके रह जाना। यह हु मै, यह है मेरा, यह ही मुझे 
चाहिए, सत्य ही चाहिए । सत्य क्‍या है ? सति भत्र सत्य । जो सतमे हो सो सत्य है । सतत 
यह में आत्मवस्तु । उस निज ग्रात्मवस्तुमे जो सहज है उसका नाम है सत्य । <ध्स निज 
बस्तुम सहजभाव वया हैँ ? सहजभावमे यह आता ज्ञानस्वभाव, यह चित्स्वभाव, यह भ्रखण्ड 
सतत्यमाव | इसका श्राग्रह करना होगा । यह हूं में । यह ही है आनन्द घाम। यह ही है 
मेंस घरण | मैं दो इसमे ही नहुँगा, और मुझे कुछन चाहिए । यह तो हम सत्याग्रह भर . 
अ्सहयोग क्या इञ्मा कि जो मैं नहीं हूँ, "गे चरनात्मवस्तु है, जो नैमित्तिक है, जी परवस्तु है, 
मानों कर्मगी दयापर जो चीन प्राप्त ६४ है ऐसे ये वैभव, परिजत देह, विषय साधन 
सावारिक सुस, जो दुद्ध सी थे वेदेशिक चाजे हैं, नैमित्तिक चीजें हैं, परभः वी चीजे हैं इनमें 
हो जाय घसहयोग, यह सुझे, न चाहिए, और बल्कि जो श्ाये हों उनको दूर कहें 


हैं४० 


- सूत्र १२ 


मेरेमे श्राधीनता नही, ऐसा अपने आपमे कभी विचार नही किया | पराधीनता श्रनर्थ है, 
व्यर्थ है श्रौर बरबादी एवं कष्टका कारण है । पराधीन भावमे सार कुछ नहीं है । जिस 
परवस्तुकी ओर दृष्टि देकर हम परात्रीन हो रहे है बह ग्सार है, विनश्वर है । 

किसीका दुसरेसे लगावको बल्तुत श्रशवयता-- परवस्तु विनाशीक है, वह अपनी 
ही -योग्यतासे अपने आपके श्रनुकूल परिणमेगा । मेरेको कौन चाहता है ? मेरे लिए कौन 
क्या है ? सबक्री अपने आ्रापकी झान्तिके लिए धुत रहा करती है । वहा जिस किसी 
पुरुषकों जिसमें श्रधिक विश्वास हो कि मेरा लडका श्राज्ञाकारी है, मेरेको चाहता है, 
वह भी धीरतासे विचार करेगा तो मात्रुम होगा कि कोई लडका किसी दुसरेकी श्राज्ञा 
नही मान सकता । वस्तुस्वरूप ही ऐसा है। आप मिथ्या कल्पनाये बनाते हैं कि यह लडका 
मेरी बात मानता है । अरे उस लडकेकों खुद अपने आपमे विकल्प है, स्वार्थ है, कषाय है, 
भावनायें है, वासनाये हैं, वह समभता है कि मेरेको सुख मेरेको शान्ति इस प्रकारकी 
बात माननेमे ही मिलेगी | ऐसे विश्वासके कॉरण वह बात मानता है । कही आपके 
नातेसे वह आपकी बात नही मानता । प्रत्येक पुरुष अपनी अपनी कषायसे अ्रपने श्रापकी 
चेष्टा करता है। कोई भी किसीको चाहने वाला नही है| यह तो व्यर्थंका हयाल है कि 
श्रमुक कोई मुझे चाहता है । यह तो कह रहे पर्यायकी बात और द्रव्यकी बात देखो तो 
इसका तो किसीको परिचय ही नहीं ! चाहेगा क्या । श्रौर चाहेगा तो उसका श्र्थ हुआ कि 
उसने श्रपने ही स्वरूपको चाहा । कोई वस्तु किसी अन्य वस्तुसे कोई सम्बन्ध नही रख पाती, 
क्योकि सबका मत्त्व अपने आप स्वत.सिद्ध है। तो जब ऐसा वस्तुस्वरूप है कि कोई भी 
पदार्थ उसका कुछ नहीं लगता, फिर क्यो किसी परवस्तुमे लगाव और धुत की जा रही 
है ? यह सब मोहमे करना पड रहा है | मोहकी शराबमे बेहोश हुआ यह आणी श्रटपट 
काम करता है। जैसे शराब पीकर बेहोश हश्ना मनुष्य बड़े श्रटपट कार्य करता है । वहें 
स्वय तो नही समझ पाता, पर जो णराब नही पिये है वे जानते है कि देखो यह कैसा 
अटपट-कार्य कर रहा है, इसीतरह ये ससारके मोही प्राणी मोहरूपी शराबका पान 
करके अ्रटपट कार्य कर रहे हैं, वे स्‍्व्य तो नही यह बात समझ पाते, पर सम्यग्दृष्टि 
ज्ञानी पुरुष जानते है कि अहो-ससारके ये प्राणी मोहमे कैसा अठपट कार्य कर रहे हैं । 
तो यहा ही ये परतत्र हो रहे हैं । पचेन्द्रियके विषयोकी ओर अपनी दृष्टि लगाना, बस 
:इसी में पराधीनता हैं । वास्तविक स्त्रतत्रता तो तब है, जब विषयोकी आशा न रहे, किसी 
भी परपदार्थकी आवधीनता न रहे, किसी प्रकारका चित्तमे विकल्प न रहे, मोह न रहे, 
केवल ज्ञाता द्वष्ठा रहे, श्रपने ज्ञानस्वरूपका अ्रनुभव करे, ऐसी ही स्थिति कहलाती है 


भोक्षशास्त्र प्रवचन १: भाग 8, 


वास्तविक स्वतंत्रता । ऐसी स्वतंत्रता इस जीवने भ्रव -तक नहीं पायी । इसका परिचय 
न हुआ, अनुभव न हुआ इसी कारण यह प्राणी बाह्य बस्तुओमें, काम भोगोमे अपना लगाव 
'रखता है और यह उसमे परतंत्र होकर अपनेको सुख अनुभव करता है । क 
विनइवर समागभमे अ्रविनइदर प्रभ्ुताका दर्शनकर वास्तविक श्राजादी पानेका 
प्रयास--मनुष्यदेह पाया, श्रेष्ठ मन पाया तो इस बडी विश्वूततका कब सदुपयोग किया 
जायगा ? इसका सदुपयोग यह कि समग्र बाह्य वस्तुओको भिन्न श्रासार जानकर उनमे प्रीति 
न करे, उपमें मोह न बनाये, उसको अर्थ समझे | यदि बाह्य वस्तुमे मोहहृष्टि होती 'है 
तो उसे श्रनर्थ समझे, उस' परस लगावकों हटाकर निज आत्मतत्तमे अपनी श्रनुभूति बनायें, 
यह हो गई वास्तविक आजादी । देखो जैसे देशवासियोने श्राजादी प्राप्त की है तो उस 
ग्राजादीके लिए इन्हे क्या करना पडा ? तो नेताओको दो उपाय बनाने पड़े थे-( १) सत्या- 
ग्रह और (२) अ्रसहयोग । देखो जिन्होंने उस आजादीके श्रान्दोलनका समय देखा है उन्हें 
भली प्रकार विदित है कि ये आ्राजादो इन्हीं दो उपायोप्ते प्राप्त कर सके। सत्याग्रह क्या ? जो 
सत्य है उसका आग्रह करना, देशके लिए जो हितरूप था, जो सत्य था, उसका श्राग्रह था, 
सुझे आजादी ही पाना है, और असहयोग क्या कि जो विदेशी धन है, विदेशी चोजे है उन्हें 
न अपनायेगे, अपनी स्वदेशी चीजे अपनायेगे | यह था उनका अ्रसहयोग । ये देशवासी उस 
समय »र कुछ तो कर नही सकते थे, सभी ब्रिटिश शासनके आधीन थे, उनका कुछ अधि- 
कार न था, वे किसीसे लड सकते नही थे । तो उन्होने ये दो उपाय काममे लिए थे-सत्या ग्रह 
ओर असहयोग । इसीप्रकार कमेशासनमे पराधीन हुए इस जीवको इस पसतन्त्रतासे बचने 
भर आजादी हासिल करनेका उपाय हो सकता है तो सत्य।ग्रह और श्रसहयोग । सत्याग्रह 
क्या ? जो सत्य है उसका आग्रह करके रह जाना। यह हु मैं, यह है मेरा, यह ही मुझे 
चाहिए, सत्य ही चाहिए । सत्य क्या है ? सति भवं सत्य । जो सतमे हो सो सत्य है । सत्‌ 
हूँ यह मैं -आत्मवस्तु । इस निज आत्मवस्तुमे जो सहज है उसका नाम है सत्य । ध्स निम्न 
वस्तुमे सहजभाव क्या है ? सहजभावमे यह आता ज्ञानस्वभाव, यह चित्स्वभाव, यह अ्रखण्ड 
चैत्तत्यभाव । इसका आग्रह करना होगा । यह हूं मैं । यह ही है आनन्द घाम । यह ही है 
मेरा शरण । मै तो इसमे ही रहूँगा, और मुझे कुछ न चाहिए। यह तो हुआ सत्याग्रह और 
असहयोग क्या हुआ कि जो मैं नही हुँ, जो अनात्मवस्तु है, जो नैमित्तिक है, जो परवस्तु है, 
मानो कर्मक्ी दयापर जो चीज प्राप्त हुई है ऐसे ये वैभव, परिजन, यश्ञ देह, विषय साधन, 
सांतारिक सुख, जो कुछ भी ये वैदेशिक चीजें हैं, नैमित्तिक चीजे है, परभावकी चीजे है इसमे 
हो जाय झसहयोग, यह सुझे न चाहिए, और,वल्कि जो आये हो उनको दूर करें तो ऐसा 


हद पूँंमरह। २ 


परवस्तुग्नोपे भ्रनहयोग हो तो इस जीवको स्वतन्त्रता प्राप्त हो सकती है। जैसे श्राजादीकें 
जमानेमें कई लोग! केवल . मुखसे बोलने वाले थे, वे करता धरना' कुछ नही चाहते थे तो 
उनका क्‍या हाल हुश्रा ”जब वें गिरफ्तार हुए तो जरा सी देरमें माफी मॉर्गकर झा गए। 
वे अपने संकल्पमे हढ न रह सके, ऐसे ही समभिये कि जो केवल मुहसे बोलने 'वाले है, उस 
पर चलःनही पाते; चित्तम-उम्की रुचि नही, उस मार्गकी मनमे भावना 'नहीं, वे बोल बोल 
कर'ही*रह जाते है श्रौर पद-पद पर फिसल जाते हैं, तो जिनका एक हढ सकलल्‍्प है कि मेरे 
को तो 'सत्यकी प्राप्ति करना ही है वे श्रसहयोग और सत्याग्रहके प्रतापसे" अपने आत्माकी 
श्राज़ादी-पा सकते है। वह श्राजादी मिलतीः है वहा इस श्राजादीका प्रारम्भ- होता है जहां, 
उस भावको कहते - है सम्यक्त्व । श्रव आजादीका उपयोग़ प्रयोग, जिसे: करनेमे वर्षो लगते हैं; 
जैसे भारत झ्राजाद हो गया यह मानो निर्णय तो हो गया, १५ अ्रगस्तसे, लेकिन उपयोग 
प्रयोग तो नही हुआ-। उपयोग प्रयोग होनेमे श्रभेक बर्ष लगे” प्रेक्टिकल काम/करना | पडा] 
इसीतैरह सम्यक्त्व होमेपर भ्राजादीका निर्णय हो गया कि यह मुक्त होगा, सदाके लिए शुद्ध 
होगा, श्रव इस श्रात्माकी यह चर्या रहगी, भ्रव यह अभ्रपने आनन्दधामसे वसा करेगा, अपना 
स्वयं गासन सम्हाल-लेगा, श्राजादीका निर्णाय हो, गया, सर्यक्त्व' भाव होनेपर किन्तु अश्रभी 
उपयोग प्रयोग होनेमे विलम्ब है। उसके 'लए मनको केन्द्रित करना, सयम रखना,, चारित्रमे 
चलना, बढना; वाह्म-श्रन्तरज्ध चारित्र सभी तरहके प्रयोग चलेगे, तब जाकर इसे वास्तविक 
श्राजादी प्राप्त “होगी ॥ 


स्पर्शन रसना प्राराइन्द्रियके विषयोकी श्राधीनताकी-विपक्ति--देखिए-यह 'ध्यात करे, 
यह निर्णाय रखे कि-मेरे को-जो परतन्त्रता आज बन रही है यह मेरे पर बहुत बडी ' विपत्ति 
है । स्पर्शनका: विपय है स्पर्श होना । श्रगर कोई कोमल, कडी, ठडी, गरम चीज छू लिया तो 
इस प्रक्रियासे-श्रात्माका उद्धार क्या हुआ ? कौन सा आनन्द मिला ? क्‍या! शान्ति मिली ? 
पर यह ओही जीव अपनेको मौज मानता, कतार्थे 'मानता। रसनाका' विषय 'हैं खट्टा बाढ़; हे 
कंडवा; कघायला-आ्रादिक रसोका स्वाद लेना । जहाँ इसकी कल्पना हुई कि इराका स्वाद उत्तम 
है; इसमे बडा श्रानन्‍्द आओ 'रहा; वस उस मौज॑मे आ जातासहै । अभी देखो” करेला 'कडवे 'होते 
है भगर एके ऐसी बात बन गई. कि यह-भी एक साग' है, और बडा'अ्रच्छा हैं, सो ' ठसे लाते 
है, कडवापन 'आ्राता जाता है भौर मौज मनाते जातेन्‍हे। और कही कोई बादाम 8 
निकेल आयी तो उसे धू्‌ श्र्‌ करेंगे क्योकि उसमे यह श्रद्धा बनी है 'कि'यह-अक्ृत्या किडेत। कं 
नहीं है । श्ररे कडवाह॒ट दोनोमे है लेकिन भाव बना लिया 'सो करेला खुब * खात है, ह ० 
क्या- हैं?? जहां जैसी कल्पना ग्बताली बस उसकी शोर बढ चले । तो कोई'चीज॑ खट्टी अच्छी ले 
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रही है, कोई चीज मीठी भ्रच्छी लग रही, कोई कडवी अ्रच्छी लग रही, कीई कपषायली श्रच्छी 
लग रही । देखिये ऊंटको तो नौमकी पत्तिया ही अच्छी लगती है। वह उनसे ही आनन्द 
मानता है। तो जिसे जो रस जचा बस उस रसमें वहुं श्राशक्त हो गया ॥ “भला बतलाबो: 
रसकी आशक्तिसे इस भ्रात्माको शान्ति क्या मिली ? उद्धार क्‍या हुआ ? खाया, भअच्छा 
लगा । ज्यादह खाया तो नुकशान कर गया तकलीफ हुई । तत्काल भी व्याकुलता है," 
बादमे भी व्याकुलता है। भासक्ति हो गई तो उसके फलमें तो तकलीफ ही मिलती हैजा।ए 
एक विषय है सुगन्वका । अच्छी गनन्‍्ध श्रायी तो उसे अच्छा मात लिया, दुर्गन्ध श्रायी तो 
उसे बुरा मान लिया । जैसे इत्रोमे श्रच्छी गन्व होती है, लोग मानते हैं कि इच्रकी गच्धसे 
स्वास्थ्य भ्रच्छा बनता है, मगर इत्र सूघने वालोकों देखा होगा, वे कोई स्वस्थ तो, चही- ' 
दिखते । बल्कि अ्रधिक गन्धमे रहनेके कारण वे कमजोर हो जाते हैं । झाप लोग तो 
कभी कभी थोडा सा इत्र सूंघ लेते है इससे आपको पता नही पड़ता, पर इत्र के गन्धसे : 
स्वास्थ्य सम्बन्धी लाभ कुछ नही है । लोग जरा जरा सी बातोमे घृछा करने लगते । 
पर इस सुगन्ध दुर्गन्धसे इस आत्माका क्‍या- सम्वन्ध हैं ? उससे क्‍्या- सिद्धिंका मार्ग है, 
लेकिन यह जीव मोहवश इस गन्धमें ग्रासक्त है । 4 
चक्षु श्रौर सनके विषयकी ग्राधीनताकी विपत्ति---चक्षुका विषय है रूप । रूप देखा, - 
सुन्दर रूप जचा, चित्र देखा, सनीमा के लोग स्त्री पुस्षोके शरीर देखे, कुछ सुहावने 
लगे, अरे उससे मिला क्या ? रूप कोई हांथमे पकंडकर उपयोगमे लेने वाली चीज तो - 
नही, सिर्फ आखोसे देख लिया । यह रूप अन्य इन्द्रिय मनके ग्रहरामे आता नहीं, केवल : 
बाहर-बाहर से इसने आखोसे देखा, ओर मिला वया इसमे आत्माको ? मगर परत्तन्ता - 
है, पराधीन बन रहा है, श्र है क्या ? वैसे देखो तो जो सुहावना रूप लगे रहा घह : 
है क्या ? शरीरका रूप है क्‍या ? हड्डी; मांस, खूब आदिक जो शअ्शुचि पदार्थ हैं उनको 
यह एक घर बना हुआ है, यह है रूप। और फिर सुन्दर रूपके मायने- बया ? देखो : 
इसपर चमटिया लगती है। जहाँ तीन चमडी लग जाये वह सावला, काला जैसा रहता: 
है भर एक चघड़ी कम हो तो वह गोरा और दो चमडी कमः- हो - तो वह -इन्गलैण्डक्रा- 
भ्रादसी हो जाता है | क्‍या है ? बल्कि गैर ठोस की बात है, और जिसे कहते है काला, 
वह ठोस रूप है। पवका रग है मगर मनका ऐसा उहण्ड भाव है"कि जिस- चाहे में जैसी- 
कल्पना कर लेता है। तो आंखका विषय क्या है ? रूप । रूपको देखा, पराधीरनी हो“ 
गए। देखिये पराधीनता रूपसे नही होती । पराधीनता परवस्तुसे वही होती ।. प्रराधीनता 
कोई स्त्री पुत्रसे” नहीं होती । पराधीन तो हुआ है वह अपने ख्यालसे, .अपने विचार्से:+ 
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विचारमे इतना तीत्र मोह है, विकारमें इतना मोह है । परवस्तुमे मोह है, यह तो उपचार 
कथन है । कोई भी पुरुष परवस्तुमे मोह नंही कर सकता । जब बतला ही रहे है कि 
परवस्तुसे मेरे श्रात्माका सम्बन्ध नही है तो मोह कैसे कर सकते ? परवस्तुमे कोई राग 
नही कर सकता । जो कोई राग करता है, जो मोह करता है वह अश्रपने आपमे उत्पन्न 
हुए विषय, विचार, विकल्प इन भावोसे मोह करता, इन भावोसे राग करता, 
परवस्तुसे राग कोई कर ही नही सकता 
एक वस्तुके स्वरूपका श्रन्यमे श्रप्रवेश--जैसे कहते हैं ना कि जिस पदार्थमे जो 
चीज है, पदार्थकी परिणतिमे जो बात है बस वही चीज उस पदार्थकी है, उससे वबाहरमे 
[ पदार्थकी कोई चीज नही है । जैसे हाथ, हाथमे रूप है तो यह हाथकी चीज है, रूप है, 
हाथकी चीज है, क्रिया है, हाथकी चीज है | हाथसे बाहर हाथकी कोई चीज नही जाती । 
दर्पणके सामने हाथ किया । दर्षणमे फोटो श्राया वह हाथकी चीज नहीं है । हाथकी 
चीज हाथके प्रदेशोमे रहेगी, हाथसे बाहर नही, दर्पणमे जो प्रतिविम्ब श्राया, यद्यपि वह 
आया हाथका निमित्त पाकर, हाथका निमित्त सन्निधान बिना वह नही हो सक्रता, तिसपर 
भी हाथने उसमे कुछ नही किया । हाथकी समग्र बात हाथके प्रदेशोमे है, पर ऐसा 
निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध है कि हाथका निमित्त पाये तो वह दर्पण अपनी स्वच्छता 
तजकर उतने अ्रशमे वह प्रतिविम्बरूप परिणम जाता है । हाथकी चीज दर्पणमे नहीं गई, 
इसीतरह यहा पर भी परिवार स्त्री पुत्रादिक जिन जिनमे मोह वस रहा उनकी कोई 
चीज मुझमे नहीं आयी, मेरी कोई चीज उनमे नही गई । मेरी क्रिया, मेरा ज्ञान वह सेव 
मेरे प्रदेशोमे चल रहा है। मेरे प्रदेशोमे बाहर नहीं जा सकता । जब मेरे प्रदेशोसे 
बाहर मेरी कोई क्रिया, प्रयोग, उपयोग आदिक कोई चीज नही जा सकती तो मै कैसे 
कहूँ कि मेरा अ्रमुकमे मोह है, अमुकमे नही है। तब तो अपने विचारमे मोह है और 
उस विकारके विषयभूत है स्त्री पुज्नादिक इसलिए उपचारसे कहा जाता है कि मेरा 
पुत्नादिकमे मोह है । तो कहा रही परतत्रता ? जीव शभ्रपने आपके भावसे_ अपने आपकी 
स्वतंत्रतासे परतत्र है। परतन्नमे भी स्वततन्नतासे परतत्र हुआ न कि परवेस्तुकी जबर- 
दस्तीसे । ऐसी परतत्रता इस जीवकी श्रनादिकालसे चली आ रही है, उस परतत्रताको 
दूर करनेका मूल उपाय है सम्यग्दर्शन | यह निर्णय है। सम्यक्त्वका निर्णय हो गया तो 
आजादी मिल गई भ्रत् आजाद होकर रहेगा । सम्यग्दगनका इस सूत्रमे स्वरूप कहा जा 
रहा है। प्रयोजनभूत वस्तुका वस्तुस्वरूप सहित श्रद्धात करना सम्यग्दर्शन हैं । यह 
सम्यग्दं्शन झात्माका परिणाम है, आात्मासे अभिन्‍न है। आत्मामें तादात्म्यहूपसे रहता हैं । 


मोश्षशारत्र भ्रवधत है भाग श्ह् 


ग्रात्माके साथ इसकी निकटता है ऐसा यह विपरीत अभिप्राय रहित, झ्ात्मपरिणाम सम्य- 
ग्दन कहलाता है ।। , । 
उपलब्धसस्यवत्व जीवोकी श्रपेक्षासे श्रल्पबरहुत्यकी संभवता होनेसे श्रधिगमोपाय- 


4 


प्रदर्शक व सम्यवत्दलक्षणनिदणक सूत्रकी उपयुक्ततामे संदेहका श्रववकाश --आत्मपरिणामकी' - 


बात सुनकर शकाकार कहता है कि जब सम्यग्दशन आत्मपरिणाम है तो वह तो एक ही 


रूप रहेगा । आत्मा तो एकस्वरूप है। तो जब पुरुष ब्रह्म एकस्वरूप है और उसका परि*« : 


णाम ही सम्यग्द्शन है तो सम्यग्दर्शनके बारेमे कोई अल्पवहुत्वका अ्रनुयोग नही बन सकता । 
जैसेकि श्रगलें सूत्रोमे बताया है-निर्देश, स्वामित्व, साधन, अधिकरणा, स्थिति, विधान सत्‌ 
सख्या, क्षेत्र, स्प्शन, काल अन्तर, भाव, अल्पव हत4 आदि, इनसे पदार्थका ज्ञान होता है। तो 
मालूम होता है कि ये जो दो सूत्र रचे गए हैं वे पुदगलका परिचय करानेके लिए रचे गए 


है, क्योकि पुद्गलमे ही भ्रल्पबहत्वको बात बनेगी, इस झात्मपरिणामसे कैसे बनेगा? जब 


अल्पबहुत्वकी बात इसमे नही बनती तो यह जाहिर होता है कि इस सम्यग्दर्शनका लक्षण 
बताने वाले इन सूत्रोका लक्ष्य है पुदगल और पुदगलका श्रद्धान करना सो सम्यग्दशन है, ऐसी 
बात जाहिर होती है, ऐसी एक आशका है, उस आशाको निवृत्तिमे सोच कि सम्यग्द्नमे - 
ग्रल्पबहत्वकी बात श्रा सकती है कि नही । सम्यग्दर्शव याने सम्यग्हष्टि जीव । धर्मात्माओश्रोको 
छोडकर धर्म श्लौर कहा रहेगा ? जो सम्यग्हप्टि जोव है वह ही सम्यग्दर्शनकी मूर्ति है। अब 
देखो सम्यस्दर्शनका प्रादुर्भाव कैसे होता है ? जिसके सम्यग्दंन नही है उसके कर्मका ऐसा 
उदय होता है कि सम्यक्त्व नही हो पाता, उसके कर्मका क्षय हो, क्षपोपशम हो तब सम्यंवत्व 
प्रकट होता है । ७ प्रकृतियोका उदय होनेपर »न्‍शमिक सम्यवत्व, ७ प्रकृतियोका क्षयोपशम , 
होनेपर क्षायोपशमिक सम्यक्त्व और ७ प्रकृतियोका क्षय होनेपर क्षायिक सम्यवत्व प्रकट 
होता है | देखो पहिले तो इस सम्यक्त्वमे भिन्‍तता हो गई कारणभेद से, क्योकि कारणभेद । 
से भेद जाहिर होता है। अगर कारणमभेदसे भेदकी बात नही मावते तो सब,जगह एकरूपता 
हो जानी चाहिए, क्योकि भेदका उपाय तो कारणभेद है, उस भेदके होनेपर भी यहां भेद 
नही माना तो सब जगह भेद न माने | सब एक हो गए। न कोई अलग आत्मा रहा, न 
अलग नाम रहा, न श्रलग बात रही तो इस सम्यक्त्वमे कारणभैेदसे भेद पडा, अरब पअ्ल्प-' 
वहुत्व लगा लो । दुनियामे सबसे कम जीव तीनो सम्यक्‍त्वोमे उपशम सम्यग्हप्टि मिलते हैं 
उसका कारण क्या है ? एक तो उपशम सम्यवत्व अन्तमु हृतेको होता है और वह श्रन्तमुं ह॒ते 
सी ३०---४० मिनटका नहीं किन्तु अधित से अधिक दो चार सेकेण्ड ॥ इसके बाद उपशम: 
धम्यक्त्व सिट जाता है । अब इस नातेसे देखें क्रि दुनियामे उपह्मसस्यक्त्व करने बाले भी 
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थोड़े हैं। उपशमसम्यक्त्वका भी समय थोडा है तो उंपशमसम्यक्त्व करने वाले भी थोड़े ही 
होंगे । उससे श्रधिक होते संसारमे रहने वाले क्षयिक सम्यग्हष्टि जीव | उपशम सम्यरहष्टिसे 
भ्रसंख्यातगुणे हैं ससारके क्षायिकसम्यंग्हष्टि, उनसे श्रसख्यातगुरो क्षायोपशमिक सम्यसहृष्टि 
जीघ । ज्ायोपशमिक सम्यकत्वका समय है श्रधिकसे श्रधिक ६६ सांगर | तो देखिए--इतने 
समय तक क्षायोपशमिक सम्यस्हृष्टि रहे, तो उनकी सख्या ज्यादह बन ज।यगी | इसलिए 
कषायोपशमिक सम्यर्हृष्टि अ्रसख्यातगुणो है। वैसे अगर ससारकी विवक्षाःन रखें तो सबसे 
कमर उपठमसम्यग्हेष्टि उससे अधिक क्षायोप्शमिक सम्यर्हष्टि और उससे अधिक अनतगुरों 
क्षायिक सम्यग्हष्टि होते है । क्योकि सिद्ध भगवान तो भ्रनन्त है, वे सब क्षायिक सम्यग्हृष्टि 
है + यहा ससारमे रहने वाले क्षायिक सम्यग्हष्टिकी बात कह रहे हैं, उनसे भ्ररुख्यातगुरो हैं 
प्रौर उनसे भ्रसख्यातगुणो हैं क्षायोपशमिक सम्यग्हष्टि | लो देखो श्रत्पवहुत्व बन गया ना। 
तो यह समझना कि यह तो अनुयोगद्वार है जिससे पात्रका परिचय कराया है, , वह भात्म- 
श्रद्धानके लिए है, श्र परको पररूपसे समभनेके लिए भी कहा गया है । 
भूतार्थनय व अ्रभूतार्थनयका विषय--मोक्षमार्गका, प्रारभिक साधन सम्यग्दशन है, 
उसका लक्षण इस द्वितीय सूत्रमे कहा जा रहा है। प्रमाणभूत वस्तुका, तत्त्वका श्रद्धात करना 
सम्यग्दर्शन है । जो पदार्थ जिस रूपसे है उसका उस' स्वरूपसे विश्वास हो जाना यह कल्याण 
के 'लिए श्रत्यन्त श्रावश्यक बात है, इसको सक्षेपमे कहे तो निजको निज, परको पर जान, 
यह ही एक मूल उपाय है । निजको जान ले कि यह मैं हू, परको जान लें कि ये पर हैं! 
भ्रब जरा इस विषयको गहराईमे विचारें, वस्तुके जाननेकी मूलमे दृष्टिया दो होती हैं । 
(१) शुद्धनय (२) श्रशुद्धनय । इनका दूसरा नाम है भूतार्थशय और अशुतार्थनय । शुद्धनयका 
अर्थ है सहज ज्ञाइवत अ्रखण्डस्वरूपको निहारना यह शुद्धनयका, काम है, और शुद्धनयके 
विषयभूत अखण्ड वस्तुमे क्रमवर्ती या सहवर्ती विशेषोका भाव करता श्रशुद्धनभयका काम है 
जिसे कहो जोड तोड, यह तो अशुद्धनयका काम हैं। श्ौर श्रखण्ड ज्यों का त्यो, न कुछ 
जोर्ड, न कुछ तोर, यह छुद्धनयका काम है, जैसे आ्रात्मा ज्ञानवाला है, दर्शनवाला है, चारित्र 
वाला है, झ्रानन्दगुरावाला है, इस तरह गुणोकी बात कहना यह श्रात्माको तोडनेकी तरह 
है। आत्मा तो एक अखण्ड तत्त्व है । इसमे तोड क्या है ? यद्यपि ये शक्तिया है श्रोर इसकी 
ममभसि आ्रात्माकी समझ वतनी है। व्यवहारके आश्रय बिना निर्वचयकी समझ हम कहासे 
उत्पन्न करें ? है, तो भी वस्तु तो एक श्रखण्ड है । जैसे श्रग्नि जो है सो है, अ्खण्ड 22803 
उसको समभानैके लिए हम दो भेद करते हैं। देखो जो जलाये सो भ्रग्नि, जो प्रकाश दे सी 
सग्ति । यो अनेक वर्सान कर देते है, किन्तु श्रम्ति जो है सो है । उसमे ये भेद तही पढ़े है । 
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श्रग्ति.क्या है-यह समभनेके लिए भेद किया गया .है । और यह भेद, सत्य है, व्यवहार -अ्रस॒त्य 
नही, किन्तु वस्तु स्वयं अभेद अखण्ड-है। उसके समक्ष-भेदकी बात:-कहता स्वयं:-सहज़ू, न 
होनेके कारण प्भ्ृृतार्थे है, स्वय.सत्‌मे न होनेके कारण असत्यार्थ है| भ्रब भात्माको देखिंये- 
भूतार्थनयसे, शुद्धनयसे, आत्मा एक श्रखण्ड वस्तु है । उसमे तत्त्वोके भेद करना यह श्रभ्नताथें 
है, गुणके भेद करता अजूतार्थ है, पर्यायके भेद करना अ्रभृतार्थ है, पर अभूतार्थ उपकारी, है । 
श्रभ्तार्थका द्विविध प्रयोग--अभृतार्थ दो प्रकार के है-कोई अभूतार्थ होते है श्रौप- 
चारिक और कोई अभृतार्थ होते है सत्य । जो उपचारवाला है उसे उन्ही शब्दोमें समभे तो 
वह भिथ्या है। उपचारका भी अभिप्राय समझे तो मिथ्या नही, पर उपचारकी जो भाषा है 
उम्रीको सत्य .समभे तो वह है मिथ्या अभूतार्थ । देखो ज्ञेसे जिस घडेमे घी रखा है उस घड़ेको 
लोग यही तो कहकर पुकारते है कि घीका घडा ले आवो | भला बताओ्ों घी का भी कोई 
घडा होता है क्या ? कदाचित कोई घी का घडा बना भी दे तो वह- थोडी देरमे पिघल 
जायगा, घीका घडा नही होता । घडेमे चू कि घी भरा है, उसे ही लावे, अन्य न लावे इस 
लिए उस घडेमे घी का उपचार है, अगर कोई उसी को ही सत्य समभले तो वह मिथ्या है। 
भत्ताथंनय व श्भृतार्थथयकी उपग्रोग्ति--आश्रात्मा एक अखण्ड ज्ञानानन्दमय वस्तु है, 
उसमे कोई भेद करे, पर्यायभेद करे तो वह कहलाता है अश्वृतार्थ, भौर भेद न करे तो वह 
कहलाया भूतार्थनय (शुद्धनय ), तो इस शुद्धनयका जो आश्चय करते है वे सम्यक्त्व पाते है । 
पर शुद्धनयका झ्ाश्चय करने ,लायक हमारी पात्रता कब बने, जब हम शुद्धनयका बहुत-बहत 
परिचय कर ले । एफ वेदान्तकी जागदीजी टीकामे कथन झ्राया है- कि एक बार एक पुरुष 
किस साधुके पास गया तो कहा- महाराज मुझे कुछ उपदेश दीजिए । तो साधुने कहा-- 
ब्रह्मास्मि, मैं ब्रह्म हैँ, दुबारा गया तो फिर साधुने वही कहा-मै ब्रह्म हूँ, चितस्वरूप हूँ, तो 
वह पुरुष बोला-महाराज मुझे तो और कुछ समभाइये.। तो साधु बोला--भाई अगर तुम्हें 
बहुत कुछ समभता है तो अम्ुक गावमे एक विद्वान ब्राह्मण रहता है, उसके पास जावो, वहु 
तुम्हे बहुत कुछ बता देगा । वह पुरुष उस ब्राह्मणके पास पहुंचा बोल़ा--महाराज मैं अपना 
कल्याण चाहता हूँ, मुझे कुछ विद्या सिखलाइये । तो वह ब्राह्मण .ब्ोज़ा-ठीक है देखता हैं 
भ्गर कोई सेवाकाय॑ तुम्हे मिल जायगा तो विद्या सिखा-दू गा “देखो तुम- हमारी ग्रौशाला 
की सफाईका काम प्रतिदिन कर लिया करता हम तुम्हे विद्या पढ़ा देंगे । “ ठीक है ॥- अर 
वह ब्राह्मण उसे विद्या पढाने-लगा और वह पुरुष प्रतिद्वित गौशालाकी सफाईका काम करने 
लगा । इस तरहसे १२ वेषें व्यतीत हो गये । बहुत-बहुत विद्याध्ययन करनेके परर्चात उस 
पुरुषने कहा--महाराज अब मैं भ्रपने घर जा रहा हूँ, कृपा करके भाप मुझे दक्षिणा- .रूपयें 
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है खुंध इ- 
भ्रन्तिम शिक्षा दीजिए. तो ब्राहममणने कहा-ब्रह्मास्मि, मै ब्रह्म हू, तो वह बोला-म्रे इतनी 

' सी बात तो १२ वर्ष पहिले हमे एक साधुने भी बतायी थी, फिर बताइये क्‍या १२ वर्ष मैंने 

दर व्यर्थ ही गोबर उठाया । तो वह ब्राह्मण बोला-ठीक है, बताया था गुरुने, मगर तुम्ही बताझो 
कि इस ब्रह्मास्मिका मर्म तुमने १२ वर्ष पहिले समझा था या झ्ब १२ वर्षमे समझमे झाया ? 
तो वह बोला-हाँ में तो अब समझे । ऐसे ही भैया ! एक मूलभूत निश्चनयकी बात 

” समझानेके लिए व्यवहार-य, अशुद्धनय, अभूतार्थनलय भेदनय इन सबका झलम्बन लेकर, 
इनके सहारे समभना होता है, तब समभमे श्राता है । 

. श्रभृतार्थनयकी उपयोगिताका एक दुष्टान्तपुर्वक कथन--श्र भी एक दष्टान्त 
लीजिए, जैसे आत्मा राजा अपने दरबारमे बिराजा है, उसका दश्शनार्थी पुएष उसके दर्शन 
करने चलता है तो पहिले एक पहरेदार मिलता है। मानो उस पहरेदारका वाम था मत । 
मन पहरेदारसे वह पुरुष बोला कि सुझे आत्मा राजाके दर्शन करना है, कृपा करके कराइये 
तो मन पहरेदारने उस पुरुषकों साथ लिया श्रौर कहा तक ले गया, जहाँ तक श्रात्मा राजाके 
दर्शन कर सकने का स्थान था । पहरेदार राजाके पास तक नही ले जाता, उसे वहा तक 
नही ले जाता, उसे वहां तक जाने की इजाजत नही होती । अब वह मन पहरेदार वहा से 
लौट आया । अब मिलने वाला पुरुष आत्मा राजासे मिले ।-तो क्या मतलब हुश्ना इसका ? 
मन कहो व्यवहारतय कहो, यह व्यवहारनय इस पुरुषकों वहा तक ले .गया जहा तक कि 
उस श्रखण्ड तत्त्वके बारेमे भेदनयसे बात करनेका प्रसग था। जहा जान लिया कि यह है 
अखण्ड तत्त्व, समझ लिया व्यवहारनयसे, अरब उस अखण्ड तत्त्वको अनुभवमे उतारनेके 

: लिए ज्ञानमे उसे विषयभूत बनानेके लिए जो एक अनुभवके समय वाली स्थिति है उस 
स्थितिमे मन काम नही करता, व्यवह्ारनय ज्ञान करता, व्यवहारनयके बाद निईचयनयका 
स्वाद लिया और निशचयनयके बाद उसका भी सहारा छोडा और एक समस्त ज्ञाव द्वारा 
उस ज्ञानके द्वारा उस श्रात्माका अ्रनुभव किया । ऐसा भ्रनुभव जिसने पाया वह जो कुछ 
इस आत्मतत्त्व के बारेमे समझता उसका साधन है व्यवहार, वह है तो सही बांत, तभी 
वहां होता है इसे सम्यवत्व । उस सम्यक्त्वका लक्षण इस सूत्रमे कहा जा रहा है कि 
तत्त्वार्थश्रद्धान सम्यग्दर्शन, अर्थात्‌ तत्त्वार्थका श्रद्धान करना सम्यम्दर्शन है। तत्त्वका श्रर्थ है 
वस्तु स्वरूप सहित अर्थका याने वदार्थका, श्रात्मवस्तुका श्रद्धात करना सम्यग्दशन है । 
“अ्रथश्रद्धानं सम्यग्दर्शनम्‌” ऐसा सुत्रलाधव करनेसे श्रापत्तिका दर्शन--ईस प्रसगमे 
एक शककार श्रपनी बात रख रहा है कि यह सूत्र श्रगर इतना ही बनता कि प्रथेश्रद्धान 
' सम्यग्दर्शनं, वो क्या हानि थी सूत्रलाघव ही होता । तत्त्व शब्द न बढ़ाते तो कुछ द्वानि दो 
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थी । बल्कि सूत्र और भी लघु हों जाता । सूत्र अ्रगर छोटा हो तो उसमे तो व्याकरणके 
विद्वान बडे प्रसन्‍त होते है, सो अर्थश्नद्धानं सम्यग्दशैनं, इतना ही सूत्र कहना चाहिए था। 
तत्त्वशब्द बोलना अतर्थक है, क्योकि अर्थ पदार्थ है। पदार्थका श्रद्धान किया, वह सम्यग्दर्शन 
हो गया । अरब इसके उत्तरमे विचार करे कि यह तत्त्वशब्द न लगाया जाय, केवल अशथैश्रद्धान 
ही कहा जाय तो क्‍या दोष आता है ? देखिये_श्रथ श्रद्धा सम्य/दर्शन है । तो अ्र्थमे सभी श्रथे 
थ्रा जायेंगे । समस्त श्रर्थके मायने क्या है कि जहा तत्त्वग्रहण नही है, वस्तुस्वरूपकी बात 
नही है ऐसा मिथ्यावादियोक्रे द्वारा बताया गया, व्यवस्थित किया गया जो पदार्थ है जो 
स्वरूप है उसका भी श्रद्धात करना सम्यग्दशनईहो जाता, इस लिए अर्थ करना कि वास्तविक 
स्वरूपसहित पदार्थके श्रद्धान करनेको सम्यग्दशन कहते है । यहा कोई सोच सकता है कि 
श्र्थ तो वह कहलाता है जो वचन और विकल्यक्रा विपयभुत हो । तो वचन और विकल्पका 
विषयभूत जो कुछ है वह सही अर्थ है तो क्‍या बात है सभी श्रथका श्रद्धान करना 
सम्यग्दशन कह छोलिए | अर्थ वही है जो वचनका विषयभूत हो और विकल्पका विषयभूत 
हो | तब अर्थश्रद्धान सम्यग्दर्शन इतना ही कहा जाय तो इसमे वया हानि है ? उत्तरन्यहां 
यह दोष आ्राता है कि जो यह कहा है कि जो वचन और विकल्पंका विषयभूत हो, सो 
वचन विकल्पका विषयभूत तो अनथथे है, लोग अ्नर्थे शब्द बोलते है उसके बारेमे कुछ 
सोचते भी है तो विकल्पका विषयभूत हो गया । जैले कोई बच्चा ऊबम करता है तो उसको 
डराने के लिए या चुप करनेके लिए मा या बहिन कहती है कि बेखो होवा आ जायगा, 
चुप रहो । अच्छा यह तो बततावो-वह होवा किसीने देखा है वया ? उसको कोई सकल 
है क्या ? वह होवा कोई चीज भी है क्‍या ? अरे वह कुछ भी तो वस्तु नही है, लेकिन 
वचनका विषयभूत है, विकल्पभूत भी है। तो अ्नर्थ भी वचनके विकल्पके विषयभूत होते। 
सोञ्रगर इतना सा सूत्र कहा जाय 'अशथैश्रद्धान सम्यग्दशैत तो उसमे अर्थका श्रनर्थका सबका 
श्रद्धात करनेकी बात आती हैँ, और मिथ्या जो त्तत््व हैं उनके श्रद्धातको भी सम्यरंदर्शन 
कहना पडे गा । इंसलिए तत्त्वार्थश्रद्धान यह शब्द बिल्कुल ठीक कहा गया है। और भी 
समझ लीजिए, केवल अर्थ श्रद्धानको सम्यग्दशेन कहते है, इतना ही कहा जाता तो अ्रर्थमे 
तो बडा सदेह हो जाता । अर्थके अनेक अर्थ है | अर्थेके मायने धन भी है।. कहते हैंना 
श्राथिक स्थिति मायने ध्नमम्बधी स्थिति । अर्थके मायने प्रयोजन भी है। श्रर्थ सिद्ध,न्त की 
भाषामे द्रव्य, गुण, कर्मको भी माना है । वैशेषिक लोग मानते है कि द्रव्य, गुण, कर्म ये 
तो अर्थ है और सामान्य, विशेष समवाय थे अर्थ नही किन्तु ये कुछ चीज हैं, सत्त्वका अर्थ भी 
श्र होतः है । तो अर्थ शब्दसे क्या मतलब लेवा चाहिए. यह सन्देह होगा, होगा- ना संन्देह ? 
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३ भूककुम-२ 
फिर 'कैसे अ्र्थका श्रद्धान करना सम्पस्दशत है ।॥ कोई” सोचता होगा, कि: धनकाः श्रद्धान 
' फरना सम्यर्दर्शन है तो शायद, लोग राजी हो जायेंगे, जल्दी समभते-चलेः जायेंगे- (हसी)) 
ती पकिस- अर्थका: श्रद्धान करना संम्बग्दर्शन है. 2-तो/्बताना होगा कि तत्त्वभूत भ्र्थका, श्रद्धान 
करना, सम्यग्दर्शन है । न ञ 
शोक्षमागसे -यथोर्थ 3दारतासे ही सिद्धि-श्र्थी अनर्थ सबके: श्रद्धालके बारेगे कोई 
बात रख सकता हूँ कि क्‍या हर्ज हैः? प्राज कल' तो उदारताका जमाना है । श्रे सभीके 
श्र्थका श्रद्धान करना सम्यग्दर्शन हो 'जाय तो यह तो बडा मेल खा जायगा। जो अन्य मत 
वलि है वे भी भ्रौर श्राप भी सब एक जगह प्रां जायेगे । कह दो सबऊँ, ही अर्थका श्रदान 
करता सम्यरदर्शन है। इसमे" तो सबका गुजारा होता है। आपको ईष्या क्यों हो रही है-कि 
जो एकान्तवादी है उनके श्र्थंकों सम्यर्दर्शत नहीं कहो । श्ररे उनका प्रर्थ भी सम्तवत्व बोल 
लो । भरे सारे लोग उत्ततिमे लग जायें तो झ्रापको क्या हर्ज है। नित्य एकान्तवादी जो 
कहें उसका भी श्रद्धात करना सम्यर्द्शन है । वेदान्ती जो कुछ कहें उतका भी श्रद्धात करना 
सम्यग्दर्शन है, स्थाद्वादी जो कुछ कहें उनका भी श्रदान करता सम्यग्दशन है। ' 
तो संबके भ्रथंको अच्छा कह दो | सब भला । सबके भ्रथश्रा श्रद्धान करना सम्यग्दशन है । 
भौर देखिये लोकप्र उसकी बडी महिमा गायी जा रही है जो सव सब देवताओ्रोको माने 
सब मत | मजहब) माने, सबका विनय करे सबक्री पूजा करे उसे लोग आजकल बडा उदार 
मानते है तो तुम तो उदार बनो सबके माने हऐ तत्तवके श्रदानकों सम्यग्दशन कहते हैं ऐमा 
कह दो, क्यो नही»उदार बनते ? तो देखो भाई यह बहुत बडी बात एक शकाकारने रखी 
सर्मो किन्तु हिंतके लिए जरा सोचो तो क्‍या चाहिए आपको ? मोक्ष, मोक्ष कैसे मिलेगा ? 
मीक्ष नही है तो क्‍या है ? बत्बन । अन्धनके मायने क्या है कि जो पर पदार्थ हैं जो मेरे-साथ 
नही रह सकते जो मायारूप हैं उनसे मोह बनाये लगाव बतायें, यह ही तो बन्धन है । यही 
बन्धव मिटे तो मोक्ष हो । तो ऐसा मोह कैसे मिटे कि सत्य बात समभले तो या असत्य 
बात॑का ,मुंठका लगाव करे समर्थन करे तो ? मुक्तिक्ते मार्यकी बात कभों भी वस्तुस्वरूपके 
विपरीत भाव से नही हो सकती । जो एकांन्त बाद है वह श्रासत्य भ्र्थ को विषय करता है तो 
झेसत्य अर्थ को घिंघय करनेपर इसको मुक्तिका मार्ग नही मिल सकता। भले ही मोहकी 
दुनिया मोहभरा जीवन बितानेक्रे लिए यह लोकसघ सत्य अ्सत्य सबका मेल कर रहा । मोह 
प्रसत्य है, मायारूप है फिर भी घुल मिलकर रहते हैं -ये तो संसारमे रुलनेका मार्ग अलग है 
और मोक्षमे पहुंचनेका मार्ग अलग है यहा यह सत्य-अर्थका ही विषय बने तब इस जीव 
को सम्यवत्व हो, भओोक्षमार्ग मिले ।"हमारी -ईष्यां नही 'है ? एकान्तवादियोसे । यह मुक्तिका 
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सवाल है,' यहमोक्षमार्गंका प्रयत्व है । इसे संसारके रुलने-.-वाले जीवको मोक्षका मार्ये 
केसे प्राप्त हो यह उपाय. कहा जा रहा है। तो यह सही है कि. असत्‌ श्र्थका श्रद्धान करना: 
तो संप्तारका कारण है और तत्त्वरूप भूतार्थ बस्तुका श्रद्धान करना मोक्षका कारण है सब: 
जीवोका उपकरार हो, इपलिए यह बात कहो जा रही है कि तत्त्वार्थका श्रद्धान करना सम्यग 
दर्शन है । अगर दूसरोंकरी खुश करनेके लिए सबकी बातमे हा में हां मिलाया जाय तो इससे 
काम न बनेगा । मोक्षका काम तो मोक्षके ढससे वनेगा। इसमे भी ससारके सब जीबों 
के उपकारकी भावना है कि सब जीव तरवकी बात समझ ले भौर संसारके दुखोंसे छठ 
जायें । थो- ब्रमस्त जीवोके अनुप्रहके लिए यह रहा जा रहा है कि तत्त्वार्थ श्रद्धापम्यग्ददान 
श्रार्थत्‌ तत्त्वार्थक्रा श्रद्धात करता सम्पग्दर्शन है । 

विपरीत शअर्थके श्रद्धानहा निवारण करनके लिये तत्त्व शब्दके निबंधनकी आ्रावक्यकता- 
मल शकाकी यह बात चल रही थी कि प्र्थ भ्रद्धानसन्यग्दर्शन इतनी बात कहना चाहिए, तत्त्व 
श्रद्धानं क्यो लगाते ? तो समाधात काफी मिल लुका होगा लेकिन जिस किसीकों अ्रभी सर-- 
तोप नहीं हो सकता तो उसके मतमें एक बतत्त यह ञ्रा सकती कि केवल भशभथंश्रद्धानं सम्यर- 
दर्शव कहनेमे वह ही म्र्थ बनता #ि जो तत्त्वार्थ कहनेसे बनता पहिले अर्थका श्रर्थ समझ, 
अयतें इति अर्थ, भ्र्यां7 जो निश्वित किया जाय वह अश्रर्थ है। निश्चित कौन होता है 
जो सत्‌ है। भपतहा निशरत नहों किया जाता। मिथ्यावादियों द्वारा कहा जी- 
पदार्थ है बह अर्थ नही हो सकता क्योकि वह असत है। तब भर्थप्रहणं सम्यर्दर्शनं 
इतनी बात कहनेसे हो प्रकृत बात हो जाती है फिर क्यो तत्त्यकरा ग्रहण किया ? लो यह एक 
आखिरी समस्‍या सी रखी कि प्रर्थग्रहण कहनेसे ही यह बात भ्रा जायगी कि श्रथैका श्रर्थ॑ 
हैं सदर्भूत । जो निश्चिप्त किया जाय, अमत्‌ का नि३चम नही होता फिर तत्त्य शब्द डालकर 
सत्रक्ों लम्बा क्यों किया | भव समाधानसे चलो । देखो बात तौ ठीक कह रहे कि श्रर्थ जो 
है वह सत्‌ होता है भौर सत्‌ का ग्रहण करना सम्यग्द्शन है, लेकिन कोई भ्सच्‌ को ही सत्त 
मातकर चले श्र कह दे कि झत्‌ तो वही है। तो क्या उसका श्रद्धान करना भी सम्यक्त्व 
हो जायगा । बात तो ठीक है-दूब पीने से शरीर पुष्ट होता है, मगर कोई भ्राक के दूध को 
भी दूध कह कर उसे पाव भर पी ले तो क्‍या वह पुष्ट होगा । भरे वह तो .मर जायगा | तो 
सतका ग्रहण करना सम्बज्ज्ञान है, ठाक है, किन्तु कोइ ध्रसत को ही सत्‌ मानकर उसके 
श्रद्धानर्वें चले तो उसके सम्यक्त्व न होगा । तो विपरीत अ्रहरा न हो माय इसके लिए तत्त्व 
शब्द लगाया गया है कि प्रयोजनिक तत्त्द'थैंका ग्रहण हो, श्रद्धान हो तो सम्यक्‍त्व होता हैं। 
जैसे गन्ना मीठा होता है, लेकिन जिसको पित्तका रोग हो वहू गन्ना चुसता है तो उसे वह-रुस 
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कडवा लगता है' मीठा होनेपर भी पित्तरोंगवालेकों वह कडवा लगता है। उसकी 
इन्द्रिया पित्तसे भ्राकुलित हो गई है तो वह मीठे रसको भी कडवा मानता है, श्सी तरह 
प्रात्मामे मिथ्यात्त्र कर्मका उदय होनेसे उस व्यामोही जन उस दोषके कारण वस्तुको एका- 
न्तरूपसे सही मानते हैं तो,उस दोषका कैसे निवारण हो उसका भी गअ्र्थ समभें। तो 
ऐसे विपरीत श्रर्थका निराकरण करनेके लिए तत्त्व दाव्द दिया हैं कि जो भाव सूत्रमें कहा 
गया हैँ वह कितना नपा तुला है कि जिसका कोई शब्द कम कर दिया जाय तो उसका 
शब्द अर्थ सही न निकलेगा । जिसमे कुछ जोडा जाय तो यह व्यर्थकी चीज रहेगी। ऐसी 
सूत्रों की रनना होती है । सूत्र वह कहलाता कि जिसमे थोड़े श्रक्षर हो, मगर स्पष्ट भर्थका 
प्रतिपादन कर सके । 
धथार्थ पदाथको श्रपेक्षा न करके फल्पनाभिमत तत्त्वोंके श्रद्धानक्रे निवारण सुत्रमें 
श्रथं जब्दका निबन्ध--भव यहा कोई यह भी णका कर सकता कि चलो तत्तवशब्द जोडते हैं 
ठीक है, मगर तत्त्व इतना ही बोले, तत्त्वश्रद्धान सम्यदग्शन । श्रर्थ कहनेकी क्या जरूरत ? जो 
तत्त्व हें उसका ग्रहरा हो जाय श्रद्धान हो जाय उसी को ही सम्यग्दर्शन कहते है ती उसका 
तत्त्व तो सभी लोग अभ्रपना अपना कहते । जो एकान्तवादी हैं वे भी कहते कि यह तत्त्व है 
उत्तर यह है कि अ्रथवा यह अर्थ किया जाय कि तत्त्व है इस तरह का श्रद्धात करना सम्यर- 
दर्शन है ता एकान्तवादी भी अपनी मानी हुई चीज्मे तत्त्व है इस प्रकारसे श्रद्धात कर ले वह 
भी सम्यवत्व हो जायगा । श्रात्मा नही है यह ही तत्त्व है ऐसा भी कहने वाले लोग ६ चावकि 
ता श्रात्मा नही है ऐसा श्रद्धान करत तो यह तत्त्व है. इम तरहका श्रद्धान भी सम्यक्त हों 
जांयगा । है कोई ऐसे दार्शनिक और उनकी युक्तिया ऐसी है कि जिसका ख़ण्डत करनेको भी 
कुछ बुद्धिं चांहि ए । एक क्षरि|कवादी लोग हैं जो श्रात्माको तो मानते है, पर ईसे तरह 
मानते है कि आत्मा क्षणक्षण मे नया नया उत्पन्न होता रहता हैं एक शाश्वत भात्मा नही है 
जु अनादिसे अ्रवन्‍्तकाल तक रहता है लाखों करोडों आत्मा इस शरीरमें एक ही घल्टेमे 
निरन्तर नये नये पैदा होते जाते है। कोई कहे कि यह मैं आत्मा हैं तो वह संसारमें रूलेगा । 
क्षरितक्र. वादियोकी युक्ति देखो जो प्रात्मा पैदा हुआ वह तो तुरन्त मिट गया तो जो श्रद्धा 
करे कि भाई मैं आत्मा हु इतने समयमें दूसरा आत्मा पैदा हो जायगा तो उसे दूसरा प्रात्मा 
मॉनते कि यंह मैं हैं तो बताश्रो वह मिथ्या हुआ कि नही ? क्षरितकवादियोका दर्शन कह रहे 
हैं। तो जी यह मानले कि आत्मा नही हँ क्योकि जो आत्मा हुआ दूसरा तो पहिला मिट 
गंया फिर दूसरा हुश्ना तब वह भी नही तो यह श्रद्धा जो कर ले कि आत्मा यही हैं उसका 
मोक्ष 'न होगा । यह ताश्रागर्तें दर्शन है-। तो यह भी तो एक दर्शन है । वो योभी श्रद्धान कर- 
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ना सम्यकत्व हो जायगा | चार्वाक तो खुलकर कहते है कि प्रथ्वी, जल, अग्ति और वाद्यु यदि 
ये मिल गए तो ऐसा एक करेन्‍्ट आया कि यह जानना बोलना श्रादिक चलने लगा । जापानी 
लोग भी तो ऐसे खिलौने बनाते है गुड्डा गुडिया श्रादिक कि उनसे कोई मसाला भर दिया, 
बटन दबा दिया और खिलौने हाथ, पैर, मुख आदिसे श्रनेक प्रकारकी क्रियायें करने लगते 
है । ऐसे ही पृथ्वी, जल, झग्नि और वायु इनके मेलसे एक करेन्‍्ट आ जाता है, जिससे अ्रनेक 
क्रियाये होने लगती है। वह पात्मा है कहा ? वे बिखरे तो आत्मा भी बिखर गया । श्रब 
बताओ इसके निराकरणुके लिए भी बुद्धि चाहिए | लोगोको जहा आराम मिले श्रौर विषय 
- भोगनेसे उनको एक सामर्थ्य मिले उस धर्मको श्रद्धा करनेमे, उस धर्मके मानने वालोको देर 
नही लगती । वे तो चाहते है कि हमे कुछ सयम आदिकके कष्ट न करने पडे और ऐसा धर्म 
मिल जाये कि बात बातमे गप्प गप्पमे मोक्ष हो जाय, तो ऐसे धर्मका प्रचार तो बहुत जल्दी 
हो सकता है। तो चर्वाकमतके अनुयायी प्राय सारी दुनिया है। तो हाँ ऐसे भी लोग तत्त्व 
मानते है, तो ऐसे एकान्तका भी श्रद्धान करना सम्यग्दशन हो जाता यदि यहाँ अर्थ दब्द न 
होता, तत्त्व तो सभीमे निकलता है। हा, अभ्रगर तत्त्व हो और वहा पदार्थ जैसा है तैसा 
मानते है तो वहा श्रद्धान करना सम्यग्दर्शन है। और भी देखो-तत्तव सामान्य, विशेष, सम- 
वाय इनको भी लोग तत्त्व कहते है। द्रव्यादिक भी जुदे है, वे भी और पदा्थ है । जो चीज 
ही नही है उसे भी पदार्थ माने क्या ? तो क्या ऐसे श्रसत॒का श्रद्धान भी सम्यग्दर्शन होगा ? 
नही हो सकता । इसलिए तत्त्वा्थ॑श्रद्धान बिल्कुल ठीक कहा है । 
तत्त्वा्थश्रद्धानं सम्पग्ददंन! इन शब्दोंमे सम्यकत्वलक्षराकी घुक्तता-_ प्रच्छा एक 
बात और, इसमे शंका, भी हो सकती कि यदि उसका एक विग्रह कर दिया जाय कि तत्वेन 
श्रद्धान याने तत्त्वके मार्गसे तत्त्वका श्रद्धान करनेका नाम तत्त्वश्रद्धान है, तब तो श्रनर्थकी 
बात न आयगी । तो उसमे यह बात सोचनेकी है कि ऐसा कहनेपर भी यही तो पूछा जायगा 
कि किसका श्रद्धात करना ? तत्तवसे श्रद्धात करना सम्यग्दशैन है। किसका श्रद्धान करना, 
$,» किसमे श्रद्धान करना, यह बात समझना बाकी रह जाता है उसका नाम है अर्थ । तो 
तत्त्वसे अर्थका श्रद्धा करता सम्यग्दशन है । बात श्राखिर यह ही आयी, इसलिए यह लक्षण 
विल्क्रुल ठोक कहा गया है। तत्त्वार्थक्रा श्रद्धान करना सम्यर्दर्श न है । वह तन्त्वार्थ क्या है ? 
श्रात्माका वह सहजस्वरूप, अपनेको बारम्बार इस तरहसे विचारे कि मैं ज्ञानमान्न हूँ, ज्ञान 
ज्ञान ही हू, ज्ञानसिवाय श्रौर कुछ नही हूँ । ज्ञानमे ज्ञानस्वरूपको ही लीजिए, अन्य सबका 
ख्याल भुला दीजिए । जब ज्ञानमे यह सहज ज्ञानस्वरूप ज्ञेय बन गया उस समय ज्ञान और 
_ ज्ञेय एक हो गये , ज्ञानसे भिन्‍न ज्ञेय न रहा । तो वहाँ एक निविकल्प स्थिति उत्पन्न होती 
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श्रनुभूति होती । उस अनभूतिएवेंक जो श्रद्धाग है उसे सम्पस्दर्णन कहने है । 
श्रद्धानका इच्चासे विलक्षण श्र्थ--ससारफे दू खी जीवोको ससारके दु.खोसे छुटाने 
का आशय रखने वाले श्राचाये इस मोश्षभ्ारत्रके द्वितीय सूत्रम कह रहे हैं कि तत्वार्थश्रद्धान॑ 
सम्यग्दर्शन । प्रयोजनभृत अर्थका श्रद्धान करना सम्पग्दजन है, इस विपयमे बहुत कुछ विश्ले- 
पण हो चुका है | भ्रव यहा एक बात रखी जा रही है कि श्रद्धानका श्र्थ इच्छा ठीक बैठ 
रहा है, क्योकि कियी वस्तुके त्याग करनेकी :च्छा, टेयकों छोटनेकी इच्छा हो, उपादेयको 
प्रहरा करनेकी इच्छा हो तो यह इच्छा तो बहत अच्छी चीज है और यह ही कहलाता है 
धर्मपालन । तो ६च्छाका ही नाम श्रद्धान है और इच्छारूप श्रद्धान ही सम्य्दर्णन है। शका- 
कारने बात एक मोटे णब्दोपे रखी है, जैसे कि लोगोक़ा भाव वना रहता है कि हेयका त्याग 
करे, उयादेयका ग्रहण करे, ब्रत नियम आदिक करे, इस प्रकारकी जो इच्छा ह६ई, बस यह 
ही तो श्रद्धान है । शक्राकारने अपनी बुद्धि अनुसार कहा तो है यह, लेकिन यह युक्त नहीं 
बंठवा, वयोकि यदि इच्छाका ही नाम श्रद्धान रखा जाय तो >नके मोह नही है उनके इच्छा 
भी नही है । तो जो मोहनहित हैं ऐसे पुस्पोमे फिर श्रद्धात त वन सकेगा, क्योकि उनके 
इच्छा तो है ही । इच्छा तो मोहका ही कोई परिणाम होता है। तो इच्छा श्रद्धान है ऐसा 
कहनेवर मोही जोवके श्रद्धान नहीं रह सकता । और जब श्रद्धान नही रह सकता तो फिर 
जान ओर चारित्र कहा ठहरेंगे ? फिर तो मोक्षमार्ग ही नही मिल सकता । जो मोहरहित 
जीव है उनके इच्छा नही, क्योकि इच्छा तो मोहका कार्य है, अगर मोहरहित जीवके भी 
इच्छाका प्रसग हो गया, प्रौर जब इच्छा स्वभाव ही बन गया तो फिर मुवित नाम ही 
क्रिसका ? मुक्ति तो उसे कहते है जहा विकार नहीं रहा । जब इच्छा मान ली गई तब तो 
मुवित कुछ न रही, न आात्मीय सुखका कोई उपाय रहा | हा झंक्राकारकी वात लोगोको 
कुछ भलो जवबतो है| त्याग करने वाली चीजक्ी इच्छा करना इसका नाम श्रद्धान है, भौर 
ऐमी इच्छा मोडर+त साधुबोकी, त्यागियोकी इच्छा यह सब मोहका कार्य नही है, वह तो 
उनका कार्म है। ऐसा यदि अ्रभिप्राय रखेगे तो यह भी युक्त न बैठेगा, क्योकि इच्छाको यदि 
मनका कार्य समझा जायगा तो जैसा साघुवोके मन है और उनको हेय, त्याज्य, अनुचित 
पदार्थोके छोडनेकी इच्छा जगती है, तो जिन जिनके मन है उन सबको भी ऐसी इच्छा जग 
जानी चाहिए, क्योकि मन इनके भी है और मन अमाघुवोके भी है, लेकिन देखा तो नही 
जाया । कोई बिरला ही उदासीन पुरष हेयको छोडने और उपादेयको ग्रहण करनेको इच्छा 
स्वना, बाकी तो मन वाले जीव ऐसे पडे हैं कि जिन्हे हेयके त्यागकी इच्छा नही जागती । 
- तो कैसे जाना जाय कि यह मनका कार्य है । यदि मात्र मनका कार्य हो तो ऐसी इच्छा 
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सबके जानी चाहिए थी। तो मालुम होता है कि मांत्र मतका कार्य नहीं, किन्तु उसके 
साथ जो मोहभाव लगा है उसका कार्य 'है। इच्छा मोहका कार्य हैं वह मुक्त जीवोमे या 
निर्माह साधुवो पै कैंसे सम्भव हो सकता है, फिर उनका श्रद्धात ही न माता जायगा ओर 
: श्रद्धान नही, तो ज्ञान और चारित्र कुछ न रहा, यो मुक्तिमार्गका अभाव हो जायगा । 

। सम्यश्ज्ञानसापेक्ष संन कार्यरूप इच्छामे भी श्रद्धानाथ्थत्वकाी प्रभाव--यदि कोई ऐसे 
मैतकी आशका रखे कि सभी ज़ीवोके मनका कार्य नही है यह इच्छ।, किन्तु सम्यण्जानके 
साथ-साथ मनका काये चले तो ऐसी इच्छा होती है कि हेयकी त्याग दिया जाय तो ऐसी 
इच्छा जो फैली है, इसीकां माम श्रद्धान होता है, तब तो सभी मन वालोके इच्छा जगे ही 
जगे, यह तो अनिष्ट औपत्ति नही श्राती । ऐसी आशका रखने वाले यह्‌ सोच विचार करे 
कि देखो किनन्‍्ही-किन्‍्ही मिथ्याहृष्टि जीवोके मिथ्याज्ञान हो रहे हो तब भी उदासीन अवस्था 
हो जानेपर हेयको छोईनेका और उपादेयको ग्रहण करनेकी कोई इंच्छा हो जाती है, शभ्रत 
थह भी नहीं कह सकते कि वास्तविक सम्येग्ज्ञानके सार्थ ही ऐसी इच्छा होती है, और फिर 
यह भी तो देखिये कि कई सम्पग्हष्टि जीव जो ग्रहस्थ है, घरमे रहते है ऐसे श्रावकके 
है तो सम्यग्ज्ञान, लेकिन जब रागद्वेषकी तीव्रता होती है तो कैसे वे कृटुम्ब, धन आदिकको 
छोड सकते है » और कुटुम्ब घतके आरम्भसे जो हिंसा होती है! उनको त्यागनेकी इच्छा 
, ही नही है, और रागद्वेष विशेष होनेपर दीक्षा ग्रहण करनेकी भी इच्छा न हो तो यह 
नहीं कह सकते कि सम्यग्ज्ञानके साथ इच्छा होनेका कार्य है यह | कही ज्ञानके बिना भी 
इच्छा देखी जाती, कही ज्ञानके होनेपर भी इच्छा नहीं पायी जाती | इससे यह भी नहीं 
कह सकते कि सम्यग्ज्ञानसापेक्ष मनका कार्य है इच्छा, जिसे श्रद्धान कहा जा रहा। श्रद्धान 
इच्छाको नही कहते। सम्यग्दशंनका वास्तविक्र स्वरूप तो अ्रवक्‍तव्य है। यो कहो कि 
जिस शुद्ध भावके होने पर ज्ञान समीचीन हो जाता है, चारित्र समीचोीन हो जाता है. उस 
शुद्ध भावकों सस्‍्यग्दर्शन' कहते है । उस सम्यकत्वका जिसके सद्भाव हुआ है ऐसे पुस्षका 
अन्दरमे मत संसारसे उदासीन है और विरक्‍्त हो जाता है। तो इच्छाका नाम शद्धान 


है। यह बात युक्त नही जचती, किन्तु तग्वार्थकी श्रतीति सहित जो ज्ञानकी हृढता है वह 
सम्यग्दर तका कार्य है । 





है कि मोक्ष जीव और कर्म दोनो का कार्य मालुम होता है। जब मोक्ष हुआ तो मोक्षका 
भ्र्थ यह है कि जीव और वर्मे दोतो श्रलग हो गए, तो मोक्ष नामका जो वुछ ठत्त्व है वह 
दो मे रहा । एक में कहा मोक्ष होता । मोक्ष शब्द वहा घटित होता है जहा संयोग 
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५ 0 कर पीता ५०४ कै: 
पुहिले दो का हो झौर फिर उसका' वियोग हो जाय । तो, जैसे मोक्षहप परिणमन जीव्र और 
कर्म दोनोंमे घटित होता है इसीप्रकार!मोक्षका कारशशूत जो' श्रद्धान हैः उसे बचत, से लोग 
कह भी बेठते है कि इनका भाग्य अच्छा नही; है, सम्यव्त्वः नही हो,पा . रहा, इस कारण 
जीव प्रोर कर्म दोनोकी पर्याय मानना चाहिए सस्यग्दर्शनको + समाधान-यह बात यो युक्त 
नही बैठती कि यदि संम्बग्दशनको जीज़े ओऔरे कर्म दोनोकी प्रकृति मान लिया ज़ाता है, तो, 
सोक्षमे सम्यग्यदशनका श्रभाव हो जायगा । मोक्ष होत्तेपर भी खाली' , एक. जीव ही-जीव 
है, कर्मंका तो वियोग हो गया १ जब कर्मका, सदभनव नहीं त्तो, कर्म और ज्लीव,दोक्ोमे 
रहने बाले शकाकारके अभिप्राय वाला सम्यग्दशेन एक-जीवमै केले, हो सकता है।? तो, मोक्ष 
श्रवस्थामे भी उसका अभाव हो जायगा, क्योकि जब्न कर्म नही हैं तो :कर्मका।परिणामर .कहाँ 
से हो ? तो भले ही-मोक्ष जीव और कर्म दोनोके व्रिक्नारका निमित्त होने से ,दोनोका श्मपत्ता 
अपना मोक्ष कह लीजिए । वस्तुत"तो जब, एक्र जीवपर दृष्टि ड़ात्रो तो मोक्षका. अर्थ यह 
हश्ना कि यह जीव अ्रकेला रह जाय -। जो अकेलेपन है वह ही मोक्षस्वरूप,है ।,भ्रकेलाप्रन का अर्थ 
है कि शरीर न हो, कर्म न हो, त्रिषय कफ्षाय, न हों, किसी प्रकूरका विकार न हो, ऐसी 
जो एक जीवकी स्वभावदशा है उसका नाम मोक्ष है। यह स्वभाव दशा कही बनानेसे नही 
बनती । यह तो जो है सो ही प्रकट हो गंया, यों कहो । तो मोक्ष बनता नहीं है, ' किच्चु जो 
है सहज सत्त्व इस पदार्थका श्रपने आपका निज स्वरूप वही प्रकट हो गया । इसीके ' मायने 
है मोक्ष । है गा । 


दृष्टान्तपुर्वक श्रात्मविकासमे सोक्षझपताकी सिद्धि--देखिये जैन शासनकी परम्परामे 
कि पाषाणमूर्ति बनाते है, जिसमे प्रभ्रुकी, तीर्थंकर की स्थापत्ता करते हे, उसका निर्माण भी 
इसी बातको पुष्ट करता है कि भगवान बनानेसे नही बनते, किन्तु जो है सो ही व्यक्त हो 
गया इसीके मायने है भगवान । मूर्तिभी तो इसीतरह बनती । मूति बनायी नहीं गई, 
किन्तु जो पाषारामे मूर्ति व्यक्त हई, लोगोको दिखी उतने श्रशमे, स्कघमे पापाण पहिले 
उसमे था वही प्रकट हो गया, इसके मायने प्रतिमा है। कारीगरने उस प्रतिमामे कुछ 
लगाया नही, किन्तु प्रतिमापर आवरण करने वाले जो पाषाण खण्ड थे कं हटाना ही 
हटाना है। पहिले बड़े छेती हथौडेसे बडे श्रावरण हटाया, बादमे छोटे छेनी हथौडेसे छोटे- 
छोटे पाषाणखण्ड हटाया और उसके बाद श्रत्यन्त छोटे छेनी हथौड़ेसे अत्यन्त छोटे पाषाण 
खण्ड हटाया । लो मृत जो थी स्रो प्रकट हो गई | तो वहा उस कारीगरने किया क्या ? 
केवल उस मृतिका आवरण करने वाले पापाणखण्डो को हटाने हटानेका ही काम किया । 
तो यही बात सिद्ध भगवानके विपयमे समझना । जो स्वभाव है भ्रनादि अ्रनन्‍्त वस्तुका 
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प्राण, भ्पने माप जो वस्तुमे है वही प्रकट हो गया उसको कहते है सिद्ध भगवान । तो 
- मोक्ष भी क्‍या है? भले ही शब्द दृष्टि से यह कहा जायगा कि कर्म और जीवका सम्पर्क 
हटना सो मोक्ष है, पर मोक्ष होनेपर जीवकी स्थिति क्या होती है इस बात पर विचार करो 
तो, बहां;भी एक स्वरूप की ही बात समझ में आयगी । 
सम्यग्दर्शनकी केवलात्मपरिणामरूपतो--अरद्वेतात्यविकासरूप. मोक्षका कारण 
जो श्रद्धात है वह तो जीव और कर्म दो की पर्याय है ही नही, बल्कि श्रात्माके शुद्ध परि- 
स्ामके, निमित्त से कर्मेकी सामर्थ्यका घात होता है । तो कर्मका कही अकर्मत्व पर्याय 
होगा । सम्यग्दर्श्त तो स्वयं कर्मका विनाश करनेका निमित्त है । वह क्या कर्मको साथ 
लेकर अभ्रपनी परिणति बनायगा ? क्मका पर्याय या कर्म व जीव दो का मिलकर सम्यग्द- 
शैन पर्याय नही है । सम्यग्दर्शन तो जीवका ही एक अभिन्‍तपरिणाम है । क्योकि सम्यग्दर्शन 
तो मोक्षका प्रधान कारण है। सम्यग्दशन तो आत्मासे कभी दूर होगा ही नही । जैसे 
सम्यग्ज्ञान प्रकट हो गया तो क्या ज्ञानावरण कर्मका कार्य है ? ज्ञान तो आत्माका स्वरूप 
है। कर्मका अ्रभाव होनेपर शात्मामे ज्ञान प्रकट हुआ है। जो था वही परिपूर्ण सामर्थ्यके 
साथ प्रकट हुथ्ना है। यों ही सम्यग्दर्शन जो सम्यवत्वपूर्ण है वही आ्रावरण हटनेपर स्वर्य 
परिपूर्ण सामथ्यमे प्रकट हुआ है। मोक्षका प्रधान कारण सम्यग्दशन है, क्योकि वह अ्सा- 
धारण आत्माका धर्म है। सम्यग्दर्शन श्रात्माको छोडकर अन्य कही नहीं पाया जाता। तो 
यह सम्यग्दर्शन असाधारण धर्म है। निजधर्म है क्योकि मुबत होनेवाले पुरुषके अन्य कुछ 
हो ही नही सकता मोक्षका कारण । आत्माका श्रद्धान, ज्ञान, आचरण ही मुक्तिका कारण 
हो सकता है। तो श्रद्धान जीवरूप है, आत्मासे भ्रभिन्‍्त परिणाम है, ऐसे सम्यवत्व परि-- 
खाममे भेदनयसे देखनेपर निर्देश स्वामित्व आंदिक सब घटित हो जाते है, पर यह सब 
समभानेके लिए है। वस्तुत: तो श्रात्मा एक अ्रसण्ड है ओर उसका जो वुछ चुद्ध 
परिणाम है। वह भी आरात्मा से अ्रश्रिन्त परिणाम है । 
सरागमसस्यत्व व चीतराग सम्पवत्वसे भेद व्यदिष्ठ हीनेपर भी सम्यवत्व. लक्षरा- 
को समानता अबसम्यग्दशतके लक्षणुकों निर्दोप बताने के बाद जरा सम्यक्त्वकी विशेषनाओपर 
भी ध्यान दीजिए । सम्यकत्व तो वस्तुत एक ही है, पर अपेक्षा-भेदसे सम्यक्त्वके दो भेद व हे 
जा सकते है। (१) सरागसम्यक्त्व और (२) वीतरागसम्यवत्व । सराग सम्यवत्व तो वह 
है जहा प्रशम, सम्वेग, श्रनुकम्पा और आस्तिक्य आदिकी अभिव्यवित है। सराय सम्यक्त्व 
तो वह है जहां वीतराय सम्यकत्वकी भाति कोई बाहरी चिन्ह नही है, जितने मे सम्यक्त्वकी 
प्रख को जाय । सराग सम्यवत्व मे मन, वचन, कायकी ऐसी चेष्टा होती है कि जिस 
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लक्षणसे सम्यवत्वका अन्दाज कर लिया जाता है.। सरागसम्यक्त्व और वीतरागसम्यवत्वके 
लक्षण इस प्रकार कहे गए हैं कि जो रागी जीवके सम्यक्त्व है वह सराग" सम्यक्त्व है और 
जो वीतरागके सम्यकत्व है वह वीतराग सम्यक्‍त्व है। दोनो प्रकारके लक्षणोमे' विरोब कृछ 
नहीं आता, पर एक समभनेके लिए प्रधान लक्ष्य देनेका फके है। सम्यस्दशव तो विंशुद्ध 
निर्मेल सबके हुआ्ना करता है, जिसका जितने श्रशमे प्रकट हो । औपणमिक और क्षायिक तो 
एक समान प्रकट होते है, क्षायोपशमिकमे कुछ भेद है । कारणमे भी अ्रतर उनका यह है 
कि औशमिक और क्षायिकर तीन करण पश्रणिमके बाद होते है और क्षायोपशमिक दो 
करणपरिणामके बाद होता है। श्रगर क्षायोपशमिक सम्यवृत्व जग गया तो उसमे वुछ दोष 
सूक्षग हो सकते है । सम्यकत्व प्रकृतिका उदय होनेसे चल, मलिन, श्रगाढ आ्रादिक हो जाते 
है । फिर भी सम्यवत्व जितने अशमे प्रक्ट है वह तो सम्यकत्व एक सा ही है। सम्यवत्वमे 
सबसे भिन्‍त अन्यपदाथसि निराला, विकारोसे भी परे गआ्ात्माके सहजस्वभावका विश्वास 
होता है। सरागमम्पवृत्व और व॑ तरागसम्यवत्वके ये लक्षण कहे जा रहे है | लक्षण 


समीचीन वह होता है जो लक्षण अपने लक्ष्यमे पूर्णतया व्यापकर रहता है। सम्यग्दशनका ' 


निर्दोष लक्षण सरागसम्पकत्व और वीतराग सम्यक्त्व से स्पष्ट प्रतीत हो जाता है। सम्य- 
गदर्शन जिसे कहने हैं वह बात दोनो सम्यक्त्वोमे है, फिर भी सराग जीवके जोः सम्यवत्व 
पाया जाता है वहा प्रशम, सम्वेग, अतुकम्पा और शास्तिदय, इसतरहका परिणाम देखा 
जाता है, जिससे सराग सम्ग्रक्त्व की प्रसिद्धि होती है । यहाँ उत चिन्होंको लिया 'जो चिन्ह 
रागभावके बिना नहीं होते, और रागभाव बिना जो परम दर्शन है उसका कोई चिन्ह नहीं 
प्रकट होता । भले ही यह कहे कि जब वीतराम मुद्राके दर्जन किए जाते है तो कभी वह 
हसती हुई मालुम होती और कभी वह प्रतिमा उदास ना होती है । तो वहा बात क्या 
है कि जब आप स्वय प्रसन्‍्त चित्त होकर प्रतिमाके दर्शन करते हैं तो वह प्रतिमा प्रसन्त 
मालूम होती है, और जब आप उदास होकर दर्शन करते है तो आ्रापषको वह प्रतिमा भी 
उदास मालूम होती है । तो व्रह्म प्रतिमाकी तरफसे कोई बात नहीं है। वह तो श्रापकी 
कल्पनासे प्रमन्‍त और उदास दिखी, उस प्रतिमाकी ओर से कोई चिन्ह मिले यह वात नही 
हो सकती । ऐसी बात तो सराग जीवके ही हो सकती है। सरागसम्यवत्वका लक्षण है 
प्रशम, सम्वेग, अनुकम्पा और श्रास्तिक्य ये प्रकट हुए | और वीतराग सम्यक्त्व का लक्षरा 
है--आत्मामे विशुद्धि मात्र | अब यहा कोई यह दोष नही ला सकता कि दर्शन मोहनीय 
का उदय जहा नही है ऐसा किसी महान श्रात्माका जो स्वाभाविक 'श्रद्धान है, जेसा वेहें 
ठीक सराग सम्यस्हष्टिमे पाया जाता है, वीतराग जीवमे तो ग्रात्मरूप श्रद्धान ही तो है। 
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तो सराग सम्यवत्वका जो लक्षण कहा है वह तो उचित नही होता । वह लक्षण वीतराग 
सम्यक्‍त्व मे भी लगा, सराग सम्प्रक्त्वमे भी लगा | तो जो लक्षण लक्ष्यमै सबमे प्रकट हो 
ब्रह तो निर्दोष होता और लक्ष्यत्रों छोडकर अन्यमे प्रवेण न हो वही तो निर्दोष कहलायगा । 
यह कैसे निर्दोष है ? तो यहा बात यह समझना है कि एक झोर से नियम लगाबे । 
प्रशम, समभ्वेग, अ्रनुकम्यादि जहा प्रकट होते है वह तो सराग सम्यवत्व है ही । चाहे सब 
जीवो मे यह चिन्ह नही दिख सकता, पर जहा यह चिन्ह दिख जाय नियमसे बह सराग- 
सम्यर्हृष्टि है । 
सरागसम्पदत्वके चिन्होमे प्रशमभावका निर्देश--चिह्नोके लक्षण देखिये-प्रशमका 
अर्थ है-क्रिसी जीवने चाहे त्रन्त अपराध क्या हो या पहिले, ज्ञानी पुरूष सम्यग्हष्टि जीव 
उत अपराधोक़ी प्रतिक्रिया नही करता अ्रथति उसके अहितकी भावना नहीं रखता । जंसे 
मा बच्चेको दूध पिलाये अथवा दवा पिलाये, और वह बच्चा पीना नहीं चाहता, तो मा 
उसे थप्पड भी मारती है तिसपर भी उस बच्चेके प्रति उस मा के अ्रहितका भाव नहीं 
होता इसीतरह ज्ञानी जीब अपने किसी शिष्य का प्रतिकार करे, दण्ड दे, इतने पर भी 
उसका उस पुरूपके प्रति अहितको भावना रच नहीं है, वह तो एक व्यवस्था है। 
प्रशमभाव उसे कहते है, जहा क्षमाका भाव प्रकट होता है। देखिये जिसने सब जीवोमे 
एक उस स्वभावको निरखा है, जो सबमे है, भगवन्तो में है, उस स्वभावका आश्चय 
करने वाले पुरूपको सब जोवोके प्रति क्षमाक्रा भाव रहता है । क्रोध और ऐबका रच 
परिणाम नही होता । प्रशम उसे कहने है कि चाहे तुरन्त अपराध किया हो चाहे पहिले 
किया हो तो भी उस अपकारी जीवपर अहितका भाव न लाना गौर उसे क्षमा कर देना 
यह है प्रशामभाव । आप समभिये कि जिसने अपने आपके श्रन्त. प्रकाशमान उस सहज 
ज्ञातस्वभावका अनुभव किया है, जिसने उसे अनुभवके झ्रानन्‍दको पाया है, ऐसा अनुपम 
आनन्द पा लेने वाला पुरुष बाहरी बातोमे क्या उपयोग फसाये ? उसके सहज प्रशमभाव 
होता है। प्रणमभावमे अनन्तानुबन्बी क्रोध, मान. माया, लोभ, मिथ्यात्व, सम्यग्मिथ्यात्व- 
का उदय नही रहता । सम्यक्त्व प्रकृतिका भी किसी किसीके उदय नहीं है । क्षयोपशम 
(वेदक ) सम्यक्त्वमे सम्यक्त्वप्रकृति का तो, उदय है तो वह सम्यवृत्वप्रकृति भी इस जीवका | 
बिगाड नही कर पाती, सम्यवत्वका विनाश नहीं कर पाती । यद्यपि मिथ्याह॒ष्ट जीवके 
भी कुछ क्षमा शान्ति जैसी बात कही कही पायी जा सकती है लेकिन अनन्तानबन्धी और 
मिथ्यात्वादिक प्रकृतियोके उपश्म अनुदय जहां न हो, वहा भले ही प्रशमभाव ऊपरसे 
जच रहा हो वास्तविक प्रशम' नहो है । सम्यर्हृष्टि के वास्तविक 'प्रशमभावष है, क्योंकि 
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अनन्तानुबन्धी श्रादिक प्रकृतियोका अनुदय होने: से वहा वास्तविक प्रशमभाव प्रकट हुम्रा। 
यद्यपि बाहरी हृष्टिसे प्रशम ओर प्रशमाभास कहे गए । शअ्रज्ञानी जीवके 
प्रशमाभास है, ज्ञानी जीवके प्रशमभाव है, लेकिन प्रशमका वास्तविक श्रथ॑ किया गया है 
कि जहा अनन्तानुबधी आदिक की प्रक्रिया न हो वह प्रशममाव है । तो यह अज्ञानियोगे 
सम्भव नही | भली प्रकारसे परीक्षा की जाय तो प्रशम और प्रशमाभासका अन्तर भी 
समभा जा सकता है। तो सम्मग्हष्टिमे यह स्वभावसे गुणा प्रकट होता हैं । वह दूभरे 
जीवोपर क्षमाका भाव रखता । 

सरागसम्यक्त्वके चिन्होमे संवेगभावका निर्देश--सम्वेग-जो सम्पग्दर्शनका, सराग- 
सम्यात्वका चिन्ह है उसका लक्षण है कि संसारमे भयभीतपना होता सो सम्बेग 
है । ससार नाम है द्रव्य, क्षेत्र काल, भव, और भवप्ररिवर्ततका इनमे सब ही 
ससार आ गया, भावससार आया, द्रव्यससार आया । जहा, श्रज्ञानसय परिणाम है, 
अमभरा भाव है वहा ससारमे कुयोनियोमे सबतन्र जन्ममरण होता रहता है । वह 
रागद्व घ रूप ससार है। रागद्व घादिक भाव परिवृतेनमे जितने प्रकारके भाव हैं वे 
सब इस परिवर्तन के कारण बनते रहते हैं, तो/>वे--सब विकार ससार हैं, उत 
विकारोसे भीतता होना यात्ते: िकारोसे दूर होनेका भाव रखता सो सम्बेग है । 
जितने भी उपद्रव हम झाप पर/हैं! वे सब रागद्वेष मोहसे है । मोहसे वढ़कर ,भ्रौर 
विपदा क्या ? किसी जीवसे लेनदेन नही, संस्बय लही;“अत्येक्त जीव अपने कर्म, लिए 
है, भ्रपनी परिणतिसे उसका परिणमन होता है । अरुन्तावन्त जीव हैं, उनमे से 
कोई दो चार जीव आपके घरमे श्रा गए तो श्रापका उनसे क्या सम्बन्ध ? सबका 

व्य, क्षेत्र, काल, भाव अपने झापमे है । किसी का किसीसे कुछ सम्बंध नही, 

लेन देव नही, फिर भी उनमे इतना लगाव है जिससे इतने कष्ट पा रहे है, यह 
विपत्ति नही है तो क्याहै? तो इन विपत्तियोसे दर होनेका परिणाम होना सम्बेग है याने 
विपत्तियोसे हटनेके परिणामका नाम सम्बेग है । ऐसा सम्बेग ज्ञानी जीवके प्रकट होता 
है । जिसने अपेने आपके स्वाभाविक आतनन्दका श्रनुभव किया है, सत्य ज्ञानानन्दस्व- 
रूप को तका है उस पुरुषकों बाहरी सुख दुख में क्या लगाव होगा ? तो सुसारते ः 
भ्लग होने, हटने, उपेक्षा होनेका नाम सम्वेग-है । ही ; 

सरागसस्यवत्वके चिन्होमे श्रनुकम्पा व आास्तिवयका नि 


है 


जीवोंमे दया उत्पन्त होना अनुकम्पाभाव है । वास्तविर्क देगा यह है कि इन प्रारियोकी 
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आत्मस्वत्ाफ़ों भूत गए, उपका श्रद्धान चही किया, आपने स्वरूपकी ओर दृष्टि नही किया | 
ये झयने निज स्वृरूपक्रो जान जायें तो इनका यह सारा दुख मिट जाय । इस प्रकारका 
करुशाका भात्र जातो जीवके उत्त्त होता है। कारण यह है कि दुःख सहनेपर, संक्लेश 
करनेयर इस जीव्र की श्रधोगति होतो है । क्यो हुई ऐसी तिम्त दशा ? इनका दुख दूर 
हो, प्रशम भात्रका अनुमव करे और अपनेको मोक्षमार्ग में लगायें, ऐसी सदभावनासे 
ओोतृप्रोत होकर ससारके प्रारियोकी दया करना यह है अनुकम्पा । वास्तवमें अनुकम्पा तो 
जीव अपने आप पर ही कर पाता है मै दूसरे पर दया करता हूँ ऐशा विश्वास करना मिथ्या 
है। कोई फियो हू रे पर दया नहीं कर सकता । जो भी दया करता है वह अपने आप पर 
करता है । जब ऊिवीका दु ख देखकर चित्तमे बेदवा होती है तो वह अपने आपको बेदना 
शान्‍्त करनेके लिए ही चेष्टा किया करता है। तो क्रिसपर दया की ? अपने आप पर | 
कोई बडा झूवा हो, भूख से विल्ता रहा हो तो उसे देखकर किसी गृहस्थकों उसके दू खका 
अन्दाज ही तो हुआ और उस अन्दाजक आनेसे स्व्यमे किसी न किसी रूपमे दुख उत्पन्न 
हृआ । अब अपने दु ख की शान्तिके लिए वह एक चेष्टा करता है, उस भूखेकी भोजन 
कराता हैं । तो वास्तवमे अनुकम्पा अपने आपकी भलाईके लिए ही तो है। सम्परहृष्टि 
जीवमे एक नसमगिक गुण ऐसा आता है कि उसके अनुकम्पा जगती है। ऐसी अनु+ग्पाका 
चिन्हु लखकर कोई भी ज्ञानी पुरुष समझ लेता है कि इसके सम्यवत्व है। यो सराग 
सम्यक्त्वका चिन्ह है अनुकम्या ७ आास्तिक्य--जीव, झजीव, आश्रव, वंध सम्बर आदिकका 
श्रद्धान करना, विश्वास रखना युक्ति और आगमसे अविरूद्ध जो कुछ भी पहिच्रान है उसमे 
यथार्थताकी दृष्टि रखना यह ऐसा ही तत्त्व है लोक है परलोक है, आत्मा है, पुण्य पाप है, 

संसार है मोज है, ऐसा भाव रखनेको आस्तिक्यभाव कहते है । जिस पुरूपके आस्तिक्यभात्र 
है उस पुरूपके परिसमाम निर्मतताकी ओर बढते है, ओर जो कहते हैं कि आत्मा फात्मा 

बुद्ध नही है, यह सव एक बढ़ाना है, भौतिकतत्त्व है, तो वे आत्माका वन्द्रन क्या तकेगे ? 

और आत्मामे सुक्तिकी बात क्या जोडेगे ? सम्यग्दष्टि पुरुषके सब यथ थे निर्णाय है । जीवका 

निजस्वरूप क्या है । वर्तमानमे जीव किस दश्शामे चल रहा है ? उसका क्‍या परिरखाम बन 

रहा है ? इस अन्यन परिणामसे जीव कैसे हट सकता है ? जीवका कल्याणमय परिणाम 

क्‍या है ? सब पर उसे विश्वास है। उसके आस्तिक्यभाव प्रकट होता है। तो ये चारो ही 

गुमा सम्यक्त्वकी पहिचान है। 

प्रशसादिलक्षसपोक्रो सम्यवत्वानुप्पधकत्ाफ्त डिग्दर्शन--व्स्तुत तो प्रयभ, सम्वेग, 
अनु रुम्पा और आस्तिकयसे अपने आपके सम्यक्त्वका अनुमान होता है, क्योकि सम्यन्दर्णन 


श्ध्र घूत्र १-२ 


तो परोक्ष है। सर्वेज्ञदेवके अ्रतिरिक्त अन्य जीवोको तो अनुमानसे ही ज्ञात हो सबता। तो 
इन चारो गुशोमे से १, २, ३ श्र ४ जो भी युण स्थुत्स्वेदन प्रत्यक्षम जाने गए, खुदमे 
रुदका प्रत्यक्ष किया गया उससे ज्ञात यह चिन्ट सम्य्त्वका अवनुत्नन करा रहा है फिर 
जब अपने ही चिन्ह से सम्यवत्वता अनुमान क्या तो ऐसा चिन्ह ज्ब दमरेमे दिख गया 
तो वहा उस सम्यय्त्वका अनुमापक्र होता है | तो इस अतीन्द्रिय सम्यग्दर्शन गरुणयों भिद्ध 
करने वाता ज्ञायक हेतु, पहिचान करा देने वाला लक्षण सम्यक्त्वक्ा प्रख्यापक है। प्रमम, 
सम्बेग, अनुकम्पा और श्ास्तिक्य इन चार शुणोक्रा ओ स्वरूप है और उसका जो एक मम 
है वह सब सम्पग्हष्टिमे पाया जाता है लेबिर जो इन निन्‍्होमे अभिव्यज्रित होती है वह 
होती है फिसी मत, वचन, कायकी चेष्टा से । तो उस अभि व्यक्तिसे सराम सम्यक्त्वका 
अनुमान होता है। यद्यपि विन्ही-विन्द्री श्रज्ञानियो। भी प्रथम आदिकके चिन्ह्र दिखाई देते 
है, फिर भी वे वास्तविक प्रशमादिक नही है | कारण यह है कि उन अज्ञासियोकी अपने 
माने हए एकान्त मे ऐसी हठ हुई है कि वे बस्तुके सत्य अनेकात्मक स्वरूपको नहीं समभते 
और वे भ्रपनेमतमपर मान कपाय बगये 77 है । तो वह वास्तविक प्रसम नही हैँ । वास्त- 
विक प्रशम ज्ञानी जीव के ही सम्भव हो सबता है । 
सम्यवत्वक्े प्रकृतिपरिरधामताका श्रवावब--अ्रव यहा कोई आात्माके निरपेक्ष स्वरूप- 
का एकान्त करने वाले लोग ऐसी आशका रख सकत कि आत्मा तो एक निरपेक्ष “तत्य- 
मात्र है | सम्यग्दर्शन तो एक प्रकृतिकी पर्याय होगी ! क्योकि अपरिणामी है। प्रकृतिका 
हो विकार है यह श्रद्धात । और प्रात्मा तो एक शुद्ध 3तन्‍्य चैतन्यमात्र है। ऐसा अ्रभिधाय 
रखने वाले कुछ विचार कर चले तो उन्हे विदित होगा फ़ि श्रद्धान प्रधान का परिणाम 
नही हा सकता । अगर मान लिया कि सम्यग्दशन तो प्रकृतिका परिणाम है तो मोक्ष भी 
प्रकतिका ही करावे, पुरुषके प्रात्माके मोक्षकी बात फिर क्यों कहते यदि कोई यह कहे कि 
आत्माका जो वास्तविक स्वरूप है शुद्ध यंतन्‍्य, उसमे न समीचीनता होती है न मिथ्यापन । 
वह तो केवल ससार अवस्था मे है। इस आत्माके साथ प्रकृतिका सम्बंध चल रहा है, 
इसलिए प्रकृति की समीचीनता होनेसे चेतन भी समीचीन माना जाता और प्रकृति के 
विकृत होनेस चेतनकों विकृत मानलिया जाता । इस तरह प्रकृतिधर्म का आत्मामै उपचार 
किया जाता, तब प्रकृतिका ही उपयोग सम्मयग्दर्शन हुआ | यह बात माननेसे आत्माके 
सत्यस्वरूपकी रक्षा हो सकती है। इस समस्या पर भी कुछ विवेक पूर्वक देखें तो यह विदित 
होगा कि प्रधान चु कि अचेतन है, इसलिए अचेतन पदार्थ मे श्रद्धान, ज्ञानचितना जंसी बात 
कैसे श्रासकती है ? सम्यवत्व की बात तो-चेतना में ही सम्भव हो सकती है। ऐसा मानने- 
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पर भी क्रि प्रकृतिका धर्म महान अहकार आदि चेतनमे प्रतिभाषते हैं, वहा चेतन स्वय 
कष।यरग नही करता, वहा यह तो मानना पडेगा कि चेतन चेतना है श्रौर अनेक प्रकारोमे 
चेतता है, विष्द्धचेतनेका परिणाम न रहे जब, किसी भी प्रकार हो, प्रकृतिकी निवृत्तिसे हो, 
उस सम्यक सचेतनके आधारको ही तो सम्यक्त्व कहते है। यह सम्यग्दर्शन प्रकृतिका 
परिणाम नही, किन्तु आत्माका अभिन्‍त परिणाम है। 

मोक्ष शास्त्रके द्वितीयसूत्रमे सम्यग्दशनका लक्षण बताया है। प्रयोजनभूत तत्त्वका 
श्रद्धात करता सम्यग्दशन है । देह विषय कपायसे निराले आत्मतत्त्वका श्रद्धान करता 
सम्यग्दशैन है । वस्तुस्वरूपसे सहित पदार्थका श्रद्धात करत सम्यग्दशन है। भ्रुतार्थनयसे 
तत्वोको जानकर परमतत्त्वका श्रद्धान करता सम्यग्दर्शा है। सम्यम्दर्शनके कितने ही लक्षण 
किए जाये सबका लक्ष्य है निज सहज ज्ञानस्वभावका श्रद्धात करना सम्यग्दशंन है सम्यग्द- 
शनका लक्षण कहने के बाद अ्रब एक जिज्ञासा यह हो सकती है कि वह सम्यग्दशन क्‍या 
अपने आप होता है या अ्नादि अन्त नित्य ही है, या नित्य कारणसे होता, किस प्रकार 
उमकी सत्ता होतो है, ऐप्ती एक जिन्नासा सम्यग्दशत सम्बन्यमें हो रहो सम्यग्दर्शश किस 
त्तरह होता है या अपने आप ही पहिले से है, उसको क्‍या विधि है उसका समाधान करने के 
लिए सूत्र कहते है तन्तिसर्गादिधिगमाद्वा । 

सम्पर्दर्शनकी उत्पलिविधिका विचार-तत निसर्गात अविगमात वा यहा: ४ पद दिए 
गए कि सम्यग्द्शन निसर्गसे अथवा परोपदेशसे होता है निसर्गका अर्थ है अपने ग्राप य ने 
उपदेशके बिना । कही निसग्गका अर्थ या यह न समझना कि जैसे स्वभावसे कोई स्वभाव- 
पर्याये होती रहती है यो स्वभ।वसे सम्यक्त्व होता यद्यपि सम्पग्दशन स्वभावपर्याय है लेकिन 
यह अ्रचादि कालसे ग्राखर्णसे ढकी हुई है श्रतएवं इसकी उतत्पत्तिका कोई कारण है। तो 
कारण वस्तुत ७ प्रकृतियों का उपशम, क्षय, क्षयोपशम है, पर बाह्यकारणो का, जाति, 
स्मरण वेदता, ऋद्धिमदर्शन दूमरोका उपदेश श्रवण, ये सब वाह्य सावन हो गए । तो जैसे 
सम्यग्दर्शन के उत्पन्त होनेमे, उस भावमे दूसरेका उपदेश तो साथन जुडे किन्तु जातिस्मरण 
से, वेदनानुभवसे ऋद्धि दर्शन से सम्यक्त्व उत्पन्त हो तो उसे नेत्गिक सम्यर्दर्शब कहते है। 
निमर्ग शब्दका अर्थ क्या है ? वि उपर है, सुजी धातु है और क प्रत्यय तगा ह्झा है, 
जिमका ग्रथ होता है निसर्जेत निमर्ग । यने स्वभाव। स्व्राभावसते जो सम्परदर्शन हो उसे 
ने्सावफ कहते है । स्वभाव का अर्थ यहा सहज स्वभावसे मतलब नही, याने, कोई बाहरी, 
प्रसण यहा भ्राये नही और सम्यग्दशत हो सो मतलब नहीं, किन्तु परोपदेश बिना जातिस्म- 
रण आादिक अन्य साधनपाक र जो सम्यकत्व हो उसे नै्सा"क कहते है। 
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तन्निसगदिधिगप्ताहा इस सुत्रमे 'उत्पद्धते! क्रियाके भ्रध्याह्ारकी युवता--सूत्रमे क्‍या 
कहा गया है ? नत्निसगदिधिगमाद्वा, इस सूत्रके शब्दोसे जो अ्र्थ पाया जाता है वह इत्तना 
ही है कि “वह स्वभाव मे और श्रत्रिगमसे” इतना ही चार दाब्दोका श्र्थ है।अ्रव इसमे 
श्राप क्या समझे ? वह स्वभासे अथवा परोपदेशसे, इसके श्रागे और श्रथ नही भरा है । क्यों 
उत्न्‍्त होना है। ऐसी क्रियाका अ्रध्याहार किया जायगा, निसका अर्थ बन गया कि वह 
लिभर्ग अथवा अधिगमसे उत्पन्त होता है | तो यहाँ उत्तयते लिखना पडेगा । सूत्रमे यह नहीं 
लिखा है, किन्तु ऊपरसे लगाना होगा | अब कोई यह शका कर सकता है कि तुमने ऊपरसे 
वप्रा लगाया ? उत्पन्न होता है उत्तयते ।भौर, हम यदि यह लगादें-न उत्तद्यत, श्रर्थात्‌ नही 
उत्पन्त होता है तो अर्थ यह वन जायगा कि वह सम्यग्दर्शन निसर्गस अश्रथवा उपदेशसे 
उत्पन्त नही होता । ऊपरसे माननेका इसका भी अ्रविकार है। तो नउत्वद्यते यह क्रिया क्यो 
नही लगायी जा सकती ? और जब यहद्ठ क्रिया शब्द लगा दिया जाय तो यह ब्रर्थ हआ कि 
सम्यग्दर्णन उत्पन्त नही होता किन्तु सदा है जैसे जीव उत्पन्न नहीं होता, न निसर्ग से न 
भ्रष्गिमसे, न किसी पर पदार्थपे सगसे तो जैसे जीव उत्वत्त नही होता ऐसे ही सम्यग्दर्शन 
उत्तन्‍्त नही होता, किन्तु वह सदा गाइवत, विराजमान रहता है, यह अर्थ वत जायगा अरब 
समाधानमे सोल कि शक्राकार जब यह कह रहा है कि तन्निसगादिधिगमाह्दा इस सूत्रमे न 
उत्पद्यते और लगा देना चाहिए तो इससे सम्यग्दर्शन नित्य सिद्ध हो जायगम । यह ही तो 
गक़ाकार कह रहा । समाधानमे उससे पूछें कि तुम जो सम्यग्दर्शनको नित्य कहते हो तो 
द्रव्यहष्टिसे कहते हो या पर्याग्र-हृष्टि से ? अगर द्रव्यहृष्टिसे सम्यक्त्वको नित्य कहते हो तो 
वह बात हमे भो इृष्ट है। द्रव्यदष्टि से जैसे जीव नित्य है ऐसे ही द्रष्टृष्टि से जैसे जीव 
नित्य है ऐसे ह द्रव्यहृष्टिसे सम्यक्त्व ग्रुणा तित्य है। सम्यकत्व भी गुण है। पर्याय रूप 
सम्यक्त्व को बात तो कहते नहीं, द्रव्य सम्यक्तत्तक्नी बत कह रहे हैं। द्रव्यसे सम्यक्त्व सदा 
काल रहता है, इपसे कोई वित्राद नहीं | यदि पर्यायदृष्टिसे कहते हो तो परयायहृष्टिसे भ्रगर 
सम्पदद्शतको नित्य कहोगे तो हमेशा सम्बग्दर्शका अनुभव होता चाहिए। अनुभव होता है 
पर्यापक्रा, गुणका नहीं । गुण तो एक शक्ति है, उस शक्ति की जो दश्ायें होतो हैं उन 
दशाग्रोका अनुभव हांता है | सम्यक्त्व नामक गुण जो कि द्रव्यहष्टिसे निरन्तर हैं, श्रनादि 
ग्रनन्त है, उसकी पर्याय बने, ।रणाति बने तो अनुभव होगा । अनुभव होता है परिणमन- 
का । तो सम्पग्दशनकों यदि पर्यायदृष्टिसे नित्य समझ लिया जायगा तो सम्यग्दर्शन का 
सदा प्रतुमब होता चाहिए । किल्तु है क्या ऐवा ? नही है। अगर सम्पस्दर्शत अनतादिकालसे 
हो और उसका श्रनुभव श्रनादि कालसे जीवको हो तो संध्षार क्यों रहे ? मोक्ष क्यो 
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नहीं हो जात ? तो सम्प्ग्दशनका सम्वेदन सदासे नही है, वह कभी से होता है। तो जब 
कभीसे सम्बेदन होता है तो है तो उसकी अद्भूति पर्याय दृष्टिमे श्रायी है, सो ही इस सूत्रमे 
बंताथ। कि वड़ सम्यर्दशैन उत्पन्न कैसे होता है । 
परद्रव्योसे भिन्‍न श्रात्मतत्त्वमे रूचि करनंका सस्करण--यहां तक क्या बात सिद्ध 
₹ई कि सम्यग्दशैन किसो जीवके तों परोपदेश बिना हो जाता और किसी जीवके परोपदेश 
के कारणतपे होता है । इस तरह से सम्यग्दर्शन दो प्रकारका है। सम्यर्दर्शन का अर्थ क्‍या 
तो सरलसे सरल शब्दोंमे पहिचाने । जेसे छहढालामे बताया है-'परद्र यत ते भिन्‍न 
आपसे रूचि सम्यक्तव भला है ।” अर्थात्‌ पर द्रव्योसे भिन्‍त अपने आपके श्रात्मस्वरूपमे 
रूचि करना सम्यग्दर्शन है । देखिये-सम्यग्दशन एक अपूर्वे निधि है । सम्यक्‍्त्व 
प्रारन प्राप्य उम्र और इत जोवव से जाते रहे तो चाहे लवपतो करोडपती हो 
जाय, चाहे राज्यपद मिल जाय चाहे कितने ही विषयों के साधन जुट जाये लेकिन वह सब 
बेकार है। व आगामी कालमे दुर्गति के ही कारण बनेंगे, श्रौर अगर सम्यक्त्व लाभ हो 
जाता है अपने इस निज ज्ञान स्वभावमे दृष्टि जाती है तो फिर चाहे कैसी ही दद्विता की 
स्थिति क्यो न हो पर उसे सब कुछ मिल गया । सदाके लिए संसारसे छूट, जाये ऐसा कारण 
बन जा यतो इससे बढ़कर औ्रौर क्या निधि हो सकती है ? सम्यक्त्वमे क्या बात पायी जाती 
है ! परद्रव्योसे निराले अपने आत्मस्वरूपमे रुचि हो जाना, श्रद्धान होना, प्रतीति होना, 
उसकी दृष्टि होना यह सम्पग्इर्शन है । अब उस परद्रव्यकी बात समभिये क्‍या क्‍या वे पर 
द्रव्य है बन मकात आरादि जो जो प्रकट भिन्‍न क्षेत्रमे रहते है” उनसे मेरा आत्मा बहुत दूर 
है, वे. तो प्रकट भिन्‍त्र है। और कुटुम्ब परिवार ये जीव ये भा प्रकट भिन्‍त है, और शरीर, 
यह भी प्रकट भिन्‍न है। जैसे दूध और पानी मिले हुए हो, एकमेक हो रहे हो फिर भी दूध 
दूधमे है और पानी पानीमे है । दूधमे पाती नहीं चला गया और पानीमे दूध नहीं चला गया। 
पारखी लोग उस मिले हुए दूध और पानी मे यत्रो ढारा या यो ही किसी सोख्ता आादिमे 
डालकर परख लेते है कि इसमे इतना तो दूध है और इतना पानी है | अथवा और भी 
उदाहरण तो है, पानी उस रगका बन जाता है । वहा भी यही बात हैँ कि पानीमे पानी है 
भ्ौर रममे रंग है । आप और भी देखिये जैसे इस भीटमे यह सफेदी (कलई) पुती है तो 
बताइये भीट सफेद है या कलई | अरे कलई सफेद हं॑ भीट तो ज्यों की त्यो हैँ। जो कलई 
'पहिले उसीके रूपमे थी वह अब पानी का सम्बब पाकर इस रूपमे फेल गई। वहां भीटमे 
भीट है और स्फदीमे सफेदी । तो ऐसे ही समभिये हम आपका शरीर ओर श्रात्मा ये दोनो 
एकक्षेत्रावगाही बन रहे है फिर भी शरीरमे शरीर है और प्रात्ममे आत्मा है। शरीय 
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जड है, शरीर जानता नहीं, श्रात्मा जानने- वाला 'है ।तो शआ॥रात्मा इस शरीरसे 
न्‍्यारा है । 

विभावपरिणतियोसे विविकत श्रन्तस्तत््वकी रुचि करनेंका श्रनुरोध--विविक्तका मे 
और आगे चले तो श्रात्मामे जो रागद्व ष होते है, विषय कषायके भाव होते हैं उन विषय- 
कषायके भावोसे भी श्रात्मा न्‍्यारा है । वे विषयकषायके भाव श्रात्माके स्वरूप हैं क्या ? 
आ्रात्माके स्वभाव है क्या हैं ? आ्रात्मामे सहज ही पंदा हो गए वया ? क्‍या ग्रात्मामे निमित्त 
कारण हैं ? दर्पण तो अपने स्वभावसे स्वच्छुताकों लिए ६ए है और उसमे परिणमनेका 
स्वभाव हडा हुआ है, मगर दर्पंगा ग्वय ही छायाका निमित्ता नहो बतता सामने कोई चीज 
हो तो हाथ छायाका निमित्त बना और यहा दर्पगा में दशकों परिणतिसे छाया परिणमन 
हो गया अरब वतलावो वह छाया क्‍या दर्पणकी क्षोज है? एक हृष्टिसे तो एक द्रब्यकी 
परिणति हीतो है, तो कह॒ दीजिए, दर्पणका चीज है, लेकिन यह भी आप क्षरिक वता 
पायेगे । और घटनाये ओर निर्माण विषिसे देखकर आ्राप यह कहेगे कि यह छाया दर्पशक्री 
नही है, यह नेमितिक है, परद्रव्यकी छाया है, परद्रव्यका निमित्त पाकर हुई है। तोचू कि 
उस छायाका अन्क्यव्यतिरिक हाथके साथ है, हाथ श्राया तो छाया हुई श्र हाथ हटा तो 
छाया हटी । तो कैसे आप सम्बंध जोडेगे ? छाया हाथ के प्रति जाय दर्पणम मत रहे। 
दर्पण तो शुद्ध स्वच्छु है । दपंणा उस छायासे निराला है। जैसे हम यहा यह परख करते हैं 
ऐसे ही विषय, कषाय, विकलव जो उत्पन्त होते है वे क्मोदियका निमित्त पाकर होते है । 
एक बात और खास समभनेकी है, जैस दप॑णके सामने लाल कपडा किया जाय तो दर्पण 
मे लालिमा आ जाती है तो वह कपडा स्वय लाल है| तो दर्पणमे लालिमा आयी इसी 
तरह उस उस तरह के कर्मोद्रय समाने है, क्रोष, मान, माया, लोभ प्रकृति उस उस प्रकार 
की प्रकृति शरीर कर्म सामने है, तो उसका निमित्त पाकार इम उपयोगमे ऋलक हुई ओर 
ऋलकके साथ अज्ञानों मोही श्रात्माने उसमे अपना उपयोग जुटाया श्रौर उसे श्रपनाया । तो 
वह विवेक करें कि ये क्रोधादिक विकार परद्वव्य हैं, ये मैं नही हू, उनसे भी निराला समझता 
है और जो भीतर कल्पनाये विचारतरगे हुई ये भी कर्म क्षयोपशमका निमित्त पाकर हृई, 
'मन इन्द्रियका सावन पाकर हुई, अत ये परद्वव्य हैं, मेरी चीज नहीं हैं । श्रहोज्चानकी परि- 
अ्रति होकर भी परद्वव्य देखे जाते है, ऐसा परमात्मतत्वसे मैत्री भाव भेदविज्ञानीके शुद्ध 
ज्ञानी पुरुषके होता है। सबसे निरालः मै हु, तब क्या रहा ? क्या वताया जाय। जो है। 
ज्ञक्किन बतानेको अगर चलेगे तो कहेंगे टकोत्कीर्णावत निश्चल एक नावक स्वभाव है, यानि 
जो अनादिसे अनन्तकाल तक गन्त प्रकाशमान है, जिसको लक्ष्यमे लेनेके प्रयासमे वेदान्तियो- 
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ने बटम॒स्वरूप माना है उस प्रकारदा कोई अविकार स्वरूप वह मै हू । देखिये अन्तः एक 
जानकी ही बात है । परम ब्रह्म माना तो है अद्व तवादियोने, मगर सर्वथा अपरिणामी साना 
है।। और जो सर्वथा अ्रपरिणामीहो वह तो सत्‌ हो नहीं हो सकता । फिर और वात सोचना 
व्यर्थ है। इसलिए वह नित्यत्वैकान्तरे ब्रहमस्वरूप मिथ्या बन गया, श्लौर जैन शासनमे परम 
ब्रश्मस्वप बताया है प्रविकारी जाइवत एकस्वरूप सहज, लेकिन एकान्तवाद नहीं किया है। 
द्रव्महष्टिसे देखा जानेपर ऐसा ज्ञात होता है मगर वस्तु तो उत्पाद व्यय भ्रौव्य युक्त है । 
उसमे परिणाम होता है, पर्याय होती है श्रन्यथा सम्वेदत नहीं हों सकता, अनुभव नहीं हो, 
सक््ता | उसका कोई प्रयोग ही न हो सकेगा । जेसे आपको किसाने बहुत बढिया भोजन 
तो दिखाया और कहा-साहब इसे देख लो मगरर खाना मत, तो भला बतलाशो वह भोजन 
क्रापके किसी काम का है क्‍या ? किसी भी कामका नहीं, इसीतरह वह परमन्रहम्‌ जिसका 
कि परिणाम नही, पर्याय नही, दशा नही, अनुभव नहीं हो सकता प्रयोग नहीं हो सकता 
वह परमन्रहम्‌ किस काम झ्रायगा ? उसका फिर सत्त्व ही क्‍या रहेगा ? 
शकाकर द्वारा निसर्भज सश्यय्दझनकी अ्रसभव्ताका पूर्वपक्ष-- अ्रनादि अनन्त अहे- 
तुक सहजज्ञानमात्र झ्रात्मत्त्व हब्टिमे आये तो समभिये कि सम्यग्दशत हैं । वह सम्यर्द्शन 
उत्पन्त होता है दो प्रकारसे (१) निरर्गस (२) अधिगरूसे, ऐसी बात खुनक्रर एक जिन्नासु 
कह रहा है कि मम्पग्दर्शवम तिसर्ग जता होना अनुचित जच रहा है, क्योकि जिस पुरुषने इस 
' ज्ञानस्वभावी आत्वाका समझा नहीं, जाना नहीं उसके वह सम्यग्दशन कैसे होगा ? ज्ये 
पदार्थ कभी जाननेमे झ्रायाही नहीं उसका विश्वास कंस हो सकता है ? तो निसर्गज कहोगे 
तो वहा यह ही बात समझम आयगी कि जिस आत्माको भ्रव तक कभी जाना ही नहीं 
उसका अपने आप दर्शन हो रहा है। यह ही तो निसयज सम्यग्दशशनका अर्थ हो ग्रया तो 
ऐना कभी हुझा नहीं । पूल तत्त्व कभी जान नही पाया तो उसका श्रद्धान कभी हो नहीं 
सकता । जैसे श्रोपधि, कोई रसायनकी वस्तु अत्यन्त परोक्ष हो और जिस ओपधिको कभी 
देखा नही, जाना नही, कभी सुना नहीं, ऐसे रसायरके बारे मे और उस ओोषधिके बा रेसे 
फल कैसे हो सकता है । जो समभमे झब तक आया ही नहीं, उसके बारेमे कैसे विह्वास 
किया जाय श्लीर समभझमे ञ्रा गया तो उसके मायने हो गया कि अ्रधिगमज हुआ | बाह्य 
उपदेशसे समझ झ्ाया निसर्गज सम्यग्दर्शन तो कुछ चीज नही है यह शकाकारका अश्रभिप्राय 
है । उसके समाधानसे यदि कोई यह कहे शकाकार ही कह रहा है कि इस शकाका यदि 
कोई यह जवाब दे कि जैसे लोकमे यह प्रसिद्ध बात है किशुद्रने वेदको कभी नही जाना। 
वेदवाले तो कहते है कि शुद्रकों वेद पढने का अधिकार टो, जब अधिकार ही नही तो फिर 
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वे कसे वेदकी बात समझे ? तो जैसे वेदकी बात कभी सुना ही नहीं फिर भी उसे वेदकी बहुत 
भक्ति रहती है, वह उसे नमस्कारकरता है। उस वेदके सम्बधमे कभी चर्चा हो जाय तो वह्‌ 
सामने श्राकर कहता है क्रि यह तो मेरा है, वह उम मतकी बडी श्रद्धा करता है तो देखिये 
जाने बिना भी वेदमे श्रद्धा होगई । तो उसकी वह श्रद्धा निसर्ग से है। जाना नही फिर भी 
श्रद्धा है। इसीतरह इस सम्यर्दर्शनका विषयभ्ूत आत्मपदार्थ जाना नही फिर भी नैसगिक 
सम्यग्दशेन हो सकता है। ऐसा जो कोई समाधान दे तो शक्राकार कह रहा है कि उसका 
समाधान ठीक नही बैठता । क्योकि उदाहरण जो दिया वड़ विषम उदाहरण है। वेद 
वादियोक्ी धारणाके अनुसार शुद्र को वेद पढने का अधिकार नही मगर उसने कभो सुना 
तो है और उस वेदके जानने वाले जो लोग हैं वे तो कुछ बताते हैं कि वेद कैसे है, किस 
तरह से उनके जाननेमे तो श्राया । जाननेमे क्िमीप्रकार न श्राया हो श्रौर फिर उस वेदमें 
श्रद्धा की जा रही ह तब तो यह दृष्टान्त हमारी शकाका समाधान देने मे ठीक बैठ जायगा 
लेकिन ऐसा नही है, यह समाधान ठीक नही है । हमारी शक्ा बराबर खडी हुई है । जब 
पदार्थकों जाना नही, आत्मस्वरूपको जाना नही तो फिर श्रद्धान कैसे हो जायगा ? और, 
जाने बिता श्रद्धांन होता नही तब यह सिद्ध होगया कि नैनगिकर सम्यख्दर्शन वुछ चीज नही 
होती । तो शक्राकार अपनी यह ञक्रा पुष्ट कर रहा है कि जीवको केवल आत्माका श्रद्धा 
नही होता श्रत निसर्ग सम्यग्दर्शन है ही नही | तब इसके भेद न करना चाहिए। शकाकार 
कह रहा है कि हमारी शकाके समाधानमे यदि कोई यह कोई यह उत्तर दे कि कि देखो 
जैसे किसी पुरुषको मणि (रत्त) की जानकारी नही है, वह यदि उसे कहो पा जाय श्रौर 
बाजारमे बेवने जाय तो काजके टुकडेमे अधिक कीमत वह पा लेगा ना ? तो नहीं भी 
जाना मरिको फिर भी उसे ग्रहण कर सकते और उसका फल भी भोग सकते । तो ऐसे 
ही जिसने आात्मतत््वको नटी जाना उसे भी उसका ग्रहण हो सकता, उसका फ्रल हो 
सकता, उसका फल हो सकता तो नैमगिक सम्यग्दर्शन हो जायगा । यदि कोई हमारी शका- 
का समाधात इस तरह देना चाहे तो उसका भी कहना ठीक नहीं, क्यों 'के वह भी विषम 
उदाहरण है, फिर यह कैसे कहा जायगा-कि उसने नहीं जाना ? तो निमर्ग सम्यग्दशन 
कोई चीज नहीं, शंकाक्ार कर रहा है इस कारण भी निसर्ग सम्यग्दर्शन नही हैं । जिस 
समय सम्यग्दर्शन होता है उसी समय पहिलेका जो ज्ञान है बस वही सम्यक्‍त्वरूप परिणम 
जाता है, मानो ज्ञान सम्यक बन जाता है, तो वह श्रधिगमज बन ही गया । इस सम्यर्दर्शत 
से पहिले उपदेश मिला या सम्यग्दर्शतके साथ उपदेश मिला ? सम्यम्ज्ान चुत हो गया, 
इसलिए मालूम होता है कि सम्यग्दर्मम एक नैसगिक चीज नही है । 


मोीणशासत्र/भक्र्वन- भाग-: १५ १६६ 
०) के 


निम्तगंज सस्यम्दर्शन- की सिद्धि द्वारा. 7ंकाकार की दइंका का समाधात:--नैसशिक 
सम्ग्रग्द्शंक न माने जातेकी; शंकुकार की शका, का अब, समाधान सोंज । यहाँ. नेक का 
यह अर्थ, वही है' कि बाहरी प्रसंग कुछ न झाये, और हो, जाये, यह बात नही किन्तु परोपदेश 
न मिले| और जाति स्मरण, वेदनानुभव़, झाद्विक बाह्य साधन +ले तबु होने वाला सम्य- 
स्शत नेसगिक कहलाता; है ॥ सम्यग्द्शनोत्पलि में तो निसमूजसम्यक्त्व में भी अन्तर में 
तिमित्त अनिवार्य: है ॥ सम्यकत्वोत्पत्तिक्रा श्रद्धरद्धा निमित्त सम्यक्त्वघातक प्रकृतियों व ॥ 
उपशम क्षस्न, क्षयोपशम है | इस तरह सम्यकृदर्शन किसी के यों भी ह्ले जाता कि दूसरे का 
उपदेश नहीं भी मिला किन्तु जाति स्मरण हो जाये भ्रथवा वेदना का अनुभव आदि हो । 
श्रनेक नारकियो को वेंद्ना का अनुभ्नव्‌ होते से सम्य॒क्‍ट्वु हो सकता है। वेदनानुभुव करते 
हुए वे ज्ञान से सोचते है-ओोह पूर्वभव्र मे मैंवे धर्म नहीं क्रिया, ब्रत नहीं विया, विवेकपूर्वेक 
नही रहे, भ्रस्याय किया, हिंसा की पाँचो प्रकार के पापों का हमने बहुत बहुत तरह से सेवन 
किया इस कारण ग्रह दु ख़ भोगना पड़ा | उन्हे ज्ञान हुझा, वेदना का अनुभव हुआ, उससे 
उनको अकल ठिकाने हुई। विश्वेक हुआ झौर उनके नैेसगिक सम्यर्दर्शुन हो जाता । 
सम्यादर्शन जिसे प्रात्त होता है उसे पहिले ५ लब्धियों प्राप्त होती है । (१) क्षयोपश्मलब्धि 
(२) विश्वुद्धिलव्धि (३) देशतालब्धि (४) प्रायोग्यलब्धि और (५) करणलब्धि। ज्ञान 
जब क्षग्रोपम्न को प्राप्त होता है। इस स्थिति से ब्रतता है कि जहाँ विशुद्धिता लाभ हो 
कुछ विवेक ज्ञज्ञे तो इसे कहते है क्षयोपशम्तनलब्धि । तो देखो हम भ्रापको क्षमोपहामलब्धि है 
फि नही ? इलना को है ही कि हम श्राप्त जान सक़ते है, सोच सकते हैं। आत्मा अपने 
निर्मल परिणास्न ब्रनाता है तो वििशुद्धलब्धि है उपदेदा प्राप्त होता है मो देशनालब्धि है | 
मगर इसका हम्त ग्रापटीक-ठीक उपयोग नही कर रहे । ग्रन्थ है, ,विधिपूर्वक उनमें उपदेश 
भरा है । उपदेश सुननेको मिलता है, उसे क्री हम ले सकते है, तथा इसके बाद हमे वुछ 
श्रागे नही बढ़ते, कुछ हम अपने सोचनेमे अ्पता उपयोग आगे नही ले जाते तो हम आगे 
प्रायोग्यलब्धि नही -ले पाते, जहा प्रायोग्यलब्धि होती है,वहा परिणाम बडे दि द्व होते है 
'प्रायोग्यलब्धिमे -३४-बंधावसरण होते है, तो यह कोई म्लाप्रली बात हृही है । ऐसी-ऐसी कर्म 
'पक्रतिया किज़िन॒का बध छठे गुणस्थानमे ,सम्भव -है उन. प्रकृतियोका बध इस प्र योग्यलब्धि- 
स्थ >इस मिथ्याहष्टि-उक-केज़ादा है,। जो प्रायोग्यलब्धिमे हो उसके प्रकतियोका बन्ध रूक जाये 
इससे बढ़कर और क्या बात कही जाय ?;छटे गुरास्थानमे अस्थिर, अशुभ, अ्रयश, असाता 
'अरति, शोक इन प्रकृतिय्रोका वश्र॒ चलता:है | ७ वें मे-बंव .होता है लेकिन _इन प्रकृतियों 
' काइवंघ, भ्रायोस्यलब्धिमे रहने वाले मिथ्याहप्टि नही करते है, पश्चात सम्यक्‍त्व होनेपर भी 
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इनका बंध होने लगता । परिणामोकी इसमे कितना निर्मलता है । प्रायोग्यलव्यि कदाचित्‌ 
किसीको प्राप्त हो जाय, श्र करगालब्बि न प्राप्त हो तो भी सम्यक्त्व नहीं होता । भ्रध 
कररा, अपूर्वक रण अनवृत्तिकरण परिणामके 'होने पर नियमसे सम्यग्दर्शन ,होता है । तो 
यद्यपि ये ५ लव्धिया वहा अवश्य हे और जिस किसको भी सम्यक्‍त्व हश्ना है देशानालब्धि 
भी मिली है लेकिन यह उस भवकी बात है जिस भवमे देशना नही मिल रही किन्तु जाति- 
स्मरस आदिकसे सम्यक्त्व उत्पन्त होता है । । ञ 
सम्यवत्वोत्पत्तिके निम्ित्तकारण व बाह्य साधन का विश्लेषए--एक बात और ध्यान 
में लावे | सम्यग्दशन उत्पन्त होने का निमित्त कारण क्या है ? तो कुछलोग कह देते, हैं कि 
भगवानके दर्शन करना अ्रथवा तप प्रत करना या जातिस्मरण होना, उपदेश मिलता, ये 
निमित्त कारण हैं, लेकिन सम्यग्दशनके ये निभित्त कारणा नही, हैं ।-देखिये दो तरहके जानने 
वाले लोग है या उपदेश करने वाले लोग है ”? एक तो इन बाहरी बातोकों सम्यग्दर्शनका 
निमित्त मानकर उपदेश करते है कि ये निमित्ता हैं। इनका दर्शन करनेसे, प्रश्ुुक निरखनेसे 
या प्रभुुका उपदेश सुननेसे सम्यकत्व होता है, ऐसा नियम बनाये हुए हैं। दूसरे लोग जो 
निमित्तका खण्डन करना चाहते हैं वे जानबूककर जो निमित्त नही है. उनको निर्मिच्चा वता- 
बताकर यह समभाना चाहते कि निमित्त कुछ चीज नहीं । जैसे कहते है कि इसने जिनेन्द्रदेव 
के दर्शन श्रनेक़ बार किया पर सम्यक्त्व न हुआ तो निमित्त कुछ नही करता | दोनो ही 
भूलमे है। जो जिनबिम्ब का निमित्त कारण कहकर इस बातका खण्डन करते हैं कि निमित्त 
कारण कुछ नही रहा वे झाख्ने मीचकर जगते हुए भी सोये हुए है। देखिये दो तरह के सोगे 
हुए पुरुष होते हैं एक तो सचमुच सोये हुए, जो जगाने पर जग जाते है और एक बनावटी 
सोये हुए । यो ही आखे मीचकर सोनेका बहाना कर लिया, तो बहाना करके सोये हुए पुरुषका 
जगाना कठिन है । उसके आगे कोई ढोल बजावे तो भी वह नहीं जग सकता। तो बात 
क्या है ? घटना देखिये--जिनेन्द्र भगवानके दशन या साक्षात्‌ समवशरणमे दर्शन या उपदेश 
ये सम्यग्दर्शकके निमित्त कारण नही है, ये तो आश्रमभूत है । सम्यग्दर्शनका निमित्त कारण 
है ७ प्रकृतियोका उपशम क्षय, क्षयोपशम । तो एक भी दृष्ठान्त बतायें जहा ७ प्रकृतियों- 
का उपशम, क्षय, क्षयोपशम हो जाय और सम्यक्‍त्वत हो ? वह उसकी उत्पत्तिका विमित्त 
कारण है, किन्तु जो विषयभूत पदार्थ है उनमें यह' नियम नहीं बनाया जा सकता कि जो 
भगवानके दक्षंत करके उसको सम्यक्‍त्व हो ही जाय । हो भी और न भी हो । 
उदाहररापुर्व॑क श्राश्रयभूत व निमित्तकाररसे श्रन्तरका प्रदर्शन--एक और हे 
लीजिए श्ाश्यभूत वे निमित्तका समभनेके लिये । एक वेश्या मर गई और बल जाग जी 
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के लिए लिए जा रहे थे । तो उस भृतक घरीरको किसी मुनिने देखा तो उसका यह भाव 
६ुआ कि देखो इसने दुलंभमानव जीवन पाकर कैसा ध्यर्थ विषयमे अपना जीवन गमाया, उसे 
देखकर किसी कामी एस्षके मनमे ऐसा भाव आ्राया कि यदि यह श्रभी कुछ दिन ओर जीवित 
रहती तो 'इससे मिलकर कुछ मौज और लूटता । उसी मृतक शरीरको देखकर कुत्ता स्याल 
ग्रादिके सतमे इस प्रकारका भाव श्राया कि ये लोग व्यर्थ ही इसे जला रहे ६ । यदि इसे यो 
ही छोड देते तो भंग कुछ दिनोका भोजन बनता । तो देखिये-एक वेश्यागरीरको तीन तरह 
के लौगोने देखा तो उनके अश्रलग अलग भाव हुए । श्रगर वह बाह्य पदार्थ निमित्त होता तो 
निर्मित्त तो सबक लिए हआ ना, वह वेश्याका शरीर। फिर तो सभीके एक सा ही भाव 
हो ता चाहिह । सुनि महाराजका और विचार, कामीका झ्रौर विचार, स्याल, कुत्ते आदि का 
और विचार क्यों हुआ ? मुनि महाराज के विचार में निमित्त कारण नही है वह वेश्या । 
मुन्ति महाराजके विचारमे निमित्त कारण है कमंका क्षयोपशम । प्रत्याख्यानावरणकषाय नहीं 
रहा इसलिए उनके वैराग्यरूप भाव चल रहे है, उस समय वह वेश्या दिखी तो वह विषय- 
भूत १ई उनके अनुरूप विचारक। आ्ाश्चयभूत हुईं। उसका शआराश्चय बनाकर मुनि महाराजके ये 
परिणाम हुए कि इसने सस्यवत्व न प्राप्त किया । तो निमित्त कारण क्या रहा ? प्रकृतिकी- 
योग्या दशा । कामी पुरुषके मसभे जो कामभाव जगा उसमे वह वैेश्याका शरीर निमित्त 
कारण नहीं, किन्तु उस प्रकारके वेदका कामीके तीज डदय श्रथवा उदीरणा है, जिसस्ते 
उसने वैश्याको आश्रय बनाकर काम भाव बनाया । यह ही बात स्याल बुत्ते आदिकी है । 
तो ये बाहरी पदार्थ निमित्त नही कहलाये । लोग तो बहकाने के लिए वाह्म पदार्थोको 
(नमित्त बताकर यह बतलाते हे कि देखो निमित्त कोई जीज नही है। देखो वेश्याशरीर 
सुनिराजने भी देखा, लेकिन उनके मनमे तो विकार भाव नही आया तो वह निषित्त तोन 
रहा । अरे भाई वेश्याशरीर तो निमित्त है ही नही | कामी पुर्ष के काम कषायका, वेद 
प्रकृतिका उदय है, उसकी उदीर्णणा हो तो काम भाव हो सकता है भैया ! जैन सिद्धान्तमे जो 
कर्मोफ़ा वर्णन है, एक-एक समयकी जो दशाये बतायी हू, कैसे उदय है उदीररा है, कंसे 
क्षय है, कैसे स्पर्धक है, इतना विस्तृत वर्णन है कि जीवत भर भी कोई अध्ययन करे तो 
नई-नई बातें समभमे आवेंगी । तो वयायह व्यवहारतय झूड है ? प्रमाणमे दो श्रश +-- 
निएचयनय और व्यवहारतय । व्यवहारनय भूठ है, तो जिसका अंश मूठा है वह प्रमाण भी 
भूटा है। तो यह अ्रश भूठा नहीं । जो उपचार करके बोला वह भूठ । घड्य बनने में कुम्हार 
का व्यापार निमित्त है--यह कहना कूठ नही, किन्तु घड़ा कुम्हारने बताया यह कहना कूठ 
है। कसे झूठ है ? भिन्‍य पदाथ्थमि कर्ता कमें भाव लादना झूठ नहीं। निमित्तनैमित्तिकयोंग 
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 होनेपर भी कुम्हारमें कुम्हारकी ही परिणति होती, मिंट्टीमे मिट॒टीकी ही परिरीति - होती। 

अत्तः निर्मित्तनैमित्तिक योग व वस्तुस्वातन्त्यका एक सीथ होता विरद्ध नही ।बोह्य * साधन, 
_ तिर्मित्त'व उपादान इन तीनो को सही सेमक्रे' बिमा जीव परिरंामीत्पादर्का रहस्य नहीं 

समझा 'जा 'सकत।/ | निश्त॑गे ज सम्यर्दर्शरतमें निर्मित्त तो है 'सम्यक्त्वेघातक प्रकृतियोका' उपश- 

मादिक,' वाह्य साधन है जानिस्मंरणांदिक तथा उपीदान वह जीर्व है' जिसकी भेम्यकत्व' हो 
, रहा हैं। मात्र उस भुवमें श्रधिगेम' (उपदेश) ' पाये बिना जो सम्यवत्व हो'जाता-उस निस-- 
गज सम्यग्दशेन्‌ कहते हैं । । 
_. , विपंदाप्रोकी कल्पनामुलता--श्रतादिं कालसे भ्रेममे गोते लंगां रहां' यह जीव अ्रयती 
कल्पनायें बना कर दू खी हो रहा ह ।'अ्रप॑नी-भ्रप॑नी बीत' देखो" इस * देहिके “अन्दर जो' यह 
जाननहार श्रार्त्मा है, मैं हु, उस मैं की पंरख॑ करके देखें कि! यह' भीतरमे " क्या केरं रहा है, 
जिससे यह क्लेश 'पृता है और क्या करे कि जिससे इसके कलेश दूर हो जायें ? तो नि्ारो 
_ यह मैं भावमात्र पदार्थ, हु, जैमें बाहर देखते है-खंम्भां हैं तो कोई पिंप्ड, कीई मोटी लम्बी 

वस्तु है | बांहर॑ परेखते हैं तो कोई श्राकारंकी 'चीज है । कठीर नरम वस्तु” है । जरा अपने 
प्रापको विचारियें--व्या मैं कठोर, नरमे वस्तु हूँ ?' क्या मैं ढेंला पत्थर आदिकंकी तरह 
पकडा जानें वाला पदार्थ हूँ ? नही, मै हूँ एक 'जान॑नभाव मात्र । तो जाननंभाव मात्र यह मैं 
कर क्या सकता हु सा देखिये यह कैवल ' जानने' का ही तो कीम कर सकता,' और केछ 
: नहीं कर सकता । उर्स जाननैमे कल्पना बनों डाले तो कल्पर्नाओको काम कर' सकंता हैँ । 
: पर जाने, कल्वताए करे इसके' सिवाय 'और कुछ यह नही करता' देंखो दिल'को. सुहांवने 
वाली बातें इस आत्मा को पार ने क्र' सर्कंगीकिन्तु भेदर्विज्ञा्न वाली बात आत्माको पार 
करेगी | इससे दिल लुभावने जैसी बातकी इच्छा मत' रखो । ईच्छा रंखो- 'इस बांतकी कि 
मुझको ऐसा प्रकाश' मिले कि जिससे मेर्स ढु खकट जाय । देखों-दुं ख'तो 'इस' / जीवके कटे 
हुए ही है। कोई जीव दु खी नही है'। किसी जीव॑ंका स्वभाव दु खका नही है । लोग मानते 
हैं कि मैं दु खी हू, मेरेको यह कष्ट है बाहरी पदार्थोक्री बात निरख-निरखकर 'अपने मे 
कष्ट मानते हैं। एक 'मोटी सी बात देख 'लो, मर गए, थहा से 'चले गए फिर 
इसके लिए यहाँ की क्या ? तो आत्मार्पर दया करके ऐसा ही समभरलें कि हम कुछ पहिंले 
ही मर गए थे । अब इस नरंभवमे मानो हैं तो एक थुफत्र हैं, इन लोगोके' लिए नही, इस 
बाहरी सम्पदाके लिए नहीं । मेरेको तो आत्महित कर लैना हैं, छूटना' ती*हैं ही सब ।' जो 
छूटेता उसका' मोह जिद्भगी भर बसा बसाकरें पर क्या लोगे ? अश्ुर्भमविति करने श्राते, 
भंगवानकी उप/|सना करते तो भंगवानका स्वरूप ही और क्या है ? केवल; ज्ञानमात्र 'जान 
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गोति, ज्ञानप्रकाश । और कुछ नही; । जो प्रशुक्न-स्कहय+है सो पमेरा :है, स्नो सृबका, हैं,। 
प्रत्येक, देहधारी में .वही- स्व॒छूप, है जो ,प्रभुका. है, ज़ो [मे रा, है । सबका एक सफ्ान _ स्वहुंप है । 
वह स्वरूप, क्या है. ?,ज्ञान भर श्रानन्दका मिप्ड | यहा क्रष्टका क़ोई नाम नही- है क़ष्टक़ो 
: गुजायस ही, र्चटीः है. इस उव्रूपमे, पर, कल्पज़ाये करके अपने क़ो ही क़ष्टमे.डाल रहे है। 
। हिम्मत नहीं, बनाते ४बाहरमे,अगर कुछ हो,ग॒या तो हो ग्रया,,उसमें इष्ट ग्रत्तिष्ठकी बुद्धि 
क्यो, करते ,कि, यह- मेरे लिए ऋृष्ट होग़या यह, मेरे लिए अनिष्ट हो गया ।,मैं झात्मा सबसे 
निराला केवल, मावमात्र। केवल-ज्ञानप्रकाशमात्र, इस देहूके फुन्देमे पडा हूँ इतनी-,ही तो त्रुटि 
हो रही है श्रोर इसी, कारण वढ़, क्ब भार। मैं, मान रहा. हूँ | स्वरूपक़ों सम्हालु, ,बोक त 
मानू, ऐसी दृष्टि, बताऊ झौर कभी आत्मा के सहजस्वरूपका अनुभव कर लू तो सम्यव्त्व 
'हो जायगा । ह 
श्रात्महितक्रे लिये स्वभावाश्रयकी निता-त्र झ्ावश्यकता---देखोमैया ,क्या करन है ? 
अपने निरपेक्ष आत्मस्वभावका अनुभव करना है। सम्यक्‍त्व पैदा करो | वह सम्यकत्व होता 
» है स्वभावके आश्रयसे । इस अन्तस्तत्त्वके लिए,पहिलले एक भीतरफ्रले बरी. तैयारी करना है । 
अ्रपनेको -सब्नसे अत्यन्त निराला निरखना । निराले विविक्ध ज्ञानस्वरूपकों हृष्टिसे ज़ाते लाते 
. ही वह क्षण आ सकेगा, कि ज़ब समेरेको ,ज्ञानस्वकूपका अनुभव ,होगा। ,कोई ऐसी. शका न 
करे ,कि गृहस्थीमे रहकर स्वानुभव करेंगे तो शृहस्थी चल़]येगे ;तो स्वानुभव न, होगा। अरे 
', गृहस्था हो तो, साध्चु हो' तो, .सम्यवत्वकी दिशासे दोनोका एक सा-कदम होता है फके बया 
रह गया ? एक. बाहरी: पडिग्रह।का । बाह्य पश्चिह जितना जिसके कम होता है वह उतनी 
'अधिक देर बशाबर स्वान्तुभव प्रानेका अधिकारी बनता है । तो गृहस्थ शीघ्र बारबार स्वानु- 
भव प्राप्त करने, का, अधिकारी री है लेकित उसके अनुभवका स्वाद. _लेनेका, अधिकार, तो 
है । जैसे ; किमीने एक छटाक हो ;/मिठाई झाया ,और विसीने वही मिठाई एक 
किलो 'छककर खाया तो इसमे छुक कर-खानेका; भ्रन्तर तो है मगर स्वाद तो दोनो को एक 
सा आयगा ऐसे गृहस्य हो या मुनि सम्यक्त्व परिणति समान- रह सकती । 

' 'ब्रात्महिताभिलाबियोके व्यावहारिक, कर्तव्यों मे स्वाध्यायकी प्रमुखता--स्वाध्याय 
नाम किसका है ? प्रथा तो बहुत तज्ञली, की मैं स्वाध्याय करता हु, स्वाध्याय तप है, स्वाध्याय 
करना चाहिए, स्व्राध्यायसे कल्याण होगा, पर स्वाध्याय नाम किसका है,?, स्व का अध्ययत 
करना सो स्वाध्याय है | ग्रन्य पढ़कर; बाचकर, पक्तिका अर्थ लगा लगाकर, झपने पर घटा 
घटाकर अपने आत्माका अध्ययन करना सो स्वाध्याय है, या दिल सुहावनी बातो को पढने- 
: का चाम स्वाध्याय है ? अरे वह तो दिलाध्याय है। कषाय उत्पन्न करने वाला विपय 
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बाचनेका ताम कषायाध्याय है | श्रव सेमकलो स्वाध्याय नाम किसका है ? जिससे स्वका 
अध्ययन किया जाय वह स्वाध्याय है । जीवने भ्रव तक अनेक बाते की, पचेद्वियके विपय 
और भनका विषय, इन ६ प्रकारके विषयोको इसने बहुत भोगा | भोगता ही चला भ्राया । 
तो न ६ विषयोको प्रेरणा मिले ऐसी बात करनेका ही उपक्रम रहा तो वहा कौन सा लाभ 
लूट लिया जायगा जैसे तेसीका बैल कोल्हूमे जुतता है तो उसकी ग्राखोमे पट्टी बाध दी 
जाती है। वह कोल्हूपे चलता रहता है । उसे ऐसा भ्रम रहता है कि मैं तो सीधा ही चल 
रहा हू, और चल रहा वह उसी जगह । उसकी आखे क्यो खोली जाती ? इसलिए कि 
उसे यदि मालुम पड जाय कि मैं तो उसी जगह चल रहा हू तो उसने चक्कर आ जायगा 
झ्ौर गिर जायगा । उस कोल्हूके बैलकों तेली सही ज्ञान नहीं कराता, उसे अ्रममे ही रखता 
है श्राखे बावकर कि यह अममे रहे तो यह योल गोल चलता रहें श्रौर हमारा तेल 
निकलता रहे इसीतरह हम ञ्राप सभी जीब्र अकेने चल रहे हैं भ्रम रहे हैं चारो गतियोमे 
या दुर्गतियोपे नई जगह नहीं चल रहे । क्षेत्र दृष्टिसे देखे तो लोकमे भ्रमण कर रहे, भाव 
दृष्टिसे देखे तो इन्द्रियक्रे विषय शोर मनक्रे विषयक्ों भोग रहे | वही कल भोग भोगे थे, 
वही आ्राज भोगा और वही कल भोगेगे | कोई' नई चीज है क्‍या ? श्ररे उसे तो अनन्त बार 
भोगा जा चुका है. छोडा जा चुका है, तो खा खा कर, छोडे उसे तो लोग कयाकरना कहते 
। यह सब जगतका विषय वैभव क्‍्या' हुआ है। भोग भोगका छोडा हुआझ्ना' है। यह ज्ञात 
प्रकाश जगे और उससे विरक्ति जगे कि' मुझे विषयभोगोसे प्रीति नहीं। मैं तो 'एक अपने 
आपके आ॥्रात्मानुभवके लिए ही जीवित हुं। परवाह न करेकि वया होगा हमारा जो एक 
मुक्ति का मार्ग मिला बस उसपर चलें । जिस परिस्थिति में हो उस परिस्थितिमे अपना 
कतेव्य निभाये भला ही होगा, बुरा नहीं हो सकता ।। श्रच्छा भाव करके चलेंगे तो कभी 
बुराई नहीं भ्रा सकती । बुरे भाव करके चलगे तो भले ही पूर्व पुण्यवश थोडा श्रभी पोल 
ढक जाय मगर उसका परिणाम अवश्य मिलेगा | भीतरमे श्रपनी गुत्थी सुलका ले। बाहर- 
, में सग्रह विग्रह करनेसे कभी सच्चा मार्ग न मिलेगा। भीतरमे निरखिये-यह मैं भावमात 
हैँ श्राकाशकी तरह श्रमृतेहू | केवल जानना इसका एक गुणा है, उस जाननेमे आनन्द अपने 
आ्राव बच्चा हुआ है | होता क्‍या है कि पूर्वबद्ध कर्म जब उदयमे श्रा्तें है और उनका जब एक 
विकराल रूप सामने होता है, भ्रनुभाग सामने श्राता है, उसका विस्फोट होता है तो उस 
समय ज्ञानमें थे सब रग॒ आ जाते हैं । जहा ज्ञानमे यह कषायोका रग॑ आया, इस रह 
उपयोग बना कि इसमे नाता कल्पनायें होती है । मिथ्या श्रद्धानके समान कीई हमारा बरी 
नही है और सम्यक्त्वके समाल मेरा कोई मित्र नहीं। निर्णय ठीक करलो । 
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सानदपर्मसे श्रात्मधर्मके छारणकी पात्रता--भैया कर्तव्य तो गृहस्थी मे गृहस्थी जैसा 
करें, यह तो एक व्यवस्था सौपी गई है कि तुम इन ५--७ जीवो की, स्त्री पुत्नादिक को 
व्ययथा करा, तम इन दो चार जीवोकी व्यवस्था करो | मानो यह व्यवस्था सौपी गई है 
समताक़ लिए नहीं है ये घरके जीव । क्योंकि मानो तुम्हारे घरमे ये जीव न आये होते 
कोई मम्रताकी गु जाइस रही व्याकि ये मेरे है? जो श्रांये, कोई श्राये। ससारप् चारो 
गतियोक जीव रुलते फिरते है। कोई आरा गया श्रापके पास | आपका है कुछ क्या ? कुछ 
भी नही है। सर्व जीव स्वतंत्र हें । सबके अपने-अपने कर्म साथ है । सब अपने अपने 
उदयके अनुसार सुख दु ख पाते । किसीका कोई कुछ लगता नही, केवल एक अपने आपके 
ज्ञानका ही सहारा है, ज्ञान ही परमात्मतत्त्व है, च्ञान ही सार है, वही भेरे लिए शरण है। 
जगतमे कोई दसरा मेरे लिए कुछ नहीं है । फिर भीतरसे अपनी ईमानदारी खो देना, यह 
तो मेरा है, यह दूपरेका है, यह भ्रम है और यह बहुत क्लेश देने वाला भाव है । बात सत्य 
समझे । व्यवस्था अपने जिम्मे जो है उनकी करे । वह एक गृहस्थीका कतेंब्य है, किन्तु 
प्रात्माका क्तेब्य क्या है ? देखो बात दो हे--इसे लोग कहते 6 मातवधर्म, और एक दूसरी 
चीज है आ्रात्मथर्म । चू कि भानव घर्मेका ही टोटा पड रहाहै इसलिए बडे बड़े भाषण होते 
है मालवधर्म पर । मानव बनिये, दानव न बनिये | परोपकार करो, सब पर समवुद्धि रखो 
दानव न बनिये। परोपकार करो, सब पर समवुद्धि रखो मानवधर्मके उपदेश होते हैं ना। 
तोपहि ले मःनवधमेकी ही पात्रता नहीं है। मानव अपने कतैव्यसे इतना दूर हो गए है, तो आव- 
प्यकता है सानवधमंके उपदेशको | लेकिन एक बात और समभिगये-मानवर्धर्मसे बढकर है 
आत्मध्म॑ । जहा आत्मबमंका प्रसंग आयगा उसका प्रयोजन कया है कि जन्म छूट जाय,ज्ञाता 
हय्टा रहू, केवलश्नानज्योतिमात्र रहू और सदाके लिए क्लेणमुक्त हो जाऊं। शआ्रात्मवर्म का 
प्रयोजन यह है। और, मानवधर्मका प्रयोजन वया है ? देशमे, समाजमे सही व्यवस्था बनी रहे 
9र को आपत्ति, गडबडी न श्राये इस जीवनमे यह है वानव4र्मका प्रयोजन । तोभाई पहिले 
मानव दसे, यह तो ठीक है, पर मानव सानव ही बन वनकर जीवन ग्रुजारना, यह भविष्यके 
लिए ठोक नही हैं । सानवधर्म तो और आत्मधर्ममे अ्ग्नरर हो । एक बात और भी समक्तता 
चाहिए कि जो पात्मधर्मका अभिलापी होगा उससे मानवधर्म तो अपने आप प्रनेगा, पर जो 
केवल सानवधर्म तक सीमित रह जायगा वह आत्मधर्म से वंचित रह जायगा | अब समझे 
लीजिए कि ग्रात्मब्रमंका वित्तना विशेष महत्त्व है । 

सम्यदत्दो पलब्पिकों भेदविज्ञानपूर्धद त्ता--सम्यवत्व पानेके लिए मूल बात यह है कि 
भेदविश्ञान करो। दो कभी एक नहीं बनते, यह निश्चित वात है, अगर अरित्तव दो है 
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तो वे दो मिलकर एक कभी नही हों सकते, किन्तु यह मुंढे भ्रज्ञानी प्राणी' करना चाहता हैँ, 
दो को एक । ब4 यह हों संघर्ष हैं जो ससारमे इसे' रुलाये! फिरता हैं ७ दे कभी! एक नही 
ही सकते और यह दो को एक करना चांह॒ता। देखलों' जब' मोह होता हैं, विताका' पुत्रमे 
तो ऐसा चाहता है कि मैं एक बन जाऊं, शरोर भा क्यों अलग रहे स्त्री और 
पतिते प्रोति हैं तो वे चाहते है कि मेरा यह शरोरफा भा भेद क्यो हो रहा ? के ता एक 
बंत ज.ऊ ऐवा ऐपो कल्यतायें करता है यह जात, पर तो बॉव हो नहीं सकतो उसे कलाता 
ये तो उनका फव क्‍लेंग है । कोई ५० --६० मऊ बराक वानी गांड! बेंव अथवा कोटा 
लंदे लिए जा रहे हो, बच्चे लोग उमें हाथसे ढकेवते हों तो यद्यात वढ़ गाडो बच्चें लोग 
नही चला रहे । चंलो रहे वें बे अंववा कोटा | गर्व वह गाडी कही रूक जाय तो वे बच्चे 
बड़ें दू खी होते है, हैरात होंते है- हाय गांडी क्यों रुक गई ? उन बच्चों के जोरसे लगानेसे 
दी वह गाडी चच तो न॑ जाय॑गे, गाडो तो बैंतों प्रय॑त्री कोटे द्वारा ही चलेंगी, पर वे यह 
कल्पना करते है कि इस गांडोको मैं चलात॑ हूं इर्सनिर्ए उन्हें दुःखी हौतां पडा ऐसे ही घर 
गृंहस्यीके बीच रहने वाले ये अज्ञाती प्राणों मावते है कि मैं इस गहस्योक्रों चलाता हू। 
में ध॑त कमाता हूँ, मैं इप बनतको अ्तनो तिजोरी में रखता हु । इंसपर मेरा पुरा अ्रधिकरार 
इत स्त्री पुत्रदिक पर मेरा पूरा अंबिकार हैं, ये मेरें से जिछुडकर जायेगें कहाँ ? विद्युडते 
तो औरोंकें है, ये मेरे से कभी न बिंछुडेगे, ऐपा विश्वास किए हैं ना ? ती यह उतका भू 
विश्वास है कि नहीं ? ऐपा जी विश्वास करेगा उसका फंल क्यों होगा ? वलेश ये सेंग मेरे 
साथ ही रहे ऐवा वे सदा तो नही रह संकते, अपने श्रर्पने समर्यपर गुजरेगे । ती जब गुजरेंगे 
तब यह कष्ट मौनेगा। माने निर्णय थेह बनावे कि जितने हमारे कष्ट हैं वे छुटे। कष्ट है 
ज्ञानका, कष्ट है भूठे विश्यासका प्रग्यथा मेरेको कष्ट रक नही कष्टकी“कहानी लोग बहुत 
सुनाते हैं तो उंतकी सारी कहानीमे बात मूृखेकी भरी हुई, क्या कि परके प्रत्ति कूंठा विश्वास 
जगा, फरठ ज्ञान जंगा इसलिए कष्ट पाया | इतंनी सी बांत है 
कंषायौकी बंलिंमे स्वानभति भंगंवतीकी प्रसन्‍तता--बहत सी बातें आती है नान्‍जी 
तुमकी संबस अधिक प्रि हौ उसको बलिंदान करंदी। मुंतलमानीमे भी कहा है श्रीर उसका 
प्रयीग किया गया । किर्सीनि सीचा कि मेरेको ती सेरा बच्चा प्यारातहै तीउसकी र्थलि कर दू ।। 
अरे वह ती अर्थ ही नही संमंका । बच्चा क्सीको' प्यारा नहीं, धन किसीकी प्यारा नहीं 
यह ती लोग भूठ कहते है कि हमे अमुक ध्यारा है'। प्यीरी है सबकी “अपनी-कषाय'। बच्चा 
तो वह ही है मगर कोई गडबड हो जाय, मन ने मिले तो फिर उस बंच्च॑पर प्यारकहा 
स्हा ? स्त्री तो वही है, उसकी मन' बिरगंड गेंया (दिल हेंट गया, फिंर!कहा रहा प्यारा ?? 
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ये ब 77 पदार्थ प्यारे नहीं होते किसीको | यह तो झूठ कहते है कि मुझे यह प्यारा है। 
अयना बात यह है कि मेरेका मेरी कषाय प्यारी लग रही । उस स्त्रीके बारेमे जो कुछ मैं 
सोचता हूँ. जा राग भाव होता है वह॒ कषाय मेरेको प्यारी है। जब दिल न मिला उस 
समय द्वेष कषाय प्यारी हो गयी । पहिले राग कषाय प्यारी थी, श्रब द्वष कषायथ्यारी हो 
गई । तो कषाय सबसे प्रिय हुई । उस कषायकी बलि करनी पडेगी तब उद्धार होगा अन्यथा- 
नही । जो कष्रायोकी बलि कर सकनेका साहस बना लेता है उसको शान्ति कही नहीं गई । 
सदा है, और जो कष।योकों नही छोडसकता वह कायर है | और क यर पुरुषोक्रो श्ान्तिका 
ग्रवकाश नही है भेद विज्ञानकी बात कही जा थी | जब तक यहा का भेद विज्ञान नही जगा 
तब तक बाहरके भेदोकी कोई बात कहे तो वह उसकी ऊपरी ऊपरी बात है। जैसे शअ्रनेक 
लोग कहते है भरे भाई किसका मकान है ? यह तो बाहरकी चीज है, सब छूट जायगा । 
अरे तुम्हे श्रपने अन्दरका भेदविज्ञान जगा कि नहीं ? नही जगा तो यह बात तुम्हारी केवल 
कहनेको है, उसे त्याग नहीं सकते । जिसको यह भीतरमे ज्ञान जगा कि मैं तो ज्ञानप्रकाश 
मात्र हु। कषाय जगना आदिक जो कुछ है वह सब कर्मकी चीज है, कर्मका रग है, उसे मैं 
क्यो अभ्रपनाऊ ? मै तो ज्ञान ज्ञान हू । ऐसा जिसने भीतरमे भेदविज्ञान किया उसकी सारी 
बाते सही है और जिसको अन्दर का भेद विज्ञान, नही जगा उसकी बाते कोरी है, ऊपरी है । 
यो तो विचारो- जैसे रेलगाडियोन या और भी अनेक जगह देखा होगाकि ब:त से वस्तु 
के नीलाम करने वाले लोग फिरा करते है । वे अपनी वस्तु लोगोक़ों दिखाते है, उनसे वे 
उसकी बोली बुलवाते हैं। जो कुछ अधिक वोली बोलता है उसके पास वे उससे रूपया 
निकलवा कर देखते है| भ्रगर रुपया निकल आया तो वे उसे कोई इनाम दे देते है और : 
अगर सोदा ठाक-टीक निपट गया तो वे उन रुपयोको अपनी जेब में करते है और उस व्‌स्तु 
को दे देते है। प्राय करके वे लोगोकों बहका देते है ऑर उनसे वे कुछ ठग ले जाते है । 
तो ऐसे ही समभिये कि ये दिखने वाले समस्त पर पदार्थ ठग 'है, बह़काने वाले ८ । भरे 
जिन्हे मेरा मेरा कह रहे वे सब मायारूप हैं उनसे धोखा ही धोखा है । अरे अपना एक 
वास्तविक ज्ञान बनाइये कि ये दिखने वाले पर पदार्थ मेरे कुछ नही ह, मै तो एक ज्ञान 
मात्र हू ये कषाये, यह दिखने वाला देह यह ही जब मेरा नही तो फिर श्रन्य कुछ मेरा कैसे 
हो सकता है ? जिसे बाहरमे अन्घेरा है वह बाहरमे जो कुछ भी बोलता है वह केवल उसका 
बोलना मात्र है । 

जन्ससरणकी बाजासे सुक्‍त होनेके लिये श्रजर अ्रमर श्रन्तस्सत््व को रुद्धिवो- 
अ यत्व--अनात्मतत्त्वसे रुचि न रहे, केवल एक आत्मप्रकाशमे रुचि जग जाय, यह काम 
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करने का है अगर जन्म मरणकी वाघा से मुक्त होना चाहते हो | सबसे वडी विपत्ति ह 
ग्रापपर जन्ममरणकी लगी है। जीवनमे कुछ साधन बना लिया, मकान बना लिया श्रौर 
कुछ भ्रारामके सावन ब्रन गए तो वे सब बेकार हो जायेंगे । क्योकि मरण होगया तो फिर 
से वही पाटी पढनी पडेगी तो यह ठाटबांट किस काम आायगा ? थोडा सा कुछ साधनसा 
बन गया, फिर मर गए तो वे सब बात बेकार हो गई । यह जीव अनादि कालसे यही जन्म 
मरण करता श्राया । इस रही रही थोडी सी जिन्दगी में ऐसा साधन बनाये कि अपनेको 
ऐसा जचेकि समस्त बाह्य पदार्थ वेकार की चीज हैँ यह बात इस लिए सुना रहे हैं कि उनकी 
रूचिन रहे । करना पडता है सब । रहेंगे कहा ? रहेगे मकान मे । और यदि सब छूट जाय, 
इतना बल प्रकट हो जाय तो बदत उत्तम है, पर नही प्र:ट होता है तो घरमे रहना होता 
है । पर सत्य-सत्य तो समभते रहें, उससे अशान्ति न रहेगी। सम्यन्ज्ञानमे श्रशान्ति नहीं 
होती । जितनी ग्रशान्ति होती है वह सब मिथ्याज्ञानमे है, और ऐसा अपने श्रापका निर्णोय 
रखिये कि हमको जितने भी कष्ट है वे सब हमारे मिथ्या ज्ञानके कष्ट है । सच्चे ज्ञानमें तो 
कष्टका नाम नही कर्तव्यपथपर चले चलो । कमाई के समय कमाई करो, धर्मके समय धर्म 
करो, प्रतीति कभी मन छोडो | पुजनके समय पूजनमे आात्नो स्वाध्यायके समय स्वाध्याय 
करो, पर प्रतीति अ्रपनी कभी मत छोडो । मै इन सबसे निराला ज्ञान-स्वरूप मात्र हु। भेद 
विज्ञान ही बधु है। भेदविज्ञान ही पिता है, और भेदतिज्ञान हो हमारा रक्षक है, दूसरा कोई 
रक्षक नही । बाहरी पदार्थों मे राग मोह करके चोटपर चोट सहने चले जाते है और फिर भी 
ज्ञानप्रकाशमे नही आते । ऐसा व्यामोह है जीवोको । तो इस जीवनमे एक प्रयोजन बनाले 
कि हमको ऐसा उपाय बनाना है कि मेरा जन्म मरण छूट जाय | इससे बढकर श्रन्य कोई 
बात अपने हितकी नही है । 
कर्ममुक्त होनेके लिये कर्मविविक्त श्रन्तस्तत्तकों प्रतीतिकी प्राथमिकता--देखो एक 
छोटी सी कु जी है । सर्व दु खोसे, क्मोम्रि, बाधाओमे मुक्त होनेकी कु जी । छूट वही सकती 
है चीज जो बाहर की हो । ज्ञा बात वाहरमे लगी हो वह ही चीज छुटसकती है। अन्य 
की चीज कभी नहीं छूट सकती । चौकीमे जो काठका असली रग है वह कभी छूट सकता 
है क्या ? वसूलेसे कितना ही छीगा जाय तो क्या वह रग छूट सकेगा ? श्ररे काठ मे उसका 
जो निजका भ्रसली रग है वह उससे कभी छूट नहीं सकता । और जो काठ पर बीट या 
मैल लग जाय, या पालिमका रग लग जाय तो वह छूट सकता कि नही? शभ्ररे धोनेका 
उपाय बनाया जाय तो वह छूट सकता । तो जो चीज छूट जाने की है उंस ना के लदे 
_हुए होने गर भी भीतरमे वह चीज उससे छूटी हुईं ही है। चौफ़ीका मल भाडनेसे छूट 
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जायगा तो जब तक मल लगा है चौकीपर तब तक भी वह चौकी अपने आपसे उस मलसे 
छूटी हुई है। खूब समभझले, और ऐथी जिनको श्रद्धा है वे ही चौकी को साफ करते है, 
इसोतरह आत्माको जिन जिन बातो से छूटनेको आवश्यकता है, विषयकषाय, राग, कमे 
देह, इनसे निराला होनेकी आवश्यकता है तो सम्यग्हष्टि जानता है कि मैं इनसे छूटा हुआ 
अपना निजी स्वरूप रख रहा हु | तभी तो मैं छूट सकता हूँ । और, मेरे मे ही जन्म मरण 
घुए हो, मेरे स्वरूपमे ही कषाय कर्म पडे हों तो ये कभी छूट नहीं सकते । कारीगर एक 
पत्थरमे से जिस मूतिको तिकालता है वह पूर्ति उस पत्थरमे पहिलेसे बनी हुई है कि नही ? 
बनी हुई है । बस उसको ढकने वाले अश्रगल बगलके पत्थर हटा दिये तो वह मूर्ति ज्यों को 
त्यो प्रकट हो गई, इसी प्रकार हमे होना है सिद्ध, प्रभु । तो सिद्ध क्‍या हुए ? जो मेरेपे स्व- 
भाव है, जो आत्मा में स्वभाव है, वही केवल स्वभाव प्रकट हो गया इसको कहते है सिद्ध । 
तो कंसे प्रकट हो गया ? अरे वह था स्वभाव जो प्रकट हो गया, वह अनादिसे था, उसको 
ढकने वाले विषय कषायके पत्थर लगे थे । उन्हें ज्ञानकी छेती, ज्ञानकी हथोडीसे काट काट- 
कर हटा दिया तो जो स्वभाव पहिलेसे था वह प्रकट हो गया । उसी को कहते है सिद्ध 
भगवान । 

कले गमुदितका उपया क्ले गविविक्‍त श्रत्तस्तत्तवकी प्रतीति--ममता छोडो, मिथ्यात्व 
हटाओ । भ्रमको नष्ठ करो । नत्य सत्य स्वरूप समझो, सम्यक्त्व हो जायगा। और सदाके 
लिए क्लेश दूर हो जायगा | कभी कभी कोई यो भी कह बैठते है हमतो उसे बहाना 
समभते कि अगर सत्यस्वरूप समभझेतो त फिर हम यह घर केसे चलायेगे ? बात उनकी 
सही है। सत्यस्वरूप समभले तो कल्पित घर, मिट्टीका घर मायाका घर भ्रमका घर नही 
चला सकते, फिर तो वह उस आनन्दधासकी ही सम्हाल करेगा। पर स्वरूपको समभना, 
उस स्वरूपमे रत होना, ये दो बाते बने तब । स्वरूपको समझ लेने पर भी पूर्वबद्ध कषायोके 
सस्कार के कारण पहिले श्रज्ञानमे जो क्रियाये कर डाला उसके संस्कार के कारण इसे रहना 
पडता है घरमे, और सारी व्यवस्था करनी पडती है, करे व्यास्था, पर अपनेको यह समझे 
कि हमारा नाम अब मोहियो की लिस्टमे नही है, मेरा नाम तो मैंने सिद्धभगवान की लिस्ट- 
मे लिखाया है। तो ओर दृष्टि होनी चाहिए | मेगेको तो सिद्धहोना है। मुझे यहां नही 
रहना है, मेरेको तो सिद्ध लोकमे रहना है। मेरे को तो शुद्ध स्वरूपमे रहना है यह रहने की 
चीज नही । राग सताते हैं। रहना पडता है रह रहे है, रहते जाते है मगर प्रतीतिपे यह 
बात लावे कि मेरेको रहनेका यहाँ काम नही । मेरेको तो स्वरूपमे रहनेका, सिद्ध लोकमे 
रहनेका काम है। बात भेद विज्ञानको कही है, जिरुये स्वाध्याय बने । स्वका अध्ययन बने 
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और इस स्वरूपकी हृष्टि हमारी प्रवत बने तो चाह़े बडीसे बढी विपत्तियाँ प्राये, पिला गुजर 
गया, पुत्र गुजर गया, या और कोई भी बढीसे बडी घटला घट गई, कैती कुछ भी बडो से 
बटी विपत्ति श्राय्रे तो यह उसे देखता रहे, हमता रहे, बाहर वी चीज है, बाहरका बराहरम 
परिगामन हो गया । यदि ऐसा ज्ञानवर जग जाय तोफिर इसके विर्पत्तिका नाम नहीं। 
मोक्षोगाय व मोक्षोप्ययाके प्रथम ज्धफा रूरूप कह कर स्म्प्रवत्दोत्वत्तिदिधिका 

प्रकरण मोशजास्त्रमे सर्वप्रथम रुमारके दु सोसे छूटनेका उपया बताया गया है, वह उपाय है 
सम्यर्दर्ण ,, सम्यस्तान और सम्वकचारित्रका एक्त्व | सम्यस्दशन बहते #-पर द्रव्योसे भिन्‍न 
परभावोस भिन्न ऊो एक अनादि निधन अहेतुक अतन्यस्वभाव है उसरूप अपने आपकी 
प्रतीति हो कि यह हूँ में, और में कुछ नही हू, ब्राकी सब मायाजाल है | मैं गृहस्थ हैं तो, 
साधु हु तो, यह सत्र एक पर्याय है । यह में नही हु | यद्यवि इनमें से मैं गुजरता हू लेकिन 
यह तो विनाञीक चीज है, मैं श्रनादि अनन्त अहेतुक अ्साबारण चतन्यस्वभावी हु जिसको 
कारण रूससे ग्रहणा कर करके स्वभाव ग्रुगापर्याये होती रहती है, इसको प्रतीतिको सम्यग्दर्शन 
कहते है, और इस आत्मस्वरझयफे जानको सम्पग्जान कहते है और आत्मस्वहूपमे रमण करने 
को सम्यक्चारित्र कहते है। मोक्षमार्गक उपायस्वरूप सम्यग्दर्शनका स्वरूप इस दूसरे सूत्रमे 
कहा गया है। अझ्ब तृतीय सूत्रमे कहा जा रहा है कि वह सम्यग्दर्शन कैसे उत्पन्त होता है ? 
तन्निसर्गा दधिगमद्वा-वह सम्यस्दर्णन निसर्ग से स्वभावसे उत्पन्त होता है अथवा परोपदेणसे 
उत्वन्त होता है ? इस सम्बन्बमे कुछ वर्णन किया गया है । निसगका अर्थ है स्वभाव, सहज 
स्वभाव | यद्यपि सम्पर्द्शन सभी अपने सहजस्वभावकी ही व्यक्ति है इसलिए सहज स्व- 
भावसे हुआ ऐसा कहनेमे भी कोई अपराध नही लेकिन सम्यग्दर्शन अब तक नही है, और 
अरब हुआ । तो जो नहीं है ओर अब हुआ, इसमे कारण क्‍या है ”? अगर सहजस्वभाव ही 
कारण हो तो वह अ्नादि से ही रहना चाहिए था, लेकिन अनादि से तो नहीं है श्र अब 
हो रहा है तो उसमे कोई कारण तो होगा । उस कारण का यहा वर्णन है | निसर्गंसे श्रथवा 
अधिगमसे होता है। परोवदेश बिना अन्य कोई कारण जुटे तो वह निसर्ग कहलाता है । 

परोपदेश हो तो वह अधिगम कहलाता है। इस प्रकार सूत्रका शतर्थ कि वह सम्यग्दर्शन 
निसर्गसे अथवा परोपदेश से उत्पन्न होता है । 

तन्निसर्गादधिगमद्वा सूत्रसे तत्‌ शब्दसे सम्यम्न्नानका ग्रहण कर लेने को श्राशंका- 

भ्रब इस सूत्रमे तत्‌ इस पदका विचार कोजिए । ततके मायने है, वह । वह निसगगसे अथवा 

उपदेशसे उत्सन्त्र होता है तो वह से क्या अर्थ लिया जाय ? वह में कोई ताम तो झाया नही, 

यहही कद्ठा गया- वह त्पन्न होता है ।” तो वह क्‍या चीज है ? सम्यग्दर्शन या सम्यग्लान 


प्लौनशास्त्र भवचल भाग १ १८१ 


यार सम्बकचारित्र या मोक्षमा्गे या और कुछ । तत्‌ से क्या मतलब है ? इस पर कुछ विचार 
कीजिए । ततसे यहाँ अर्थ है सम्यग्दशन केवल सम्यग्दशत, वह निसर्यग ओर अधिगम रे 
उत्पस्त होता है, कौत ? सम्पग्दर्शव । ज्ञान चारित्र मोक्ष मार्ग, इसका अर्थ नहीं है तत 
शब्दमे, क्योंकि निमर्ग और अधिगम से सम्यग्दर्गत ही होता हे। अच्छा, तो बताओ ज्ञान 
सिसगेसे या परोपदेशसे होता है, यह बात रखी जाय याने यदि तन्तिसर्गाबिगमाद्वा 
इस सूत्रका यह अर्थ क्रिया जाय कि सम्यस्जान निसर्गसे अथवा अधिगमसे उत्पच्त होता है तो 
इममे क्‍या हज है ? देखिये सूत्रका अथे क्या है यह तो समझते नहीं अथवा समझना भा 
नही चाहते । केवल पाठ कर लिया इनने से ही सनन्‍्तोपष कर लेते हैं कि हमने उपवास से, 
न्तमे पाठ कर लिया | यद्यपि वहा भी कुछ फल है, पर वह--जैसी श्रद्धा है उतना मात्र 
है । तत्त्वार्थमूत्रक्ा पाठ करनेसे भला होता है, धर्म होताहै, पुण्य होता है। उपवासका फल 
मिल जाता है, श्रद्धा है, उसके अनुसार मद कषाय है । उस मद कंषायक्रा उसे फायदा तो 
हथ्रा, लेकिन सूत्र में वया विषय है, किसका प्रतिपादन है यह और कोई उमके साथमे जान्‍ले 
तो महत्त्व उसका ही है । श्रच्छा तो कुछ लोग सूत्रका अर्थ भी जानते है लेकिन एक दो दिन 
में ही जल्दी जल्दी पढ़ लिया, एक दिनमें एक अध्याय पढना होता है तो उसे बहुत्त जल्दी 
जल्दी बांचां जाता है, उसमें बडी श्राकुलता बनी रहती है । देखा--तच्वार्थ सूत्रका दूसरा 
नाम है मोक्षणास्त्र । यह एक ऐसा अनूठा ग्रन्थ है कि इसका वाचन, अ्रध्ययन, मनन करे तो 
वर्षो लग जाय । देखिये-इस तृतीय सूत्रम कहा जा रहा है तल्तिसगदिधिगमद्वा, वह सम्यग्द- 
शेत निसगेसे अथवा अधिगमसे उत्पन्त होता है, यहा शंका यह रखी गई कि तत्‌ शब्दसे यह 
ही अर्थ क्यो लगगया ? तत्‌ मायने वह सम्यग्दर्श, सम्यग्दणन ही क्यो लिया ? हम यह अ्रर्थ 
करेत कि सम्यर्जान निसमें और अधिगम से उत्पन्न होता है, तो इसमें वया आपत्ति है । 
दे।खये-- शब्द र वता करना सूत्ररवतना करना, हर एकके वशकी बात नहों है। जो व्याकररा 
न्‍्याय,धर्मग्ास्त्र, सिद्धान्त सभीमे पारगामी हो, उसको ही अधिकार है कि वह सूत्रनिर्माणा 
करें, वुछ शब्द अधिक हो गए तो वह भी रचनाके >न्ूवूल नहीं है। और भ्गर कोई घअब्द 
बदल कर आ गया तो वह भी रचराके इनुकूल नही है। सूत्र उसे वहते है जिरूमे थोड़े 
भ्रक्षर हो और नि सन्‍देह प्रधे भलक जाया-- लो तसन्विसगदिधिगमद्दा, इस सूत्रका अर्थ तो 
है कि वह सम्यग्द्शन निस्र्ग और अधिगमसे होता है, सूत्रकारका भी अभिप्राय है कि 
सम्यग्दशेन निसर्ग और अधिगमसे होता है। अंकाक्रार यहाँ यह कह रहा है कि यह मानलों 
कि सम्परज्ञान निसे और अधिगमसे होता है । भ्रव इसका समाधान सोचिये । 
तन्निसगरदिधिगमादा 'सुत्रमे तत्‌ शब्दसे सम्पस्सानका प्रहण न किये जानेक्‍ा कारण 
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बताते हुए उक्त शंकाका सप्राधान--उक्त शंकाका समाधन यह मिलेगा कि चू कि सम्यम्ज्ञान 
सभोके सभी निमर्ग श्रौर अविगमसे नही होते । सम्यग्दर्शत ही एक ऐसा हैं कि प्रत्येक 
सम्यर्दरंन निसर्ग और अधिगमसे होता है । श्रगर ज्ञान और चारित्रकी उत्पत्तिमे निसर्म 
अ्रविगम को कारण माना जाय तो सिद्धान्तसे विरोध खाता है। देखिये सिद्धान्तकी बात, 
जरा इस विषयको विकल्पमे देखिये, यदि यह कहा जाय कि सम्यग्ज्ञान निसर्ग और श्रधिगम 
से उत्पन्त होता है तो जरा यह तो बतलावो कि कौन सा सम्यग्जान निसर्ग और अधिगमसे 
होता है । सम्यग्ज्ञान है दो प्रकारके, एक समस्त पदार्थों को विषय करने वाला और एक 
नियतपदार्थ को विषय करने वाला । याने केवलज्ञान, सकल ज्ञान और विकल ज्ञान, तो क्या 
सकल ज्ञानके बारेमे ग्राप कह रहे हैं कि वह निस| और अधिगमसे उत्पन्न होता है। यदि 
सकल ज्ञान के विषयमे कहते हो तो यह बात यो युक्‍त नही है कि केवलज्ञान निसमसे नहीं 
होता, वह समस्त श्र तपूर्वक होता है, याने क्षीण मोह ग्रुणस्थानमे सस्पूर्ण श्रृत ज्ञान प्रकट 
हो जाता है तब वहा केवलज्ञान होता है और श्र्‌ तज्ञान उपदेशपूर्वक ही होता है, जिसको 
श्र्‌ तज्ञान पूर्ण हुआ है, कुछ पहले उपदेश जरूर पाया हो, अध्ययन किया हो, सुना 
हो दूप्तरोने बताया हो, फिर क्षयोपशम बढ़कर श्र्‌ त ज्ञान पूर्ण हो जाय लेकिन उसमे मूल 
अभाव तो उपदेणसे हुआ तो रगे >पदेश पूर्वक हञआ्मा सकल श्र्‌त ज्ञान और श्र्तज्ञान पूर्वक 
हुआ केवलज्ञान इसलिए केवत ज्ञानकों हम निसर्गज नहीं कह सकते । यद्याप केवल ज्ञानमे 
उपदेश कारण नहीं है साक्ष'त्‌ अगर देख तो, वह एक निवकल्प शुक्ल ध्यानसे प्रकट होता 
है लेकिन केवलज्ञान जिसे भ। टुआ है उसे सकल श्र तज्ञानपूर्वक हुआ है और सकल श्रत्त- 
ज्ञान जिसे होता है उसे परोपदेश प्‌ ++ होता है, इस धारा से केवल ज्ञानकी निसर्गज नहीं 
कह सकत । यो तो सभी ज्ञान निमगसे होते है, क्सी दूसरे पदार्थके आश्रय से नहीं होता 
है । जैसी दृष्टि करे वैया उत्तर आता चला जायगा । लेकिन इस सूत्रमे निसर्गका इतना ही 
श्र्थ है कि परके उपदेश बिना किसी अन्य कारणसे तो उसे कहते है निसर्गंज। तो केवल 
ज्ञान सकल श्र्‌ तज्ञानपूवक होता है श्रत उसे निसर्गज न कहेंगे । और श्र्‌ तज्ञान परोपदेश 
पूर्वक होता है । अगर परोप देश न हो तो क्ष्‌ तज्ञानकी उत्पत्ति नहीं हो सकती । 

स्वयबुद्ध श्रोर बोधितबुद्ध दोनोके ज्ञानकी श्रधिगमजता--अब उक्त समाधान सुनकर 
आशंका सामने श्ाती है क्रि दो प्रकार के साधक होते हैं--स्वयबुद्ध और बोधितबुद्ध | स्वय 
बुद्ध वह है जो परके उपदेश बिना स्वय ज्ञानी बत गया हो और बोधित बुद्ध उसे कहते है 
जो किसी दूमरे के उपदेशको पाकर ज्ञानी हुआ हो ॥) उनमे बोधित बुद्ध भले हे परोष- 
देशपु4क श्रूत ज्ञानका बारी माना जाय लेकिन प्रत्यक्रबुद्धका श्र,त ज्ञान तो परोपदेश (वर्क 


> 
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नही है । तब यह कैसे कहा गया क्रि श्र्‌ तज्ञान परोपदेश पूर्वक होता है। लो स्वयं बुद्धका 
क्ष॒तज्ञान तो निसगज हो गया । इसके समाधान में देखिये--अ्रभिप्राय ज्ञाणके विषयमे स्वयं 
बुद्ध श्रौर बोधित बुद्धके लक्षणके प्रसगमे यह है कि स्वयं बुद्ध को उस भवमे दूसरे का उपदेश 
नही मिला श्र ज्ञानी हों गया । बोधितबुद्धका श्रभिप्राय है कि उस भव में दूसरेका उपदेश 
मिला तब वह ज्ञानी होता है । तो स्वय बुद्धको यद्यपि उस भवमे दूसरेका उपदेश नही पाया 
था उसका संस्कार बना है और उससघ्ते ज्ञान प्रकट होता है । एक कथा सुता होगा कि एक 
. ब्राह्मणके कोई पुत्रीथी । वह एक बार सबके साथ जाकर एक बनमे मुनिराज के दर्शन को 
गई । वहा मुनिराजके सुखसे उसने ४ प्राकारके यार्पोका वर्णोन सुना वर्णोन सुनकर उसका 
चित्त पवित्र बना और उसने ५ पापोका त्याग कर दिया । घरमे लडकी आयी, अपने पिता 
से कहा कि मैंने तो आज मुनिराजसे ५ पापोके त्यागका ब्रत लिया है। तो उसकी बात 
सुनकर पिता नाराज हो गया । बोला--भरे मुनिराजने बिना मेरी श्राज्ञा तुमे ब्रत क्यो 
दिया ? मैं तेरा ब्रत छुडा दूगा । चलो उन्ही सुनिराजके पास । जब वे दोनो मुनिराजके 
पास जा रहे थे तो एक जगह रास्तेमे लडकी ने देखा कि किसी ध्यक्तिको फासी दी जा रही 
थी । लडकी ने पूछ।-पिता जी यहा क्या हो रहा है ? तो पिताने बताया कि किसी पुस्षने 
किसीकी हत्या करदी है तो उसको फासी की सजा दी जा रही है । तो लडकी बोली-पिता 
जी जब हिंसा करने का यह फल है तो मैंने हिसा पापकोी छोड दिया तो बुरा किया ? ठीक 
किया बेटी पर तू एक यह नियम रख ले बाकी ४ नियम तो छोड दे । कुछ श्रोर भागे बढ़े 
तो लडकी ने क्या देखा कि एक जगह किसी पुरुषकी जीभ काटी जा रही थी | वहाँ लडकी 
ने पूछा-पिता जी यह क्‍या हो रहा है ? तो पिता बोला-बेटी यहा किसने क्कूठ बोला है 
इसलिए उसकी जीभ काटी जा रही है । तो पिता जी मैने झूठ बोलनेके पापको त्याग दिया तो 
क्या बुरा किया ? ठीक किया वेटी, तू ये दो नियम रखले, बाकी तीन नियम तो छोड दे । 
कुछ और आगे जाकर लडकोने देखा कि किसीपुरुषकों सिपाही लोग हाथमे हथकडी डालकर 
पकड़े लिये जा रहे थे | तो वहा लडकीने पूछा पिता जी यह क्या हो रहा है ? तो पताने 
बताया-बेटी यहा किसीने चोरी किया है इसलिए उसे सजा देनेके लिए सिपाहीलोग पकड़े 
लिए जा रहे हैं। तो पिता जी मैंने इस प्रकारके चोरी के पापकोत्याग दिया तो कोन सा 
बुरा किया ? ठीक है बेटी, तू इन-तीत नियमोको रखले बाकी दो नियम तो छोड दे। 
कुछ और आगे बढे तो क्या देखा कि एक जगह किसी पुरुषके हाथ पेर काठ मे फसाये जा 
रहे थे । वहां लडकीने पछा--पिता जी यह क्या हो रहा है ? तो पिताने बताया-बेटी यहा 
किसी पुरुषने कुशील किया है इसलिए उसे सजा दी जा रही है। 'तो पि 5 जी मैने कुशील 
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होता है। यहा तो सम्यग्दशन ही विवक्षित है, क्योकि त्रिविध सम्यर्दर्शवोंमे ऐसी विशेषता 
है कि ये निसर्ग और अधिगमसे उत्पन्न होते हैं । श्रब यहा कोई ऐसी आशका रखे कि चलो 
५ ज्ञानोमे कोई भी ज्ञान निसर्ग और अधिगम दोनोसे उत्पन्न होता त बन सका तो ज्ञान- 
सामान्यकों हम यहां तत्‌ शब्दसे ले और फिर यह बात समझ लेगे कि कोई सम्यस्ज्ञान 
निसर्गंसे होता कोई अधिगमसे होता । सभी ज्ञान ज्ञान ही तो है श्र तत्‌ शब्दसे ज्ञान- 
सामान्य ले लोगे, उनमे कोई निसर्गसे होगा कोई अधिगमसे होगा तो लो ज्ञानसामान्यमे तो 
द्विविध हेतुता भ्रा गयी ना, ऐसी भी आशका न रखना चाहिए, क्योकि इस तरह तो द्विविध 
हेतुता दर्शनमे ही है याने व्यक्तिगत प्रत्येक सम्यग्दशन वह औपश्मिक हो, क्षायोपछमिक 
हो या क्षायिक हो, तीनो निसर्गसे भी हो सकते और अ्धिगमसे भी हो सकते, किन्तु ज्ञानमे 
कोई भी ज्ञान नही है जो निसर्ग पश्रौर अधिगम दोनोसे उत्पन्न होता है। मतिज्ञान निसर्ग से 
होता है, श्र्‌ तज्ञान उपदेशसे होता, श्रवधिज्ञान, मन. पर्यपज्ञान निस्गंसे होता | केवलज्ञान 
श्र तशानपूर्वक होता है और वह श्र तज्ञान उपदेशपूर्वक होता है यों किसी भी ज्ञानको नहीं 
कह सकते कि वह निसग और अ्रधिगम दो नोसे उत्पन्त होता है । इसी कारणासे ततु शब्दसे 
सम्यग्ज्ञानको न ग्रहण करना, किन्तु सम्यग्दर्शन ही विवक्षित है । तन्तिसर्गात्‌ भ्रधिगमाद्वा, वह 
सम्यग्दशन निसर्ग और अधिगमसे उत्पन्न होता है । 
सम्यग्दर्शनकी सहज विशुद्धता--अ्रब सम्यग्दशनकी बात देखिये सम्यग्द्शन एक 
ऐसा सत्‌ प्रकाश है, ऐसी ज्ञामस्वच्छता है, ऐसी आत्माकी विशु द्ध है कि सम्यक्त्वके होने 
पर उसके ज्ञान और चारित्र सम्यक हो जाते हैं * देखिये-सम्यवत्व बिना कितना ही पुष्ट 
ज्ञान हो फिर भी ज्ञान सम्यकपनेको प्राप्त नही होतो। वहा एक ऐसी अर ,भूति की गई है 
इस आत्मामे कि जो एक सहज निरपेक्ष सत्य निजकी अनुभूति है। जिसके होनेपर स्पष्ट 
विंदित हो जाता कि जगतका यह समस्त रजकरा, जगतके ये सब जीव मुभसे अत्यन्त निराले 
है | आत्माका किसी से रच भी सम्बंध नही फिर मरे लिए कौन शरण ? मैं ही एक मात्र 
अ्रपता शरख हूँ, ऐसी प्रतीतिपुर्वक अनुभूतिपूवेक जिसकी हृष्टि बनी है अब उसे विचलित 
करनेमे कोई समर्थ नही हो सकता, जब कि मोही जनोकों लग रहा कि कपाय करना सरल 
हैं, रागकी बात सरल है, समागम 'बताना सरल है, ज्ञान और वैराग्य 
तो उत्तके लिए बडी कठिन चीज है, पता ही नही कि यहे सहज हो सकने वाली चीज है । 
असम्भव होगी, मोहियोकी इस प्रकार दिखता है | देखिये कोई मोही किसी विरक्‍्त पुरुष 
के वेराग्यकी ग्रदभ्भुत महिमां सुतकर विश्वास नह्ती कर पाता । सकौशल मुनिराज थोड़ी ही 
उम्रमे जब कि उनको स्त्रोके गर्भ था, विरक्‍्त हुआ और छोडकर चल दिया, लोगोने बहुत 


शै८६ तृत्च १-३ 


समझाया, अरे बच्चा तो हो जाय तब 'जाना | ये के मोहियोती विश्वास नहीं होता कि ऐसा 
हो भी सकता है क्या ? लेकिन चहाँ आत्मतत्वक्नी अ्नशरत्रि होती है वहा ऐसा आनन्द 
प्रकट होता है, कि फिर जिमके सामने सारा जगत घुलवत्‌ दिखता हैं उसके जगतके परतत्त्वोम 
जैसे प्रतीति हो सकती है ? हो गए वे भुनिराज । 2 7 
ज्ञानोके पराफ्रमकी बिल्क्षणता--एक कथा सुनी होगी चद्धब्ाहदी । वह विवाह 
करके स्त्री सद्रित आये ४--६ दिन बाद स्त्रीक़ा भाई उदयसुर्द्र लेने श्राया, तो वज्वात्को 
इतना राग था उस स्त्रीमे कि उसे एक क्षण भी छोड नही सकता था । जब लेने आ्राया 
भाई, तो स्त्रीके साथ बज्रबाहु भो चल दिया। श्रत्र वे तीनो प्राणी किसी जमन्मे से 
गुजर रहे थे। रास्तेमे देखा कि एक जगह कोई मुनिराज ब्राजे थे। मुनिराजकी मद 
मुस्कान और जान्‍्त मुद्राको देखकर वज्भवाहुका मोड़ गल गया । वढ़ इस विन्तनमे पड गए 
कि अहो, धन्य है इन सुनिराजको और धिककार है मेरे मोहको, इस मेरे मोहने मुझे 
कितना विपत्तिमे डाल रखा है यह देखो शान्त मम्यग्हृष्टि ज्ञानी पुरुष कैसा अद्भुत श्राननन्‍्द 
पा रहे है। वह उन मुनिराजकों ठटकटकी लगाकर देख रहा थां। उदयसुन्दरने उससे मजाक 
किया । क्या आप भी मुनि बनेंगे ? वर्यों, यदि मैं मुनि बन जाऊं थो क्‍या तुम भी बत 
जाओगे ।” तो उदयसुन्दर तो जानता था कि यह मोही पुरुष क्या मुनि बन सकेगा, सो मठ 
कह दिया हा यदि तुम मुनि बन जावोगे तो मैं भी वन जाऊ गा | अब कया देर थी। बज- 
बाहु वही दीक्षित हो गया । ऐसी अद्भुत घटना देखकर उदयसुन्दरका भी मोह गल गया । 
वह भी मुनि हो गया । ऐसी दो प्रुरुषोकी विचित्र घटनाये देखकर स्त्रीका * भीह़ गल गया 
बह भी वही दीक्षित हो गई | तो मोहियोको विश्वास हो सकता है क्या कि ऐसा भी हो 
सकता है । वे तो अ्रसम्भव सा समभते हैं । मोहियोकी तो यह झ्रादत है कि वे घरसे बाहर 
जायेगे तो स्टेशनपर ही पत्र लिखेगे, रोज-रोज घर पत्र डालेंगे । भला इन ज्ञानी पुस्षोंका 
पता न पूर्व देशको हैं न उत्तर देशको भर मुनि हो गए, दीक्षित हो गए। मोहियोंकों विई- 
वास ऐसी घटनामे नही होता । शभ्रब जरा ज्ञानियोकी दुनियामे आ्राइये । उन्हे मोही पुस्षोकी 
करतूनपर आइचयें होता है। कैसे ये करते हैं, क्या इन्हे पडी है, क्यो पर वस्तुमे इन्हें मोह 
बसता है ? क्‍या सम्बंध है ? बडा कष्ट है, क्यो ये परका रूपाल रखते हैं, ऐसे ज्ञानी पुरुष- 
के तो मोहियोके प्रति विचित्रता सी मालूम-होती है । जिसने सम्यग्दशन पाया है उसकी एक 
अद्भुत दशा हो जाती है, वह अपने ही ज्ञानमे मग्न रहता है, अपने ही ज्ञानमे सत्तोष. पाता 
है और अपने ही ज्ञानमे आनन्दमग्न रहता है ऐसे पुरुषको किस काररासे भ्रन्तस्तत्त्वका अनुभव 
उत्तन्‍्त होता है यह प्रसग चल रहा है। सम्यग्दशेनकी उद्दध्ति किसीके निसर्गसे ओर 
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किप्तीक्रे ग्रविगससे होती है। यद्यपि उद्भूतिके कानमे उपदेशका कही प्रसंग नहीं है और 
निसर्गवे भी जो कारण बताये जाते हैं, जातिस्मरण, वेदनाग्रभव, देवदर्शन श्रादिक, ये भी 
कोई प्रसव वहा वहीं है । लेकित जिनके ये तोन करण होते है, जिनके प्रसादप्ते सम्यक्त्व 
होता है उनवते क्या स्थिति थी कि जिससे उत्तरोत्तर बल पाकर सम्यक्त्व किसी के निसर्गसे 
ओर किमीक्रे अधिगर्मसे होता है । तो सम्यग्दर्शन निसर्ग और अधिगमसे उत्पन्न होता है, 
यह सूत्रका अथे है । 

तस्तिसगादिपियमादुदा सुत्रें तत शब्बसे सम्यम्धानके श्रग्रहरणको भांति सम्यक चारिघ्र 
व पोक्षमार्गंका श्रग्रहएण होनेसे सम्पर्दर्शनके ग्रहणाकी उप्युक्तताका उपसंहार--भ्रब इस 
प्रसंगमे एक नई आशका »र श्राती है कि तत्‌ शब्दसे सम्यम्शानकोी नहीं लिया जा सकता 
तो मत लो, पर सम्म्यग्ददनकों ही क्यो ले रहे ? सम्यक चारित्रको ले लीजिए । चारित्र तो 
निरसर्ग और अ्रधिगम दोनोसे उत्पन्त हो सकता है। तो तत्‌ शब्दसे हम यहा चारित्र श्र्थ 
लेंगे । तो इस आशकाके विषयमे भो वहों बात सोचिये कि क्‍या चारित्र भी निसर्ग और 
अधिगम दोनोपे उत्पन्त होता है ? न होगा । चारित्र तो श्रधिगमज ही होता है, क्योकि 
चारित्रका पालन जो करता है वह श्र्‌ तज्ञानपूर्वकं करता है, उन्होने सुना, अ्ध्ययव किया, 
उपदेशमे सुना तो उनको उस विषयकी सुमति जगी, चारित्र पालने लगे। तो जितने चारित्र 
है वे श्र तपृव॑ंक है और इसी कारण चारित्रके जो भेद है वे सब श्रधिगमज होगे तो उनमे 
कोई निसर्गपना नही है, सो चारित्रमे भी नहीं कह सकते कि चारित्रपता दो हेतुवोंसे होता 
है। तो न तो चारित्रको कह सकते कि वढ़ निसगे, अधिगम दोदोसे होता न सम्यग्जानको 
कह सकते, किन्तु सम्यवत्व ही एक ऐसा धन तीनमे है कि जो निसर्गसे भी हो सकता है 
ओर अधिसमसे भी हो सकता है | तब तत्‌ शब्दका श्र्थ सम्यरदर्जनका लेना, सम्यग्ज्ञान भरौर 
सम्यकचा रित्रसे न लेना, और न मोक्षमार्ग से लेना कोई यह कहने लगे कि शब्दसे न सम्य- 
खझरश्शन ले, न सम्यग्ज्ञन ले, न सम्यकचारित्र ले किन्तु मोक्षमार्ग ले ले ? नही, मोक्षमार्गं 
निसर्भ अधिगम दोतोसे उत्पस्त नहीं होता । मोक्षमार्ग क्या चीज है ? वह तो तीनरूप है। 
उन तीनो+र ही तो विचार 'कया जाना चाहिए कि वें किस कारण उत्पन्न होते है ? तो 
पत्‌ शब्दसे यहा सम्यग्दयंन ही विवक्षित होता है। तो सम्यग्दणेन किसीमे निसर्गसे होता है 
किसीमे अधिगमसे । 

ग्रधिगमकी अदृभुतकारशझूपता-झव देखिये सम्यग्दशेन उत्पन्न होनेमें यद्याप निमित्त 
कारण एक ही प्रकारसे सचमे है | दर्शनमोहनीयकी तीन प्रकृतियाँ ओर श्रनन्तानवंधी क्रोध 
मात, साया, लोभ, इन ७ प्रकृतियोंके उपशमसे औपदामसिक सम्यदन्व, क्षयोपणमसे क्षायोपतञ्य- 
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मिक्र सम्यक्त्व और ७ प्रकृतियों के क्षग्रमे क्षायिक्र सम्यक्त्व होता है। तो तिमित्त कारण 
तो उन ७ प्रकृतियोका श्रभाव है, उत्तपर यहा विचार करनेकरी श्रावश्यकता नही, वह तो हैं 
ही, किन्तु व्यवहारमभे जो स म्यक्त्व देखा जाता है तों वह क्रिस किस कारणको लेकर उत्पन्न 
हाता है ? सम्पादर्शत प्रहेतुक तो है नहीं कि किसा कारणपे ने हुआ हो । जो चीज नही है 
श्रौर किप्ती समयसे हो उसका नियम्रमे कोई कारण होता है, श्रहेतुक नही होता । जो शबहे- 
तुक हो वह अनादिसे होता है। सम्यग्दर्शन अनादिसे नही है । भले ही चाहे वह अनन्त 
काल तक रहे, मगर उत्तत्तिकी बात कही जा रही है | जो गह्ेतुक होता है वह किसी दिनसे 
होता हो, उस्तमे ऐसी बात नही कही जा सकती । सम्यर्दर्शन श्रहेतुक नहीं है, यह तो श्रमु- 
भव ही बता रहा । जगके इतने मोही जीव ऐसा घोर कष्ट पा रहे है, तो यह वेदना, म्राँत- 
ज्ञाससे है, यह भिथ्यात्व ही तो है। सम्यग्दशन हो तो यह कष्ट क्यो भोगना पडता इस 
जीवको-। अनादिसे मिथ्यात्व बस रहा है श्रौर श्रब हुआ सम्यक्त्व, तो उसका कारण श्रवश्य 
सोचना चाहिए | कुछ कारण जरूर है, तो निमित्त कारण तो ७ प्रकृतियोका अ्रभाव अथवा 
हटना है श्लौर बाह्य कारणोमे किसी को तो परोपदेशसे होता है और किसी को निसर्गसे , 
श्र्थात्‌ उपदेश बिना कुछ अन्य कारण घटना पाकर, जातिस्मरण श्रादिक पाकर । देखिये 
यहा वह बात कही जा रही है--एक शोर तो परोपदेश झौर दूसरी श्लोर परोपदेशको छोड- 
कर बाकी सब बाह्य कारण । परोपदेश एक ऐसा अ्रदूभुत कारण हैं कि सब कारणोके 
मुकाबलेपे एक पलडेमे ही रखा गया है और इस परोपदेशकी कितनी शअ्रदृभ्ृत महिमा 
गायी जा रही है तो परोपदेश एक बडा महत्त्वशाली उपाय है । वैप्ते देखो तो देशनालब्धि 
के बिता किसीको भी सम्यक्त्व नही हुआ । देशनालब्बि श्रवश्य होती है । चाहे पूर्वभवमे हो 
चाहे इस भवमे हो । देशनालब्बिकौ बात यहा नही कही जा रही है। इस भवमे किसी 
जीवका परके उपदेश पूर्वक सम्यक्त्व होता है तो किसीको परोपदेश बिना जातिस्मरण 
आदिक ऐसी घटनाझ्ोको पाकर सम्यग्दशन होता है | यो सम्यग्दर्शन निसर्ग और अ्धिगम_ 
दोनोसे उत्पन्न होता है । तो तत्‌ शब्दसे यहा सम्यग्दर्शन लिया है। सम्यग्शान भौर सम्यक- 
चारित्रका ग्रहण यहा तत्‌ शब्दसे नहीं किया गया है। 
प्रधान शब्द मोक्षमार्गका ग्रह न हो कर सम्यग्दशंनका ही ग्रहरा हो एतदर्थ तत्‌ शब्दका 
तन्निसर्गादधिगसाद्वा सुत्रमे निबधन--मोक्षशास्त्रके तृतीय सूत्रमे सम्यग्दर्शनकी उत्पत्तिके 
कारण ब्रताये जा रहे हैं। सम्यग्दशनकी उत्पत्तिका निमित्त तो सम्यवत्वघाती ७ प्रकृतियो- 
का उपशम, क्षय और क्षयोपशम है, पर बाह्य साधत किसीके लिए परोपदेश पडता है तो 
किसी के लिए परोपदेशके बित्ता जातिस्मरण आदि ही होता है । इस तरह निसर्गज झौर 
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अ्रधिगमज सम्यादर्श तके दो भेद कहे गए है। तत्‌ शब्द किसको ग्रहण करता है ? जो निसर्ग 
और अधिगमसे होता है । तो वह कौन है । इसको भनीप्रकार सिद्ध किया गया कि वह के 
मायने है सम्यग्दशेन । भ्रब एक आशका भर रखी जा सकती है कि इस सूत्रमे यदि तत्‌ 
शब्द न देते, सीधा इतना कह देते निसर्गातृञ्नधिगमाद्दा, स्वभावसे और अधिगमसे उत्पन्न होता 
है । स्वभावके मायने भिसर्गसे और अधिगमसे उत्पन्न होता है। कौन होता है ? सम्यर्दर्शन 
जिसकी बात चल रही वही तो ग्रहरामे आयगा । तो तत्‌ शब्द निरर्थक है, क्योकि सूत्ररचना 
में सामथ्यंयकी वजहसे दर्शनसे सम्बंध हो जायगा पहिले कहा--तत्त्वार्थश्रद्धान सम्यग्द--- 
शेन तदनतर ही कहा गया निसर्गादेश्रधिगमाद्दा, बात जहा जो चल रही उसकी बात आा 
जायगी, तो तत्‌ शब्द न डालना चाहिए | वैयाकरण लोग तो एक भी जब्द लघु हो जाय तो 
उसमे बड़े खुश हो जाते है । तो तत्‌ शब्द हटा लीजिए, ऐसी एक आशका रखी है। अब 
चलिये समाधानमे-जब सूत्र इतना ही बनाया जा रहा है निसर्गादश्रधिगमाद्दा, निसर्ग और 
अधिगमसे उत्पन्न होता है । कौन होता है ? तो कोई कहेगा सम्यग्दर्शन । कोई कह देगा ? 
माक्षमार्ग होगा तो मोक्षमार्गका भी सम्बंध बन जायगा, फिर सूत्रका श्रर्थ सही न रहेगा 
इसलिए तत्‌ शब्द डालना पडा । यहा यह बात बिचारी जा सकती कि तत्‌ शब्द न डाले, 
केवल यह कहे-- कि निसगे और अधिगमसे होता है । तो लिया वह जायगा जो पासमे शब्द 
पड़ा हो । तो तीसरे सूत्रसे पहिले श्राया हुआ है दूसरा सूत्र- तत्त्वार्थश्रद्धानं सम्यग्दरँनं । 
तो सम्यग्दशन शब्द कहकर जब निसर्गादधिगमाद्दा कहा जायगा तो सम्यग्दर्शन ही तो 
लिया जायगा । मोक्षमार्ग कैसे ले लिया जायगा ? तो तत्‌ शब्द निरर्थक ही रहा। लेकिन 
यह बात सही यों नहीं है कि भले ही इस तीसरे सूत्रसे पहिले दूसरे सूत्र मे सम्यर्दर्शन शब्द 
आया है लेकिन एक न्याय होता है कि निकटकी श्रपेक्षा प्रधान बलवान होता है तो इस 
सारे शास्त्रमे मोक्षमागैका वर्णन है, सम्यक्त्वका तो प्रकरण पाकर वर्णोतन चल ' रहा है, पर 
पूरे मोक्षशास्त्रमें तो मोक्षका ही वर्णन है. मोक्षका ही एक श्रग सम्यक्त्व आयगा । निकट 
शब्द है सम्यग्दर्शन, मगर प्रधान शब्द है मोक्षमार्ग इसलिए मोक्षमार्गका इसमें ग्रहण हो 
जायगा तब तो मोक्ष मार्गका सम्बंध ही लाना पडेगा । तो मोक्षमार्गका मतलब इस सूत्रमे 
तत्‌ शब्दसे नही है किन्तु सम्यक्त्वका मतलब है भ्रतएवं तत्‌ शब्द डाला वह । और, प्रक्रिया 
भी ऐसी ही है। इसका नाम सम्यग्दशन है श्रौर वह निसगे श्र अधिगमसे उत्पन्न होता । 
तो वह कहनेसे निकटवर्तीका ही ग्रहण होगा, प्रधानका नहीं। अभ्रगर कुछ न कहे तो प्रधान 
का ग्रहण होता, मोक्षमागका होता, इसलिए इस सूत्रमे ततु शब्द डाला। बताया भी गया कि सूत्र 
मे कोई शब्द निरथक न हो, कोई शब्द अधिक न हो, ऐसी शब्दरचनासे सूत्र बनता है जैसे कि 
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ईटोपे भोट बो । उपमें एक भी ईंट ज्यादह पड जाय तो काम न बनेगा, कोई ईंट कमर 
रख दो जाय तो क्राम ने बनेगा, इसोतरह सूत्रमे कोई शब्द कम नहीं होता और न कोई 
शब्द अधिक होता । तो यहा तक क्या बात झायी कि तस्तिसर्गादिव्िगमाद्वा, इस सूत्रमें तत 
शब्दमे ग्रहग्य किया गया है सम्यस्दर्शनकों, क्योकि सम्पस्दर्शश निकटमे है। इस सूत्र 
पहिले सूत्रमे आया है। 
लिज्ध व बचनकी समानतासे भी तत्‌ शब्दसे सम्यग्दश्शनक्रे ग्रहराक्नी उपश॒ुक्तता-- 
एक श्राशका यह भी की जा सकती है कि पहिले तो मोक्षमार्ग ही शब्द आया । देखो पहिले 
सूत्रमे तो मोक्षमार्ग शब्द है। सम्यग्दशेतज्ञानचारित्रारिण मीक्षमार्ग श्रौर दूसरे सूत्रमे सम्य- 
ग्दर्शन शब्द है। तो तीसरे सूत्रसे पहिले जसे सम्यग्दर्शन आता है वसे ही मोक्षमार्ग भी तो 
श्राता है तो सम्यग्दर्शवको ही क्यो ग्रहरा करते ? मोक्षमार्गको क्‍यों नही ग्रहणा करते ? 
उत्तर इसका कारण यह है कि मोक्षमार्ग तो बहुत पहिले है और अन्तर पहिले सम्यग्दशंन 
है, इसलिए तत्‌ शब्दसे सम्यग्दशन ग्रहण किया जायगा । तब अर्थ हुआ ना-वह सम्यग्दर्शन 
निन्नगेग और अधिगमसे उत्पन्त होता है। अब इस सम्बब्रमे एक बात और परख लीजिए । 
देखिये-तत्‌ शब्द है नपुसक लिंग तो तत्‌ शब्दसे उसका ग्रहण होगा जो नपुसक लिज्ठ मे 
प्रयुक्त होता है । मोक्षमार्ग और सम्यग्दशन इन दोनो मोक्षमार्ग है पु लिग और सम्यरद- 
दंत है नपु सक्र लिज्ध | आर तत्‌ जब्द तपु सक लिज्भ है तो जिसके लिए वह कहा जा रहा 
है वह भी नपु सक् लिज्धा ही होना चाहिये | तो नपुसकलिज्भ जो सम्यग्दर्शन है उसका ही 
रण होगा, मोक्षमार्गका प्रहणा न होग । अच्छा तो कोई यह कह बैठे कि चलो न 
मोक्षमार्गका ग्रहणा करें, व सम्पर्दर्शनक्रा ग्रहण करे, किन्तु इन सम्यग्दर्शश ज्ञान 
चारित्र तोनोका ग्रहण फर लिया जाप,मानों तोनो हा निम्र्ग और अ्रधियमसे उत्पन्त होते 
है तो उप्तका समाधान बिल्कुल ही स्पष्ट है। तत्‌ शब्द है एक बचनमे, सम्यग्दर्शनज्ञान- 
चारित्रारि] है ब बवन मे, तो इस तीनोका ग्रहएा करना अभीष्ट होता सूत्रकारकों तब तो 
बहुबचनत शब्द देते ना-तानि निसग्गादित्रिगमाह्ठा, मगर यहा दिया है एक बचन, इससे तीनो 
का ग्रहरा नही होता । इस प्रकार यह भली भाति सिद्ध हो जाता कि ततू शब्दसे सम्यग्दर्शन 
प्रथे लेना याने सूत्रका यह अर्थ लेना-वढ़ सम्यग्दर्शन निसर्ग और श्रविगमसे उत्पन्‍्त होता 
है । निसर्मका अ्रथ॑ तो स्पष्ट कह दिया गया कि परोपदेण नहीं किन्तु भ्रन्य कुछ भी कारण 
मिले वहा सम्पक्त्व जगे तो उसे कहते है निसगेज सम्यग्दर्शन और दूसरेका उपदेश पाकर 
हो तो उसे कड़ते है अधिगम नसम्यग्दर्शन । निसमे शब्दये यह न समभना कि कुछ भी बाह्य 
साधन त॑ मिलना चाहिए और अपने आप सहज हो जाना चाहिए। देखिये निस झब्दका 


पोक्षशास्त्र प्रवचन १: भाग १६१ 


प्रयोग, जैसे कहा जाय कि यह बालक निसर्गत शूरबीर है, यह सिंह निसर्मसे शुरवीर है तो 
क्या उसकी शुरवीरतामे कोई कारण नही है ? भरे तिरोगता हो, शरीरमे बात पित्त कफ 
कि समता हो या पहिलेसे ढातरा वगैरह ठीक हो, देश काल अनुकूल हो, तब शूरवीरता हुई, 
मगर उसे निसमसे बोलते है । सिह निसर्गसे शृरवीर होता है, इसी प्रकार यह सम्यरदर्शन 
निसर्गसे हुआ, इसका अर्थ यढ़ न लेना कि कोई बाह्य साधन न मिले विन्तु यह लेना कि 
परोपदेशको छोड़कर श्रन्य कोई कारण मिले और हो सम्यग्दशेन तो उसे निसर्गज सम्यर्दशंन 
कहते है । 

सम्पवत्वसे पहिले होनेदाले क्ञानकी विशेषता--अब एक बात और सामने रखी जा 
रही है कि देखो--बताया यह गया है ना कि सम्यग्दर्शनके होते ही ज्ञान सम्यग्ज्ञान हो जाता 
है, श्रच्छा बतलाबो-मम्यग्दशैनसे पहिले जो ज्ञान है वह सम्यग्ज्ञान है या मिथ्याज्ञान ? तो 
+*हा यह जायभा कि मिथ्याज्ञान है। जब तक सम्यक्त्व न हो तब तक ज्ञान मिथ्याज्ञान 
है, लेकिन एक समस्या श्राती है कि सम्यग्दशन जिस क्षणमे होगा उस क्षणासे पहिले 
यदि ज्ञान भिथ्याज्ञान है तो ऐस मिथ्याज्ञानसे सम्यग्द्शन कैसे हो सकता है ? कही झूठे ज्ञान 
से भी सम्यक्त्व जग जायगा ? मोटे रूपमे लगता है ऐसा कि सही ज्ञान बने किसीके तो 
सम्पक्त्त जगेगा, भिथ्याज्ञानसे नहो, लेकिन सिद्धान्तमे तो यह कहा जा रहा है कि सम्यरद- 
शैन के साथ हो ज्ञान सम्यग्ज्ञान है उससे पहिले नही । तो उससे तो यह सिद्ध होता है कि 
सम्बग्दशनसे पहिले जो ज्ञान हुआ वह मिथ्याज्ञान कहलायगा | तो यह बात जचती नहीं । 
सम्यग्जानसे पहिले उत्पन्जज्ञानके विषयमे या सम्यम्जञानकों उत्पन्त करनेके लिए जो ज्ञान 
पहिले हुआ है वह ज्ञान मिथ्या कैसे हो सकता है ? मिथ्याज्ञानमे सम्यग्दर्शनको उत्पन्त करने 
फी योग्यता नही हो सकती । तो क्या कहा जाय ? यों मिथ्याज्ञान तो कह नही सकते और 
सम्यग्ज्ञान भी नही कह सकते, क्योंकि सम्यग्दशन होनेसे पहिले ज्ञान यदि सम्यक्‌ है तो 
सम्यक्त्रकी भौर जरूरत क्‍या रही ? ज्ञान तो समीचीन हो गया, तो उसे सम्यक्‌ भी नही कह 
सकते । तो क्या कहा जायगा सो बतलाओो ? तो कोई यह सोचे कि चलो न उसे सम्यक 
कहे, न उसे मिथ्या कहे, किन्‍्तु उसे सामान्य कहें । ज्ञान सामान्य है, उस ज्ञानसामान्यके द्व।रा 
जाना गया जो पदार्थ है, उस पदार्थमे प्रव्तमान हो रहा जो सत्यज्ञान है वह॒सम्यर्दर्शनके विप- 
यका ग्राहक है और उसे सम्यक्त्व हो जायगा, ऐसा मान लो ना । तो इस सम्बन्धमें भी सोचे । 
अरब तीन बाते आयी सम्यग्दर्शनसे पहिले होनें वाला ज्ञान क्या सम्यग्ज्ञान है ? क्‍या भिथ्या ज्ञान 
है? क्‍्याज्ञान सामान्य है ? अ्रब सोचिये-सम्यम्ज्ञान भी नही कह सकते, मिथ्या ज्ञान भी नहीं 
कह सकते । ज्ञान समान्‍्यसे भी क्या फायदा निकलेगा ? ज्ञानसामान्य तो इस जीवके 
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सदा काल रहता है। तो क्या कहना होगा कि वास्तवमे वह ज्ञान मिथ्याज्ञान है, लेकिन 
समीयत के कारण झ्ौर सम्श्रक्त्वका जनक होनेके कारण ज्ञानको उपचारसे सम्यक कहा 
जायगा । है 
हष्टान्तपुवंक सानुभव ज्ञान व निरनुभव ज्ञानका विश्लेषण--देखो सम्यक ज्ञान व 
मिथ्याज्ञातक्रे निर्णयक्रे लिए एक ह्ठान्त लो । जेसे जिस पुरुषने श्रवराबेलगोलमे जाकर 
बाहुबलि स्वामोके दर्शत नही किए और उपकी यह भावना हुईं कि मैं दर्शन करू, तो वह 
पहा लोगोसे उस मूर्तिके विषमे पूछकर पूरो जानकारो करता है, उसका फोटो देखकर ्रौर 
उसका इतिहास पढ़कर उसकी नाप आदिका भी पूरा ज्ञान कर लेता है। बा: बलि प्रतिमाके 
दर्शनके पहिले ज्ञान तो कहा जायगा । वह ज्ञान वैसा ही कर रहा है जैसी कि वह प्रतिमा 
है | एक तो ऐसा ज्ञान किया और दूसरे वह श्रवणवेनवगोल जाकर उस बाहुबलि प्रतिमाकी 
रतिर्क इशैन प्रत्यक्षरूपमे करता है वहाँ जाकर ज्ञान किया । तो अब आप बताइये इन दोनो 
प्रकारके ज्ञानोमे कुछ भ्रन्तर है कि नही ? अरे अन्तर है । देखिये-उस प्रंतिमाक्रे दर्शन करने 
से पूर्व उसके विषयमे जो जानकारी किया था उसे मिथ्याज्ञान तो नही कह सकते, क्योंकि 
वैसा ज्ञान कर रहा है। तो क्‍या वह ज्ञान सम्यक्‌ था ? सम्यक्‌ भी नही कह सकते अगर 
वह ज्ञान सग्यक था तो फिर मृत्तके दशनके समयमे होने वाले ज्ञानमे कुछ विद्ेषता न 
आनी चाहिये थी, क्योक् जान तो पहिले से ही रहा था। तो बात क्या हुई कि दर्शनके 
समय जो ज्ञान हुआ है वह अनुभवनहित ज्ञान है अ्नुभब--सहित ज्ञान हो उसे कहते हैं 
सम्यक और जो अचुभवर हित ज्ञान है उसे कहते हैं मिथ्याज्ञान । लेकिन विपरीतज्ञानसे सम्य- 
बत्व नही होता, अनूभव न बनेगा, उ के लिए ज्ञान उसके अनुरूप करना होगा। वह अतु- 
भवरहित होने के कारण मिथ्या है और जैसा वह जाना गयां वैसा जाननेके कारण वह 

सम्यक है । तो अ्रब देखिये-स म्यक्त्व उत्पन्न हानेसे पहिले जो ज्ञान बन रहा है वह ज्ञात 

कित्तना विशिष्ट ज्ञान वन रचा है वह ज्ञान कितनां विशिष्ट ज्ञान है कि उस श्रध'करण 

अपूर्वकरण अन्विृत्तिकरण के समयम कितने वधापसरण होते, क्तिनो विशुद्धता होतो श्रौर 

उसकी निविकल्प स्थिति होने लगती है उस कालम इसे अनुभव जगता है, और अनुभव 

जगा कि वही ज्ञान पूरा सम्यक हो जाता हैं । - 

जञानके सस्यक्‌ होनेंक। विद्यानन्दस्वामीका एक उदाहरर--%वसे संकडो वर्ष पहिले 

एक विद्यानन्द स्वामी हुए है जो कि बहुत ही दिग्गज आचार्य हुए हैं जिन्टोने समततद्ात्राय 

रजित देवागम स्तोन्नकी श्रष्टशतीपर अ्ष्टसहसत्री टीका की है। श्रष्टशती टीका की हैं 

अकलक स्वामीने | और अकलक स्वामीकी टीकापर इस तरह की टीका विद्यानन्द स्वामीने 
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की कि श्रकलंक स्वामीके वाक्य बीच-बीचमें ऐसे लगा दिए गए कि वह सारा व्याख्यान 
एक हो गया। टीका की वह एक श्रनोखी पद्धति है। टीका प्रायः उसे कहते है कि जिस 
बात पर टीका करना है उसको पर्ष ले हेडिड्भमे लिखते हैं, बादमे ववतव्य देते है लेकिन 
उन्होने ऐसा नही किया । वे टीका करते गए । जहां अकलक देव का वावय फिट बैठता है 
वहा बैठा दिया, बादमे अपना वाक्य जोड़ दिया, फिर श्रपन्ते बात कहने लगे। वह बंड़ी 
कठिन टीका है जो अष्ट सहस््री के नामसे प्रप्तिद्ध है। बहुत से लोग तो उसे कष्टसहस्री 
भी कहने लगे | इतनी ऊ'ची सूक्ष्मदाशनिक टीका है। तो उन विद्याग्न्द स्वामी वा हमे 
जीवन चारित्र बतलाते हैं। उन्होंने मोक्षशास्त्रपर भी टीका को है । वे ब(त दिग्गज विद्वान 
थे। वेद वेद,न्त के उप समय सबसे ऊंचे आवबार्य कहनाते थे। और ज॑नधर्मसे वेद्बष 
रखते थे । वे राजदरबार मे प्रधान पुरोहित थे, राजा उनका बडा सत्कार वरता था। उस 
समय उनके ४०० शिष्य थे। घरसे दग्ब'रमे जाते तो रास्तेमे एक पाश्यताथचत्य,लय 
मिलता था । वे उससे इतना द्वेप करते थे कि उसकी ओर अपना गुख भी नही करते थे । 
हा से मुख फेर कर तिरछे होकर निकलते थे । याने उस अत्यालयक्रो देखना भी वह 

परूद करते थे, इतना द्वप था। एक दिन उनके मनमे आया कि मैं बहुत समयसे इस 
चजत्यलयकी और पीठ देकर जाता हू, जरा एक बार इसके अन्दर जाकर देखें तो सही कि 
इसमें है बया चींज | तो केवल एक तफरी बतौर देखनेके लिए उस च्ेत्यालयमे चले गए १ 
वुछ देखा तो वहा एक झुनिराज बंठे थे । और बे मुनिराज देवागमस्दोत्रत्र पाठ कर रहे 
थे। वह पाठ उन्हे बडा सुहावना लगा । 

जैन गाउनके रतकोवा ग्रहण करने का श्रनुरोध--जैनशासन में कितने रत्न पड़े हैं 
और श्राचायति क्‍या दे, दी है इस बातको पहिचानने वाले वे ही धो सकते हैं जो वुछ उस 
ओर ज्ञान करे और उस ओर कुछ प्रवेश व रे । समुद्रमे रत्न कंसे है इस बातको वे ही पहिचोन 
सकते हैं जो समुद्रमे डुबकी लगायें | दया-वया रत्न हैं, वया-वया तत्त्व वसा हुआ है। आज 
कल तो लो स्वाध्याय या सभामे आना, प्रवचन सुनना या अध्ययन करना श्रादि इन का्मोंको 
आवश्यक कामः नही समभते और श्रावश्यक काम समभते है देरसे उठनां साबुनसे नहाना, 
चाय पीना, अखबार पढना आदिक । सगर भाई अगर अ्रब भी न चेते, दुरलेभ मनुष्यभेव 
पाकर भी अ्रगर सदबुद्धि नही श्राती तो बताओ किस भवमे तिरनेका उपाय बनाओगे। 
अगर मरकर पशुपक्षी हो गए स्थ खर हो गए पेड पौधे हो ग्ये तो सब गडबड हो गया । 
श्रमी तो एक बडा अश्रहंकार सा बना हुआ है, बडी शान रखते, बडे ऐश शआ्राराम की बाते 
चाहते; है 'और हो'जाग-दुर्गंति तो फिर वया किया जायगा ? तो आवश्यक काम है तत्त्वज्ञान 
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का । घरका काम आवश्यक नहीं । घरका काम तो जी जैसा होता है उसे वैसा होने दो । 
दुकान भ्रादिक मे धनाजनका काम तो पुण्योदय से होता है । वें सब काम तो जैसे होते हैं 
हो मगर सदाके लिए हम सकटोसे छूट जायें ऐसी कोई हृष्टि मिलें, ऐसीकोई भीतरमे बात 
मिले तो भला बतलाओो इससे बढकर और कोई बात है क्या ? यह तो चंददितोका समागम 
है, ये सब समागम तो छोडने पर्डगे | तो जित बातोमे कुछ सार नहीं रक्‍्खा उनको तो लोग 
आवश्यक समभते है और जो तत्त्वज्ञानकी बात है, सारभूत बात है, कल्याणकारी बात है, 
जो दृष्टिको निर्मेल कर सकने की बात है, ये आचायंकि बचन, इनको सुननेकी बात लोग 
अनावश्यक समझते हे--इसे इतना झ्रावश्यक समभिये कि यह बात अ्रगर किसी भी क्षण 
समभ में आ गईं तो आपका भला हो जायगा । लोग तो चाहते हे कि हम श्राज ही स्वा- 
ध्यप्यमे पहुचें श्रौर श्राज ही हमे श्रानन्द मिल जाय, ग्राज ही हमारा कल्याण हो जाय, तो 
यह बात कैसेहों सकती है ? भ्रनादि कालसे मोहरूपी विषका पान किए हुए ह तो उस 
विषका उतरना इतना जल्दी कैसे हो सकेगा ? श्ररे इसके लिए तो सारा जीवन लगाना 
होगा । 

विद्यानन्द स्वामी पर प्रथम प्रभाव-हा तो विद्यानन्दस्वामी वहा चैत्यालयमे खड़े 
मुनिराजसे देवागमस्तोत्र सुन रहे थे । वह विद्वान तो थे ही । वह बडा श्रच्छा लगा तो 
वही पास में बैठकर मुनिराज से कहा-महाराज हमे श्राप इसका अर्थ बता दीजिए | तो 
मुनिराज बोले भाई मै विद्वान नही हू, मैं पाठ करता हू । तो इतनी बात सुनकर विद्या- 
तन्दस्वामी पर और भी अधिक प्रभाव पडा। सोचा कि देखो यह हैं तो कितने बड़े 
महात्मा, पर यह अपनी कमजोरी बताने मे रच भी सकोच नहीं कर रहे है। कैसे सच 
बात कह रहे है । लोग तो प्राय ऐसे होते है कि वे दूसरो के सामने अपनी कमजोरी उनसे 
छिपाते हैं। अभी अभी समय नही है, फिर कभी समझा देंगे आदि बातें कह कर टार्ले 
देते है । पर महाराज तो श्रपनी कमजोरी हमसे रच भी नही छिपाते । वहा विद्यानन्द- 
स्वामी थोडा कुक गए और कहा--अ्रच्छा तो मदह्दाराज एक बार फिर सुना दीजिए ! तो 
उन्होंने प्रारम्भ से लेकर श्रन्त तक देवागमस्तोत्र सुनाया | क्ष्या है ? देवागमस्तोत्र में 
भगवान की स्तुति हो रही है झोर निर्णय हो रहा कि यह एकान्तवाद क्यो सही । 

देवागमस्तोत्र की भूमिका का दिग्दर्शन--प्रथम भूमि का रूप बताया गया है कि 
हे भगवान आपको हम श्रपना सिर भुकाते तो क्यों झुकाते ? कारणा क्या है ? तो मानों 
भगवान बोले, हम श्राकाश में चलते हैं, देवता गण हमारी भक्त मे भ्ाते है, देवता-चमः 
ढोरते हैं इसलिए सिर भुकाना चाहिए । तो समन्तप्रद्र का यह उत्तर है. कि इस कार्ट पत 
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हम सिर नही नमा सकते । अरे इतनी बाते तो कोई मायाचारी पुरुष भी कर सकता है। 
कोई विद्या सिद्ध करले तो वह भी ऐसी बाते दिखाने लगे | इससे तो ग्राप बडे नहीं । तो 
मानों भगवान बोले कि इससे बडे त सही तो इससे बडा मान लो कि हमारे शरीर मे खून 
पीप श्रादिक नहीं है, हमारा शरीर परमोदारिक है इससे तो बडा मान लों, तो कहते कि 
इससे भी आप बडे नही हो | भरे देवो के भी तो शरीर ऐसे मिलते है। तो मानो फिर 
भगवान बोले कि अरछा इससे भी बडा नही मानते तो न 'सही”' लेकिन हमने तो एक धर्म 
चलाया है इससे तो बडा मानो * कहते कि भरे तीथ्थ तो श्रनेक लोगो ने चलाया । सभी 
लोग अपने अपने तीर्थ चलाते है, इसमे भी आपका क्या बडप्पत ? तो फिर मानो कोई 
पुछ बंठा कि इन बातो से बडे नही तो फिर यहा क्यो आये और स्तवन क्यों करने आये ? 
तो कहा-सुनो बात ऐसी है कि बडा वह होता है कि जिसमे गुण तो हो पूरे दोष एक भी 
न हो। कही इससे बंडप्पन नही कि धर्म चलाया, शरीर निर्दोष है, देवागनायें आती है। 


बडप्पन तो इसी कारण है कि गुण तो पूरे हो और दोष एक भी न हो । कहते है कि ऐसा 


हो सकता है क्या ? हां कोई ऐसा भी मनुष्य होता कि जिसमे एक भी दोष न हो | 
देखो जब हम जीवो में यह देख रहे कि किम्ती में कम दोष हैं किसी मे और कम तो किसी 
में दोपो का भ्रभाव भी है। अ्रच्छा तो देखो किमी में ज्ञान कम है किसी मे और भी कम 
है, तो कोई ऐसा भी आत्मा हो सकता कि जिसमे ज्ञान बिल्कुल न रहेगा । कहते नही । 
ऐसा पटतर मत दो । बात यह है कि जो उपाधि के हटने से हटे वह तो कही पूरा भी हठ 
सकता है मगर जो उपाधषिके हटने से बढ़ता हो उसमे यह नहीं कहा जा सकता है कि यह 
ज्ञान कही बिल्कुल कम हो जायगा। शअ्रच्छा यह भी बात मान ली । मगर एक मै ही 
निर्दोष हूँ यह तुमने कैसे ज।ना ? तो कहते है कि सुतो-निर्दोष वह कहलायगा जिसकी वाणी 
में न युक्ति से विरोब खाये, न जास्तासे । और वाणी से हो मतुष्य की पहिचान होती है ।: 
जिसके वचन खोटे तिकले । समभो कि उसकी अभिप्राय खोटा है प्रौर जिसके वचन प्रिय 
मधुर निकले, समझी कि उसके दिल मे बडों उदारता है और स्वच्छता है। तो बचनो से 
पहिचाना जाता है कि मनुष्य कैसा है। तो हे भगवान मैंने आपके वचनोसे ही पहिचाना 
कि आप निर्दोष है, क्योंकि आपकी वाणी मे युक्ति से कही विरोध नही खाता । कैसे विरोध , 
नहीं खाता ? जब यह बात बतानी पडी तो सभी मतो का वर्शान करता पडा और बताना 
पडा कि आपके अनेकान्तबवाद की बात सत्य बेठती है, पर एकान्तवाद की बात सत्य नही 
बेंठती है । तो सारे एकान्तो का बहुत पुष्टता छे-” संक्षेप वर्णन किया है। समन्तभद्राचार्य 
को तो कलिकाल केवली जैसी बात कही जाती है, इतने ऊँचे दिग्गज विद्वान आचार्य थे | 
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जिप्तकी रनचा पर टीका भ्रकलकदेवने की श्रौर उसपर विद्यानन्द ने की । 
विद्यानन्दस्वामी के ज्ञान से सम्यवत्व श्राये वादका प्रकरणा--बात यह कह रहे थे । 
कि विद्यालन्दस्त्रामों ने उत सुरविराजसे पाठ सुता और उतका वित्त बदल गया कि वास्तव 
मैं श्रनेक्ान्तवाद ही सही है। तो देखिये जितना ज्ञान उन्होने किया था वह ज्ञान कुछ सही 
तो था, मगर दृष्टि से | श्रब उसमे जितनी खोट थी और जितना सहीपन था वह सब एक 
साथ नजर ञ्रा गया । तो भश्रब तो उनका प्रभात हो गया। अ्रब तो विद्यानन्दस्वामीका 
कल्याण हो गया । उनका चित्त बिल्कुल बदल गया। अ्रब एक इस ही ओर की सुध हो 
गई । तो जब वे रात्रि को सोये उसी चिन्तन मे सोपे, उस चिन्तनको करते करते' एक 
शंका उनको 3वित्तमे रह गयी थी वह शका है श्रनुमान प्रमाणसे सम्बन्बित। श्रनुमात 
प्रमाण याने धरम देखा और अश्रग्निका ज्ञान कर लिया। साधन से साध्यका ज्ञान होने को 
भ्रनुमान कहते हैं। तो अनुमान भ्रन्य प्रमाणो की भाति पुष्ट ज्ञान होता है। तो बौद्व लोग 
तो मानते हैं कि भैरूप्प उसका साधन है और नैयायिक मा- ते है कि पाच रूप उसका साधन 
है । भ्रनुमान की मुद्रा यह है-3स रसोई घर मे आग्नि है घुवा होनेसे जहा जहा घुवा होता है 
वहा वहां श्रग्ति होती है जैसे रसोई घर शोर जहा धुर्वाँ नही होता वहा अग्नि नही देखी 
जाती जैसे तालाब । ऐसा लोग बोलते कि नही ? तो इसमे ५ श्रवयव आ गए । प्रतिज्ञा 
हेनु उदाहरण उपनम व निगमन । तो अरब शंका यह थी कि अनुमान पचरूरमणे पिद्ध हुआा 
या भेरूप्यसे ? भेरूप्य है -पक्षवृत्ति सपक्षवृत्ति, विपेक्षव्यावृत्ति । तो उनको स्वप्न हुश्रा । 
स्वप्नमे वह बात आयी कि तुम शका मत करो । उस चेत्यालय मे जावो तो भगवान के 
पीछे तुम्हे इसका उत्तर मिल जायगा । उस स्थानपर वह गए तो उस समय वहा दो इलोक 
दिखे, चमत्कार था वे दो इलोंक़ क्‍या थे ? “* अन्यथानुपपन्तत्वयत्र कि ततन्न पचभि । नान्य- 
थार पन्‍्तन्‍्नत्व यत्र कि नत्र पच्श्ि अन्यथानुपत्नतत्व, यत्र तब त्रयेरणा किस । नान्‍्यथानुपपन्‍्लतत 
यत्र तत्र अयेण किम्र । जहा अन्यथानुपपत्ति है वहा पावसे क्‍या प्रयोजन, जहा अन्यथानुपपत्ति 
नही वहां पाच से क्या प्रयोजन, जहां अन्यथानुउपत्ति है वहा जहा प्रन्यथापानुपपत्ति नही वहाँ; 
तीनसे क्‍या प्रयोजन । देखो यह सोचना कि श्रनुमातका साधन क्या है? पाचरूप्य है या मैरूप्य ” 
तो देखिये साधन केवल एक है अन्नथानुत्पन्तं त्व मायने अग्नि बिना जो नही हो सकता बह 
चीज श्रग्निका साधन है, इसे कहते हैं अविनाभाव । चाहे पचरूप हो चाहे न हो, मगर जहां 
प्र्यथानुपर्पात्त होती है वहा अनुमान प्रमाण सही कहलाता है । चंत्यालमे गये इलोक लिखे 
शकानिवृत्ति हो गई | श्रब दूसरे दिन जब विद्यानन्दस्वामी राजदरबार मे गए तो व्याख्यान + 
तो रोज देते ही थे । उस दित जब व्याख्यान दे रहे थे तो उसमे अनेकान्तवाद (स्याह्ाद) 
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की छाया थी । उनके ५०० शिष्य तथा श्रन्य बहुत से लोग भी वह व्याख्यान सुन रहे थे, 
तो वहा सभी लोग एक श्राश्चर्यमे श्रा गए कि श्राज हमारे गरुह महाराज को क्‍या हो गया बात 
है ? श्राज यह क्‍या बोला जा रहा है ? तो उन्होंने कहा कि भाई भ्राज तक हम एकान्त वादमें 
थे। हमने सत्य शासन श्रव जाता और जिसे शऊफ्का हो वह हमसे वादविवाद कर ले। वह 
बड़त ऊचे विद्वात तो थे ही । सबको साझाया ५ दरबारसे चले शझ्लाये और घुनि हो गए । 
उसके साथ उनके सभी 'दाष्य भी मुनि हो गए । तो बतलाया यह णा रहा है कि जो संचित 
ज्ञान है, जिस दित हृष्टि समझे ली, उस दिन वह सही ज्ञान बन जाता है। जब यहाँ यह 
बात देखी जा रही है तो उसमें भी यह अ्रल्योकिक बात है। क्या ? कि सम्यवत्वसे पहिले 
जो ज्ञान है. वह सम्यक भी है, मिथ्या भी है । जो सम्यग्दशेन से पहिले ज्ञान होता है वह 
ज्ञान भूठा ज्ञान नही। परन्तु स्वरूप के श्रनुरूप ज्ञान है, हा श्रनुभवरहित ज्ञान है, इतनो 
वात जरूर है। जैसे कभी मिश्री तो खाया न हो, सिर्फ गन्दा » चूसा हो, वह दूसणों से 
सुनकर पढ कर उस मिश्री का ज्ञान करले। वुछ अन्दाज करले तो उसका वह ज्ञान है तो 
सती, मार वही व्याति भ्रगर उस मिश्री को चखकर उसका ज्ञान कर ले तो उसका वह 
ज्ञान अ्रनुभव सश्ति ज्ञान सम्यस्शान है और अनु तवर्ण त ज्ञान मिथ्या ज्ञान है। वह ध्याज्ञान 
है जिस तरह मिथ्या है, मगर वस्तुस्वरूप के श्रवुरूप होने मे वह सम्वक है। 

सरय त्ववी फल्याण घुलता--इस जीवका भला कर सकने वाला उपाय सम्यक्त्व 
है । जिसके सम्यकत्व नहीं है वह दीन है, गरीय है, अमहाय है, रुसारम उन्ममरण करते 
६ए कष्ट फ्ोगेगा | तब सभी चाहते है कि मेरे सुख शान्ति हो । कभी भी वलेश न श्राये । 
जब ऐमा चाहते हो तो भवीप्रकार इसका प्रयोग करो, कुछ श्रमलमे लावो देखते तो जा रहे 
सं» लोग कि ब_त परिकर मिलते, वःत समागम मिलते लेकिन किर्ते समागमसे कोई 
लाभ नही होता । दु ख ही दु ख िलता है  रागह्व ष मोहक्रे फलम तो दुख ही दुख है। 
तो जिस बातमें कष्ट होता है उसको करते ही क्यो ? खूब परख कारनतो, किसी भी पर 
वस्पुमे मोह करने का प.ल वया मिलता है ? मोह परवस्तु ही तो होता हे, निजमे मोह 
कौन करता है ? निजमे तो एक स्वच्छता प्रकट होतो है। वेहोशी नही होती है निज हृष्टिमे । 
वेहोको भ्रात्ती है मोहसे पर वस्तुके प्रति जो लगाव है यह हो इस जीवको ऐसा बुरी तरह 
से दुखी करता है । जैसे कहते है कि किसीकों बोटी वोटी छेद करके दु.व देना । इस आत्मा 
के प्रत्येक गुणपर कैसा आघात पहचता है इस रागमोहसे । लेकित यह मोही प्राणी रा 
मोहसे दु.खो होता है और उसी में ही मरना चाहता है । यह जी स्वयं आपदन्दस्वरूप है। 
जो लोग कहते हैं-आदन्दब्रह्मसोरुपी, वह छुछ असत्य नही हैं । ब्रहूमका स्वरूप श्रानन्द है, 
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लेकिन वे एकान्त करते कि आनन्द के सिवाय और कुछ नही है । बस इतनी ही तो कमीकी 
बात है । आनन्द है क्‍या नही आत्मामे ? आत्मा स्वय आनन्‍्दस्वरूप है, उसमे कष्टका कोई 
हि नही, लेकन यह जीव मोह करके बाहरी पदार्थोमे लगाव करके स्वय दुखी होता है। 
व्यथकरा लगाव है। व्यर्थ मोह है, मर गए फिर क्या रहा इस जीवका | अ्रब भी क्‍या 
लाभ मिलेगा ? इसे कोई लाभ नही परवस्तुका मोह रखनेमे । ज्ञानप्रकाश लावे | घरमे तो 
रहो, ग्ृहस्थ हो लेकिन सत्य बात यदि न समभोगे तो जीवन बेकार है | केवल कमाई करके 
वन भर लिया अरे किसके लिए धन जोडने को धुन बनातें ? कहेगे कि हमारे पुत्र है, उनके 
लिएहमने धन रखा है। अरे मरने पर तुम्हारे पुत्र क्या ? मरने पर वे तुम्हे क्या लाभ दे 
सकने वाले है ? कहाँ उत्पन्त होगे ! कौन है ? सारा भ्रम है। तो सम्यक्त्वके बिना यह 
जीवन व्यर्थ सममफ्लिये । 

मतका ऊद्यम छोडकर उद्धारक धर्म से उपयोग लगाने का श्रनुरोध--धनपर आस्था 
मत रखो । चू कि कुछ जरूरत पड गई है, भूख प्यास, ढड आादिकी अनेक बाधाये है इस* 
लिए गृहस्थ होकर कुछ कमाई करना चाहिए, यो कुछ जरूरत पडी, है, इतना मात्र सम- 
मिये । इससे झागे कोई मोह की ब/त सोचा, कोई लाग लपेट की बात बनाया तो यह सब 
ऊत्रम है। यह समक्तिय कि कोई लाभ मिला है, पुन्यका अवसर आया है। मन मिली है 
तो इनका प्रयोग ऊत्रम के निये न करो। इस ऊब्रमको छोडो । बच्चे लोग तो ऊत्रम «रते 
हैं तो उन्हे ये बडे लोग डाटते ;--भ्ररे क्यो ऊघम कर रहे हो, लेकिन वे यह नही सोचते 
कि अरे हम भो तो कितना ऊव्म कर रहे 8 । परवस्तु से मोह करना, पर पदार्थोपि लगाव 
रखना यह इपका ऊत्रम नहीं है तो फिर और क्या हे ? पर इसे कौन डाटे ? इसे डाटसे 
वाला कोई नही है इसलिए यह स्वच्छन्द होकर ऊबम कर रहा है। यह मोहका ऊधम 
छोडना चाहिए और गने प्रापपर कुछ दया करना नाहिए। सम्यकत्व प्राप्त करो। सम्य- 
क्त्वके बिता जीवन निस्फन है, यो तो ये कुत्ते गये सूकर आदि हो जाते तो वे भी विषयो 
का मौज मा-ते | जैसे यहा खाने, पाने, मैथुन आ्रदिके विपयोधे मौज मान रहे वैमेही उन 
खाटी पर्यायोग भी तो मौज मान सकते थे फिर फर्क क्‍या रहा उन सुकर, कुत्ता, गधा 
आदिकरसे और इनमनुष्योमे ? क्‍यों हुए मनुष्य ? अगर सुख भोगनेके लिए मनुष्य हुए तो वह 
सुख तो कुता, गबा आदिकी पर्यायो मे भी तो लूटा जा सकता था | फिर मनुष्य « बनने की 
लाभ क्या उठाया ? अरे मनुष्य बननेका लाभ तो तब है जब कि अपना मन ऐसा बनाले 
कि यह आत्मा पवित्र बनजाय । बताइये--इन स्त्री पुत्र घरद्वार, धन वैभव आदिक में 
मोह करनेसे आत्मापवित्र हो सकेगा क्या ? धर्मकी बात सुननेके लिए किसी थी प्रकार से ' 
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समय नही मिलता ऐसायह व्यस्तजीव, यह क्‍या आत्माकों पविन्न बनानेका उपाय है ? श्ररे 
श्रात्माकों पवित्र बनानेका उपाय सिवाय रत्तत्रयके श्रोर कुछ नहों हैं सम्यग्दशन, सम्यस्ज्ञान 
और सम्यकचारित्र, बस यही आत्माको पवित्र बनानेका उपाय है। | 
मोह राग के श्रधमंसे हटकर रत्नत्रयकी प्राधनासें ही घर्मात्मत्त--रत्नन्नयकी 
श्रण्यताकी बात अपने आप पर दया करनेकी बतायी जा रहो है, कही दूसरोको नही बताना 
है कि मैं घर्मात्मा हैँ। उससे लाभ कुछ नही मिलनेका । अगर किसीके मनमे ऐसा आा जाय 
कि लोग मुझे समझे कि यह तो बडे धर्मात्मा है वो समभो कि वह एक तरहसे श्रधर्म कर 
रहा है, क्यो कि उसके परिणाममे मिथ्यात्व हो सकता है। अरे जो स्वयं दुखी है, क्मके 
प्रेरे ५ उनसे श्रपनी क्या प्रशंसा चाहते ? तो ऐसी स्थितिमें कोई ऐसा उपाय बनालें कि 
हमारे संसारके दुःख सदाके लिए छुट जाये । बस इसी के लिए हमोरा जीवन है * कमर 
कसकर चलो, भगवानकी भक्ति करो तो वहां भी ध्येय एक यही रखो कि है भगवन मुझे 
तो श्राप जैसा पवित्र ही बनना है । बस उसी स्थिति में आनन्द है, मेरे में भी वह शवित है, 
वह स्वभाव है जो झ्ापमे है। अगर न हो तो फिर ग्रापकी भक्ति करनेसे लाभ क्‍या ? 
अगर पवित्र वत न सके, आकुलताये दूर न कर सकें तो फिर आपकी भक्ति करनेसे लाभ 
क्या ? मानो थोडा सो लौकिक सुख मिल भी गया तो उससे लाभ क्या है ॥ यह तो कीचड 
है । इस संसार सुखमें क्या रखा है। तो उस सुखसे भीतरमे ऐसा मुख मोडे कि श्रद्धामे तो 
यहो बात रहे कि हमे तो इसकी ओर देखना ही नही है। समयसारमे बताया है कि पर- 
माणुमात्र भी जिसके राग है वह ग्रात्माको नही जानता । और जो आत्माको - नही जानता 
वह जीव अ्रजीव को नही जानता वह सम्यम्हृष्टि कैसे ? तो परमाणुमात्र भो राग न होता 
चाहिए तब समिभये ज्ञान । इसका अर्थ क्या ? राग बिना घरमे रह सकते क्‍या ? नही रह 
सकते । तो फिर इसका मतलब यह है कि श्रद्धामे परमार मात्र भी राग न होना चाहिए । 
तो किसी भी रागसे, ब्राह्म वस्तुकी प्रीतिसे मेरा हित न होगा, ऐसे श्रद्धामे राग न होना 
चाहिए । एक निर्णय रखो कि किसी भी विषय सेवन इस शआ्रात्माका उद्धार नहीं। और, 
परिणामोको गदा करना, कलुषित करना विषयविस है, श्रनर्थ है । इससे प्रीति न करना 
चाहिए. ऐसा मनमे विश्वास बनाये और इस धनके व्यामोह विषको उगल दीजिए | श्रगर 
नही उगलतें तो इससे आप बरबाद होगे । ऐसी श्रद्धा रखो कि इससे इस शआञात्माकों कुछ 
शान्ति नही । यह तो परिस्थितिमे जरूरत पडी है इसलिए थोडा सा सम है। इतनी बाल 
है । ' 
लोकेषणामे अ्रसिद्धि--मैं दुनियामे बडा कहलाऊ इसके लिए जो ध्न क्माता है 
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वह मूढ़ है। भला दुनियामे कोई ऐसा व्यक्ति मिलिगा जिसपर सभी लोग खुश हो जायें ? 
ऐसा कोई न मिलेगा । चाहे तीनो लोऋका कोई अ्रधिपति हो जाय, जिनेन्द्रदेव बन जाय 
जिसका समवशरर रवा गया हो, जिसका धर्मोपदेश हो रहा हो ऐसे पुरुषक्री भी तो सभी 
लो प्रशसा नहीं करते । बहुत से लोग उसके भी विपक्षी होते है । दुनिया मे ऐसा कोई 
नही मिलेगा जिसपर सभी लोग खुश हो जाये । एक कथानक है कि एक सेठके चार लडकेयथे 
ओर उसके पास ५ लाखका धन था । एक एक लाखका घन सभी लडकोको बाट दिया। 
सभी लड़के न्यारे-न्यारे हो गए । एक दिन सेठ ने कहा कि देखो तुम लोग बडी शात्तिसे 
न्यारे हो गए तो इस खुशीमे तुम सभी लोग बिरादरीक्ी पक्त कर लो। सबसे पहिले 
मानलो सबसे छोटे लडके मे बिरादरी की पगत की । उसझे उसने ८-१० तरह वी मिठा- 
इयां बनवायी और सभी को बडे प्रेमसे भोजत करवाया । वहा विरादरीके लोग भजन 
करते हुए मे आपसमे चर्चा कर रहे थे कि मालूम होता है कि सेठने श्रष्ने इस छोटे बेटेको 
सबसे ज्यादह धन दे दिया है। ठीक ही है। छोटा बच्चा सभीको संवबसे प्यारा होता है, 

तभी तो यह बड़ा खर्ब करके अनेको प्रकारकी मिठाइया सबको खिला रहा है | उसके वादमे 

उससे बड़े लडकेने बिरादरी की पंगत किया तो उसने वोई चार व पाच हो तरह की भिठा- 

इयां बनवायी । श्रब विरादरीके लोग जीमते जा रहे थे और श्रापसमे चर्चा कर रहे थे कि 

देखो यह वो चालाक निकला । इसमे तो ४-४ प्रकार की मिठाइयो मे टरका दिया। यह तो 

उससे बडा था । इसकों तो और भी झ्विक धन मिला होगा, पर इसने बिरादरीपर ख4 

करनेमे बड़ी कजुमी वो । उससे बडे लडके ने जब बिरादरीकी पगत किया तो उसने 
मिठाई का नाम ही न रक्‍वा । सिर्फ पूडी साग ही बनवाया। वहा बिरादरीके लोग जामते 
जाते थे और आपसमे यह चर्चा करते जाते थे कि देखो यह तो बडा ही कजूस निकला। इसने 

तो मिठाई का नाम ही न रखा । जब सबसे बड़े लडके ने पगत किया तो उसने पकंवानका 

नाम न रकखा, सिफ दाल रोटी ही विरादरीके लोगोको खिलाया | वहाँ भी खाने वॉले लोग 

यही चर्चा करते थे कि देखो यह तो सब लडकोसे बडा था। इसने तो सबसे भ्रविक धन अपनेपान 

दाब रखा होगा पर वह कैसा चालाक निकला कि सिर्फ रोटी दालमे ही सबको टरका दया 

तो देखिये खुशकरने का प्रयत्न तो किया गया पर सभी लोग छुश तो न हो सके । बाहरी बातो 

में भ्रपता यह निर्णय न बनायें कि मैं ऐसा करू गा तो ये लोग खुश हो जायेगे ! हम अपने मे 

एक यह निर्णय बनायें कि मैं क्या करू कि जिससे मैं खुश हो जाऊ ? मैं कौन सी भावना 

बनाऊ , कैसी बात सोचु ,कि मे अपने श्रापमे प्रसन्‍न, हो जाऊं, निर्मेल हो जाऊ ! सदाके न 

संकुटोप्ते छूट जाऊं ? 
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सत के ऊद्यम के फल सें पुनः निगोदवास की झंझट का लाभ--जब ये सब जीव 
अपने-अपने में कष्ट मे पड़े है तो उनसे अपने लिए क्या! आशा करते हो । मन को स्वच्छुंद 
न बनाना चाहिए उधम न करना चाहिए । दूसरों पर दृष्टि रखना, उनमे रागढं ष मोह- 
करना यह सब ऊधम है और अपने भगवान आत्मा पर अन्याय करना है। भ्रगर ऐसा 
अन्याय इस भगवान आत्मा पर किया गया तो उसका फल व्या मिलेगा कि जिस ढुर्गति 
से निकल कर आये. वही दुर्गति फिर मिलेगी । एक कथानक है कि साधु के पास कोई चूहा 
रहता था । एक बार उस चूड्टे पर बिलाव भपटा तो साधु ने चूहे को श्रार्शवाद दिया- 
बिडालोभव- तू भी बिलाव बत्तजा । लो वह चुहा बिलाव बन गया। श्रब उसे बिलाव का 
डर तो न रहा | फिर एक बार उस बिलाव पर कुत्ता भपठा तो बिलाव को साथु ने! 
आर्शवाद दिया- श्वानभव, अर्थात तू भी कुत्ता बनजा । लो वह बिलाव कुत्ता बन गया। 
एक बार उस कुत्ते पर भपटा ते दुआ तो साधु ने कुत्ते को आर्शीवाद दिया- व्याप्नोभव 
श्र्थात तू भी तेदुआ बनजा । तो वह कुत्ता ,तेदुआ बन गया। एक बार उस पर भपटा 
सिंह,तो फिर साधु ने आर्शीवाद दिया- सिहोभव, अर्थात तू भी सिंह बनजा। लो वह भी 
सिंह बन गया । अब उस जगल में उस सिंह को भूख लगी- वहा कुछ खाने को था नही। 
उस सिंह के मन में आया कि न हो तो मैं इस साधु को ही क्यों न खा जांऊ। यह भी 
तो. हष्ट पुष्ट है। जब सिंह के मन की बात साधु ने समझ लिया तो श्राप दिया- पुनमू ष- 
कोभव, श्रर्थात तू फिर चूहा बन जा। लो वह फिर चूहा बन गया । तो इस कथानक से 
शिक्षा यह लेना है कि हम भझ्राप अनादि काल से नियोद मे थे। वहां से निकलकर ए केन्द्रिय, 
दोइन्द्रिय, तीनइन्द्रिय, चार इन्द्रिय और पड्चेन्द्रिय में आये । कुछ ओर ऊंचे उठे तो 
मनुष्य हुए । यहा प्रेष्ठ मन मिला हुआ है तो इस मन का दुरुपयोग किया तो इसका फल 
यही होगा कि आझ्ात्मा भगवान का आशीष मिलेगा- पु्नरनिगोदोभव फिर से निगोद जानो 
पड़ेगा । मन का दुरुपयोग यही तो है कि जो इस पर पदार्थों के प्रति इतना लगाव लंगाया 
जा रहा है। यह तो इस आत्मा भगवान के लिए कलक है। हां गृहस्थी मे रह रहे हैं 
तो पर पदार्थों से सम्बन्ध रखना पड रहा है पर श्रद्धा अपनी सही बनाये रखे कि इसमे 
मेरी बरबादी ही है। यह अपने आपके दया की बात कही जा रही है । 


स्वभाव सुधार संगम से शाश्वत शान्ति कु संगस--यदि यह आत्मा मिथ्यात्व 
से हटे, अम से दूर हो जाय, अपने आपके स्वभाव को पहिचान ले, उसकी लगन लगाये 
उसका आज़रण करे तो उसके प्रताप, से इसका आनन्‍्दः सदा के लिए अरहत सिद्ध बन 
जाय, सदा के लिए अनन्त आनन्दमग्न हो जाय, सूद्रा के. लिए यह आत्मा पवित्र हो जाय । 
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क्य। यंह बात अ्रपके लिए बुरी लगती है ? श्ररे वह तो आनन्द की बात है।'उसके लिए 
तो सदा बाट जोहना चाहिए | बाट जोहना चाहिए कि कब्र सिद्ध होऊ और. सदा के 
लिए मैं संकटो से मुक्त हो जाऊ । यहा की झूठी मायामय चीजो की बात जोहूने से काम 
न्‌ .जलेगा ।.यहा के धन,वंभव की भी 'धुन बनाये रखे श्रौर चाहे कि मैं भगवान जैसा 
ब॒न जाऊ तो ये दोनो बाते एक साथ न बन पायेगी। अरे किन के लिए इस घन वैभव 
की होंड मचाई जा रही है ” यहतो एक बेकार सी बात है। सबका अंपना-अपना भाग्य . 
है । गृहस्थी मे रहकर तो भ्रपना एक कर्त्तव्य समझो ८-१० घटे कमाई के 'कांमकाज में 
रहोगें, जैसा सबका भाग्य 'होगा' सो कमाई होगी । क्‍या है जिन्दगी का' गुजारना | इसको' 
तो गरीबी मे भी गुंजार,सकते, कष्ट' मे भी गुजार सकते । यदि अपने परिणामों मे समतो 
रखे, शुद्ध ज्ञान प्रकाश रखे तो इस जीवन का भला हो जायेगा । देखिये अनादि काल से 
अब तक अनन्त भव पाये, बडी बडी विभूतियो के स्वामी भी बने पर वह सब सोथ रहा 
क्या ? अरे वह सब छोडनो ही पडां । और इस भव- मे “भी जो कुछ समानतां प्रांप्त' है वे 
क्या सदा पास रहेगे ? वे भी छूटेंगे। तो इससे रही सही जिन्दगी 'मे इन परे पदार्थों से 
लगाव रखना । लगाव रखे आंत्मंकल्याण का | सम्यक्त्व उत्तन्‍्न' करे |. हे 4 

-.. सम्यक्‍्त्वोत्पत्ति से वस्तुस्वातंतथ व निमित्तनैमित्तिक भावके, यथार्थ प्रिंचय की 
उपयोगिता---सम्यवत्व उत्पन्न करने का सही उपाय यह है कि वस्तु का. सही स्वरुप सेममे | 
सही स्वरुप समझे । सही स्वरुप समभने मे दो दिशाये है (१), वस्तुस्वातत्रय (२) निर्मितत- 
नैमितिकभरव उसमे जो वस्तु स्वातमत्र॒की ऐसी हट गा हैं .कि जब जी पर्याय, होती है 
सो होती है, निमित्त कुछ नही है क्रम से बंधी है सो जांती अप जो 
[सामने हो, उस पर निमित्तका आरोप करते है, यह उसका, अज्ञान है, योकि इस टिट 
में यहे ब्रात श्रायी कि आत्मा मे जो भी बात- हुई वहू सब.हमारे स्वभाव ,से ह कोई 
विरुद्ध बात है ही नही । राग़ किया तो वह ,भी ,स्वभाव से हुमा. डसे छोडने की क्या 
'जरुरत '?- तो यह स्वातञ्रयका ऐसा एकान्त जो सीमा का उल्लघन करे वह भी ठीक नही | 
कोई कहे कि कर्म ने ,ही किया -विकार राग तो यह एकान्त भ्री ठीक नही। डे एकान्त 
का अर्थ यह हुआ कि जब ये कर्म दया करेंगे तब राग मिलेगा अन्यथा नहीं, सो उसके इस 
एकान्त मे भी संही मोर्ग न मिलेगा । तथ्ये संच संमभिये जगत के सर्व पदार्थ स्वतन्त्र है 
' संब अपनी-अपनी सत्ता स्वंय रखते है। स्वयं सिद्ध हैं। स्वेत." परिणामशील है, अपने भाप 
परिणमते रहते हैं। स्वतत्रत्तों तो यो है मगर देखिये- इंस जीव में प्रनादिकाल' से यह बात 
' अली आ रही है कि अशुद्ध बना हुआ है, तो क्या इसकी ' अशुद्धेता ,स्वभाव से है ?' दि 


मोक्षशास्त्र प्रचचन १ भाग २०३, 


स्वभाव से यह जीवशशुद्ध है तो यह फिर वह, कभी , मुक्त हो ही नहीं सकता । यह इस 
तरह अशुद्ध होता चला श्राया । कि कर्म, उपाधि का. निमित्त पाकर यह “जीव 
उसके अनुरुष होती चला आया है । उसका परिणमन, उसकी- ही कारण शक्ति से है। कही. 
निमित्त की करण शक्ति से नही है .निमित्तका द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव, प्रभाव कुछ भी 
उपादान में नही गया, लेकिन उपादान एसा बिगड गया तो व्या- स्वभाव से बिगड़-कर 
बिगड गया ? ऐसा हो -तो फिर उसके छूटने का कोई उपाय. नही रहेगा | बिगडा वह उसी 
तरह से है कि पर वस्तु का निमित सन्निधान पाया और यह आत्मा स्वय अपनी प्ररिंणति 
से उस प्रकार हुआ है । &ष्टान्त देखिये-दपर्ण मे हाथ की छाया. पडी तो बताइये क्या बह 
छोया उस दपर्ण की है या हाथ-की ? हाथ मे हाथ है, दपरों में दर्षण है। हाथ का-कुछ 
भी द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव दर्पण मे नही गया और न॒ दर्पण का,हाथ' -में + हाथ में निमि- 

त्तता/मात्र थी, दर्पण मे योग्यता थी श्रत हाथ सामने आने पर दर्पण - स्वयं अपनी परिणत्ति 

से उसःरुपं परिणम गया। इसमे विवाद -की क्या बात जैन सिद्धान्त में इसकी बहुत 

स्पष्ट (विवेचन है । एंक पक्ष का चित चिन्त से न रहे तो विवाद के लिए .एक भी स्थल नही 
बैठता । आचार्यदेव की ऐसी परम -करुणा है कि इस जीव को ऐसा-सत्यमार्ग-बतायागया है । 


स्वभावदर्शन के लिये निश्चयनय व व्यवहारनय के सदुपयोग की/कला“ का दिग्दशेन- 
भ्रब, देखिये- मोक्ष के लिए, अपना मार्ग अपनाने के लिए कत्त व्य क्या है ? स्वभाव.दर्शन । 
अपने स्वभाव की हृष्टि बनाये , इसमे. दूसरी राय नही -है,।! यदि शान्ति पाना है, "मोक्ष 
मार्ग पाना है तो. एक ही उपाय हैं कि अपने सहज्‌ स्वभाव की' दृष्टि करे और उस ही 
'रुप असने को माने-। यह ही तो काम करना है, इसमे विवाद, की कोई बात नहीं, लेकिन 
स्वभाव दृष्टि हमारी केंसे बने, इसके लिए जो उपाय सोचा जा सकता है उसमे भूल भी 
हो सकती, कोई. सही भी कह सकता, मगर वास्तव मे यह धुन बचे -कि मेरे को स्वभाव 
दर्शन चाहिऐ ।,अन्यःबातो की, हमे जरुरत नहीं। अग्रर वास्तव: में आत्महित की श्रद्धा . 
हुई है तो भी यह श्रद्धा निविवाद सब काम कर देगी ।| तिश्चय हृष्टि से देखो सभी ,पदार्थ 
स्वतन्त्र है, अपने आप में अपना परिणमन कर रहे है, अपने आप की शक्ति मे उत्पाद व्यय 
भ्रौव्य रुप रहाकरते है । ऐसा - सोचने का प्रभाव क्‍या पडा किदकिसी भी.पर वस्तु-पर 
हृष्टि न होगी, किसी भी पर वस्तु का ख्याल -न- आयगा तो- निराश्रय ग्रध्यवसान्र नही हो 
सकता । तब इससे पर वस्तु का आश्रय छोड़ दिया । अध्यवसान्‌ - की व्यक्ति कैसे हो । 
निश्वयनयका आलम्बन करके जब इसने परका गआ्राश्चय छोड दिया तब फिर निरात्रय तो 
“ रागभाव न रहेगा। वहाअपने को मार्ग मिल जायेगा। स्वभाव - दर्शन हो  ज्ायगा.) अ्रव 
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जरा व्यवहार दृष्टि से देखो, कैसे स्वभाव दर्शन मिलता है ? व्यवहारनयं यह बताता हैं कि- 
जीव में जो विकार परिणति होती है वह कर्म विद्या का निमित सन्निधान पाकर होता है। 
अ्रहौ आत्मा मे ये विकार स्वभाव से नही हुए है, कर्म उदय का निमित्तंपाकर हुए है 
नैमित्तिक भाव है, श्रथवा कर्मविपाक में स्वययह उधम पडा हुआ है । वह उधम इसमे 
भलकता है, भलका वह करता है, मोही इसे अपनालेता है। यह न अपनायेगा तो ऐसा 
विशुद्ध परिणाम होगा कि कर्मकाऊधम भी मिट जायेगा । तो स्वभाव दर्शन हो जायेगा । ये 
समस्त विभाव नैमित्तिक भाव है, परभाव है, मेरा स्वरुप नहीं, मेरा स्वभाव नहीं, ऐसी 
गंभीर दृष्टि मे स्वभाव दर्शन भी हमे मिलेगा । वात सीधी है कि विकार को निमित्त 
नैमित्तकभावपूर्वक मानने परकल्याण की हृष्टि जगेगी और कर्त्ता कर्म भाव न मानने मे।ही 
हेमको स्वभाव की हृष्टि और कल्याण का मार्ग मिलेगा । एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का कुछ नही 
करता । यह निर्णय अपेक्षित है, लेकिन यह भी एक तथ्य है कि जब जो विकार होगा वह 
पर द्रव्य' का निमित्त पाकर ही होगा । निमित्त बिना विकार नहीं होता और. निमित्त परमे 
कुछ करता नही । ये दोनो के निश्चय से अपने को कल्याण का मार्ग मिलता है ।' तो ऐसी 
दृष्टि बनाकर अपने आ्रापमे एक स्वभाव दृष्टि करें और अपने कल्याण मार्ग मे लगें । 


बाहयसमागम से हितलाभ की श्रशक्यता--भैया देह देवालय मे अन्त* विराजमान 

प्रात्मदेव की अपना निर्शय बनाले कि धन बेभव परमाणु मात्र “भी ऐसा कुछ नहीं है 
अपने हृदय मे पवित्रता लाये । पर वस्तु का मोह रंखने से आत्मा ' में अर्पवित्नता 'जगती है 
ग्रोर उपसे पपका बध होता है'। श्रद्धा सही बनालें कि परमार मात्र भी मेरा कुछ नही 
है, शारि नही है, ऐसा अपने श्राप मे एक विशुद्ध भाव बनायें । खो बाहर में जो होना है 
सो होता है । जैसा आपके घरके लोगो का उदय है वैसा सब काम चल रहा है.। हा'ऐसा 
' होता है कि जैसा उन लोगो का उदय है वैसा होने मे आपकी बुद्धि भी निर्मित्त बनती हैं, 
वैसी बुद्धि चलती है लेकिन श्रापका उसमे कोई सम्बंध नहीं, कुछ बात 'नही, आप निराले 
हैं, यह घन वैभव जड आ्रापसे निराला है। वह श्रजीब है श्राप जीव है । इससे आपका 
क्या सम्बंध ? जरा अपने श्राप पर दया करने के लिये सोचे किजिन पंर मोह कर रहा हूँ वे 
क्रोई श्रापके साथी नही हो सकते । न पुत्र, न स्त्री, न पति, न पिता, न घन वैभव में कोई 
म्रापके शरण, साथी नही हो सकते । आ्रापके साथी, आ्रापको' शरण सब श्राप ही है । कोई 
' दो मित्र थे तो वे दोनों रोज मिलकर स्वाध्याय किया करते थे | तो उनमें एक दिन ऐसा 
ठहराव हो गया कि हम दोनो मे से कोई अगर गुजर जाय भ्रौर गुजर करके देव बने, तो 
वह आकर दूसरे को समभाये । उनमे से एक मर गया झौर देव बना। उसने अवधिज्ञान 
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से परखा- और उसी मन्दिर मे आया जिसमे कि उनका वह पृूर्वभव का मित्र स्वाध्याय कर 
रहा था। उसे समभाने के लिए आया क्योकि वादा निभाना था। उसे देव ने कुछ बिर- 


त्तिकी बातें कही देखो जिन परिजनों मे तुम मोह करते हो व्रे तुम्हारे कुछ नही, नहीं तो 


वह मित्र यही कहे कि भ्ररे मेरे पूत्र बडे अच्छे, मेरी -रत्नरी बडो आज्ञाक[रिणी, मेरे परिजन 


बडे ग्रच्छे । तो उस देव ने समझाया कि देखों तुम भूल मे हो, वे तुम्हारे कुछ नही है, यो- 


देवने' बहुत बहुत समक्राय/ पर उसकी समझ में न, आय । देव ने फिर कहा- अच्छा तुम एक 
काम करना, कलके दिन दोपहर को तुम पेट' दर्द का बहाना कर लेटजाना, हम वहा 
आयेगे तब तुम्हे समझायेगे । अन्छी बात ) दूसरे दित वह पुरुष पेट- दर्द का' बहाना करके 
लेट गगा' । घर वाले बडे हैरान हुए  ईसी बीच वह देव वैद्य' का रुप रखकर सडक पर 
फिरने लगा, लो दव। खरीदो दवा, हमारे पास'हर प्रकार की पेटेन्ट दवाये है । जब घर 
वालो ने सुना तो बुलाया । कहा आप हमोरे अमुक 'की दवा- कर दीजिए जब उस वैद्य 
ने उस पुरुष की नाडी पकेडी तो कहा अरे इसको तो बडी जबरदस्त बींमारी है | इसका 
बचना मुश्किल है, लेकिन हम इसका इलाज करते है ॥४'“अ्रच्छा भाई एक गिलास पानी 
ला दो, आ गया पानी । अश्रब उसमे 'कोई क्रूठ मुठ की दवा या भस्म डाल दी और कोई 
मूठ मूठ का मत्र सा पढ़कर उन घर वालो से । उस पुरुष के 'माता, पिता, स्त्री, पुल्रेदिक 
सें, कहा लो तुममे से कोई इस दवा को पी लो, अभी तुम्हारा आदमी अच्छा हुआ जातो 
है ।'''अरे ऐसी वया बात कह रहे ” बीमार तो वह है, दवा हमें पीने को क्‍्यों'कह रहे ? 
अरे यह दवा मत्नसिद्ध है, इसमे विशेषता यह है कि इसे जो 'पीता है वह तो मर.ज़ाता 
है श्ौर जो बीमार होता है वह अच्छा हो जाता है ।"'अब बस पुरुष की माँ सोचती, है 
कि अ्रभी 'तो मेरे पास ३-४ लड़के है, यदि मैं ही मर गई तो फिर पुत्रों का सुख कहां. से 
देख सकू गी, यह सोचकर उसकी मा ने वह दवा पीने से इन्कार कर दिया । ऐसा ही कह 
कर उसके पिताजी ने भी इनकार कर दिया, जब उसकी स्त्री से दवा पीने कौ कहा तो 
उसने सोचा कि मेरे पास दो तीन लडके है | यदि मैं ही मर गई तो फिर इन पूृत्रो का सुख 
न देख सकू गी, इसलिए उसने भी मन्ता कर दिया । ऐसे ही लंडको ने भी मना कर दिया 
बाद मे ह वैद्य बोला-तो क्या मैं पी लू ? ““हाँ हाँ आप पी लीजिए । आप तो बडे दर्यालु 
मालूम होते है'“'अच्छा तो तुम लोग यहाँ से जावो, हम पी लेंगे । सब लोग वहा से चले 
गए । अब वह देव उस पुरुष के कान में कहता हैसमक गए न ? जिसको तुम बडा आज्ञाकारी 
“कह रहे थे वे तुम्हारे _लिए कुछ नहऊहुएं ना-। उस पुरुष की समझ मे फट आ गया । 


रे 
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आत्माहित के लिये श्रात्मबोध थ आ्रात्माक्यय करने के हृढ नियेम की आागश्यकता- 

भैया अपना हृढ निश्चय करो-सुझे तो पवित्र बनना है । उसके द्वारा ज्ञान प्रकाश पाना है, 
अपने आपका मन शुद्ध करना है केवल जीवन मे उसका एक ही लक्ष्य है, वाकी सभी 
लक्ष्य छोड दे, ऐसा भाव बने तो इस जीव को कुछ लाभ भी मिलेगा और अगर नही करते 
तो फिर जौ करते सो करो । होगा यही कि जो ससार मे जैसे अभी तक चलते आये, कीड़े 
मकोडे बनते आये वैसे ही बनना पडेगा । उससे इस जीव को लाभ क्‍या है ? लो सम्यक्‍त्व 
पाने के लिए उपाय है तत्वाभ्यास / ज्ञान की वात सीखें, जो पदार्थ जैसा उसे वैसा समभले / 
यह बात कही १०-१५ वर्ष सुनने मात्र से बोध हो जाये ऐसा करने मे सारा जीवन लगाता 
पड़ेगा । तत्वज्ञान करते हुए समय व्यर्थ की गप्पो में निकला जाता है। अपने दुलंभ क्षणो 
का सदुपयोग करो । अ्रच्छा, लो जरा हम आपसे कहते है कि आप २४ घटे घन कमाओ ॥ 
खूब कमाओ । मगर कोई २४ घटे घन कमाता है क्या ? और २४ घटे किसी से कमाई 
बनती है क्या ? कोई २४ घटे का समय घन कमाने मे लगा सकता है क्‍या ? कितना समय 
लगाते ? मुश्किल से €-१० घटे । भ्रब बताइये आ्राप के पास बाकी जो १४ घटे बाकी जो 
समय है उसमे आप क्या करते है ? उसे फालतू ही तो गमाते हैं । श्ररे मित्रो मे, दोस्तों 
में कभी भी ऐसी बाततो कर लिया करो कि यार बताओ तो-सही कि मेरे आत्मा का उद्धार 
बौसे हो ? इस ओर तो चलना चाहिए । धर्म के मार्ग मे खुद भी लगो और दूसरों को भी 
लगाये । अ्रगरू-ऐसी बात मित्रो मे होती तो वह सच्ची मित्रता है, और यदि ऐसा नही हो 
सकता है तो धोखा है, उसे दुख मे डालता है और खुद भी ढुख मे पडता है, ऐसी गोष्टी 

बने कि दूसरों का भी उपकार ओर खुदका भी उपकार हो । तो एक निर्णयकर लीजिए कि 
मेरा परमाण मात्र से भी प्रयोजन नही, परिस्थितिवश करना पडता है। सो जिस कर्म के 

उदय से हम मनुध्य हुए हैं उसमे इतनी बात तो होती ही रहेगी कि बिना किसी विशेष 

चिन्ता के इतना तो मिल ही जायगा कि गुजारा ही चलता रहे ॥ मानलो अधिक घन जोड- 

जोड़कर रख लिया और उसको किसी ने छुडा लिया, भ्रगर सरकार ही कोई कानून बनाकर 

आ्रापसे छुडाये तो उससे श्रापको फायदा क्या रहा ? और छुटेगा तो है ही) अभी न छूटा 

तो मरने पर एकदम सारा का सारा धन छूट जायगा! इससे घनार्जन करने का 

अपना मुख्य लक्ष्य न बनायें । अपना लक्ष्य बनायें आत्म-कल्याण का । यही सारभूत 


बात है । न घ | 
प्रत्येक आ्रात्मा मे धर्म की एक रूपता ओर उसके 'प्रारम्भिक विकासका साजत 
मिसर्ग व अधिगम--सभ्यग्दर्शन निसर्ग और अ्रधिगम से होता है श्रर्थात्‌ किन्‍्ही जीवौंको 


॥। 
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सम्मग्दशंन दूसरे के उपदेश सुनकर होता है ॥ तो जो अपने आप होता याने उपदेश सुने 
बिना अन्य किसी कारण घटना को देखकर होता है । उसे कहते है निसर्गज सम्यग्दर्शन 
और जो दूसरे का उपदेशकर सम्पग्दर्शन लाभ होता है उसे कहते हैं श्रधिगमज, सम्यवत्व ेल्‍ 
क्या वस्तु है ? आत्मा का परिणाम / जयतमे जितने जीव है वे सब सुख शान्ति चाहते हे 

और दू ख से दूर होना चाहते है ।उस ही का उपाय है सम्य्दर्शन ॥ यही आत्मा का धर्म 
है । जो भी जीव है उसका यह स्वभाव है। घ॒र्म है । प्रत्येक जीव अपने आपके धर्मको 
सम्हाले तो वह पवित्र हो जायेगा । इस लोक मे मुद्रामुद्रित जो धर्म फैले हैं, जो मजहब 
चल रहे है वे धर्मं नही कहलाते है ॥ वह तो एक परिस्थिति है । मार्ग मे लगने वालों का 
एक समूह है, धर्म तो जात्मा मे है और वह है आत्मा के स्वरुपका रहीं श्रद्धान होना 
ज्ञान होना और आचरण होना । मुक्ति इस ही उपाय से मिलती है ॥ 


श्रद्धान ज्ञान आचरण बिना लौकिक 3कार्यकी भी सिद्धि की अशक्‍्यता--जगत में, 

जितने भी कार्य होते है वे सभी कार्य विश्वास, ज्ञान, आचरणपूर्वक होते है । कोई रोगी 
निरोग होना चाहे तो वहाँ पर भी औषधिका विश्वास, ज्ञान और आचरण चाहिए । कोई 
कहे कि औषधि का विश्वास न करे और खा ले तो ऐसा कहाँ होता ? वह तब खायेगा 
जब उसके प्रति विश्वास होगा ॥ विश्वास बिना खाये तो वह औबधि असर भी नहीं करती ॥ 
प्रथम तो यह बात है, जब वह विश्वास नही है तो खायेगा कैसे ? चाहे एक थोडा विश्वास 
करे करना ही तो पडता है और ज्ञान न हो- कसे खाय। जाता है, , इसमे क्‍या 
चीज है, तो उससे उसका आचरण नहीं बनता और आचरण करे तो निरोग हो 
जायगा । जैसे कोई रसोई बनाता है तो क्या वह विश्वास, ज्ञान, आचरण बिना बना 
सकता । अरे उसे' विश्वास है कि कल रोटी बनाया था । आज भी इसी तरह से 
बन 'जायगी । क्‍या कोई यह सोचता है कि कल तो -आटठे से रोटी बन गई थी, 
आज पता नहीं बनेगी भी या नहीं? अरे उसे पूरा विश्वास है कि आठे से रोटी 
बना करती है और ज्ञान भी है कि इस तरह से रोटी बन जाती है। आटे को पहिले 
भिगोया और फिर उसे गूथ करे ऐसा लसादार बना लिया कि उसे उठावे तो वह थाली भी 
साथ उठ जाय । उसकी पहिचान है कि रोटी अच्छी बनेगो। परोथन होना चाहिए आठे से 
पतला, फिर रोटी बनाया, तवे पर डाला, पहिली बार जल्दी रोटी को बदल दिया, फिर 
उसे देर तक तवे पर रोके रहे, फिर रोटी को तेज अंगारे मे डाल दिया, श्रेगयर कोई उस 
रोटी में छेफ हो जाय तो उसे चमीटे से बन्द करदे । यो सब ज्ञान है ना, तो वह रोटी 
बनाता है, उस क्रिया का आचरण करता है, उस तरह की क्रिया करने से बन गई रोटी । 
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बात यह बतला रहे है कि विश्वास, ज्ञान, आचरण ' बिना कोई काम नेहीं बनता । चाहे 
वह व्यापार आदिक के कार्य करे, चाहे कुछ भी करे, विश्वास, ज्ञान, श्राचरगं तो होना ही 
चाहिये। 

। स्वयं के श्रद्धान ज्ञान आचरण स्वभाव से लाभ 'लेने का विवेक--जीव मे यह 
स्वभाव पडा है कि वह विश्वाप्त जान, आचरग बिना रहता ही नहीं है। यह विभाग की 
बात है कि कोई अच्छे काम में विश्वास, ज्ञान, आचरग करता है तो कोई खोदे कामों मे 
मगर इनके बिना कोई नही रहता है | तो जिसे मुक्ति चाहिये ' तो' मुक्ति भी'एक कार्य है. 
कर्मो से छूटना भी एक कार्य हैं, उसके लिए विश्वास, ज्ञान, आचरण क्‍या ? क्यो काम 
चाहिए हमे ? छूट जाना । किससे ? कर्मो से, शरीर से छूट जानां। तो देखो जिसको 
छोड़ना है पहिले उसका विश्वास हो कि हां इसका छुटा स्वभाव है तब ही छूंट सकता है 
तो अपने झ्राप का वास्तव में विश्वास होना चाहिए और जिसमे छूटना है उसका विश्वास 
हो, कैसे छूटना,“उस उपाय का विश्वास हो, ज्ञान हो और फ़िर वैसी ही क्रिया करे झाने « 
ज्ञान की भीतर मे ही वैसी ही वृति बने तो उसे मुक्ति प्राप्त , हो जायगी । तो उस ही. 
सम्यक्त्व की बात कही जा रही है कि वह क्‍या है। देखिये-अ्भी तक /बहुत-बहुत, बातो मे 
आनन्द लिया । स्पर्शना, रसता, सुगन्ध, लेना; रूप देखना, राग के शब्द सुनना,-मान प्रतिष्ठा 
नामवरी की इच्छा रखना और उस कार्य मे लगना आर्दि।, अब तक बहुत-बहुत काम कर 
डाले मगर किसी काम में भी शान्ति न मिली-तो फिर यह तिरणेय तो बनाये कि जोरोज़िगार 
हमने भ्रब तक किया, विषय से मनका व्यापार जो अभी » तक करते .आये,.इसमे भ्रभी तक 
रीटा ही टोटा पडा तो झ्ब यह काम बदल दो । यहा. तो*आप रोजिगार में अगर ४-४६ 
वर्ष टोटा हीं टोटा पडता रहा, नफा कुछ नही होता तो आप. उस काम : को ,बन्द,कर्‌ देते 
हैं, कोई दूसरा काम करने लगते है, किन्तु; अ्नादिकाल, से जो अब, तक स्पर्शन, रसना, श्राण 
चक्षु, कर्ण और मन इसके विबय लगे, है, इसमे बराबर तुमको भुनशात्न, ही तुकशान रहा 
बरबादी ही रही, चारो ग़तियो में परिभ्रमण करते रहे,-इसमे तो सारा, नुकशान ही नुकशान 
है । तो इसे बदलना क्‍यों नही चाहते+ तो क्या बदल करनों चाहिये ? श्रात्मदर्शन, आत्म- 
ज्ञान और ओआत्मआचरण, ये उपाय करे। -, ,/ 5 है 0 ९ 8 है, थ 
:४' ,, थथार्षज्ञान/ में ही कष्टविध्वंसन फ़ी ,क्षमता--देखो अपना अनथ्थ कितने विक़ल्प 
उठा करते ? जैसे मरते समग्र मोहियो :क़ो दुःख होता कि मेने जीवनः भर कमाई की, मकान 
खडा कियां दुकान बनाया, इतने ठीक बच्चे-तैयार किए और इन स॒बको- छोडकर जाना हज 
“रहा-है,- इसका ही तो दुख होता है; और विशेष: डु ख़ - क्या--होता है | मरना-तोः सभी के 
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पडता है.। मरने मे कष्ट क्या ? अरे एक कमरेसे उठकर दूसरे कमरे में हम बैठते तो 
उसमे दुख तो नही मानते; इंसीतरह एक इस शरीर कमरे' से निकलकर “किसी नये कमरेमें 
शरीरमे पहुचे तो वहां दुखकी क्‍या बात है ? दु.ख तो इस“बातका ' होता कि मैंने बड़ी 
कठिनाई से इतनी कमाई की, पर यह सब छूटा जा रहा है, इसका कष्ठ मानता है यह । 
और, जिसे ज्ञान हो जाय कि मैंने इसे कमाया ही नही, यह तो यो ही जुड” गया, उदय / 
था,. जिनको भोगना है उनके उदयसे यो ही जुड गया। क्या किया मैंने ? इसे मैने नहीं 
कमाया, मैंने इसका कुछ नही किया, ये पर द्रव्य हैं, इनकी मैं परिणति नहीं कर सकता, .. 
अगर ऐसा जानकर बन जाता तो मरते समय इसको कष्ट न होता । तो जितने भी कष्ठ .. 
है जीवको वे सब अमके कारण है। विंपरीत बुद्धि है उसका कष्ट है। इसलिए क्‍या करे; 
कि अ्रम-दूर करे । समस्त पर द्रव्योंसे निराला, शरीरसे निराला, कर्मोसे निराला विष्यः « 
कषाय भाव विकल्‍प विचारसे निराला, शुद्ध सहज एक ज्ञानस्वभांवी मैं आत्मा हूँ। यहा: 
तक कोई दृष्टि लिए जाय तो उसे मीह कहां सतायगा ? सब भिन्‍न ' है, सब पर- है । यो- 
ही अचानक मिल गए। जेसे रास्ता चलते-चलते किसी चौहटदू पर वहां सामनेसे श्राते 

हुए कोई श्रादमी मिल गए तो वहा आप कितनी देर तक उनसे 'मिलते ?'बस जरासा नमस्ते 
या रामराम या जप जिनेश किया, बस झागे चल दिया। तो जैसे वह थोडी देर का मिलाप 
है ऐसे ही यह भी थोंडे समयकां मिलाप है। कोई किसी गति से आया कोई किसीः गति से 
रास्तेमे मिल गए तो थोडी देरका मिलाप है। उस ही समयको रागह्व प, मोह, कंपाय कर 


लिया । 
यथार्थ परिचय होनेपर रागद्वष सोहका अश्रनवकाश---अरे भाई किसपर कपाय 


करते, किसपर ह्वष करते, किसपर विरोध करते ? जिसे देखकर आप विरोध करते-उसे 
आप जीव मानते, वह तो मायारूप है, परम वस्तु नहीं है। जिसपर विरोव करते वह 
जीव तो कई बार तुम्हारा कुठुम्बी हो गया बन्धु हो गया ।'किस पर मोह करते । तुमसे 
सभी जीव भिन्न हैं एक कथानक है कि एक कषायी एक बकरा मारनेके लिए कही लिए 
जा रहा था | वह किसी शहरसे निकला । रास्तेमे एक स्ेठकी दूकांत थी। वहा वह सेड 
खडा हुआ था | सो वह बकरा जब उस दूकान के पास पहुचा तो भट दूकान पर चढ गया 
और उस सेठ के चारो ओर चक्कर मारने लगा। सेठ के शरीर में बहुत बहुत चिपटने 
लगा। सेठने कषायी से बहुत बहुत कहा कि भाई यह बकरा यहा से हटता नहीं -इसे- मुझे 
दे दो । तो कषायी बोला-यदि आप दो हजार रुपये मुझे दें तो मे यह अपना बकरा आपको 
दे दू । वह सेठ वंयो दे दो हजार रुपये ? उसने सोचा कि बकरे तो ४०-५० रूपयो मे 
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बिकते है । श्राखिर सेठ ने बकरे को ढकेल दिया तव वह कषायी बकरे का कान पकड कर 
हत्यागृह मे उस बकरे को ले गया और फिर जो करना था सो कर दिया श्रव वह सेठ एक 
मांनराज के पास पहुचा । मुनिराज से सेठने पूछा कि महाराज आज एक ऐसी घटना 
घटी कि एक बकरा मेरी दूकान पर चढ आया और वह मेरे -पास आकर मेरे शरीरसे 
चिपट रहा था और मेरे चारो ओर चक्कर लगा रहा था। मैंने बहुत भगाया, भागा नही, 
बडी मुश्किलसे मैंने उसे ख़देडा। यह क्या मामला है! तो मुनिराज बोले-बेटा वह 
तेरे बापका जीव था । तेरा बाप गुजर गया तो वह मरकर बकरा हुआ था । कषायी उसे 
मारने के लिए ले जा रहा था सो वह बकरा अपने प्राण बचाने की आशा से तेरे पास आया 
था, इसलिए वह तेरे शरीरसे चियट रहा था और तेरे चारो तरफ चक्कर लगा रहा था 
मुनिराजकी बात सुनकर सेठ जल्दी ही वापिस आया, कपायीके ह॒त्यागृहमे पहुचा तो वहा 
तब तक वह मर ही चुका था । तो बात यह है कि वे ही जीव जो तुम्हारे घरमे भ्राज हैं 
वे मरकर दूसरा भव धारण करले तो उनमे फिर आपको ममता जगती है क्या ? आपके 
घरका कोई जीव मरकर मान लो गाय की बछंडी बन गयी तो उससे आप प्र॑म करेगे 
क्या ? अरे उसे तो आप डडे ही लगायेंगे । वह जब दूध देने वाली बन' जायगी, दूध देने 
लगेगी तब तो आप उसे कुछ हरी भरी घास तथा दाना खिलायेंगे, नही तो वही रुखा सूखा 
भ्रुस ही देंगे । तो कोई किसीसे क्या'प्रेम करता, क्या राग करता ? जगतमे जितने भी 
समागम है वे सब बेकार है। व्यर्थ पर द्रव्यो मे मोह किया जा रहा और अपने आपको 
दु खी किया जा रहा | व्यर्थ ही कर्म बन्धन किया जा रहे, अ्रगली गति बिगाडी जा रही। 
किसीका कोई दूसरा शरण नहीं । सब अपने-आपके जिम्मेदार हैं दूसरा जिम्मेदार नही। 
यह ख्याल रखना कि मेरे को क्‍या परवाह है, मेरा तो अ्रभी बाप जिन्दा है, मेरा तो सपूत 
सदा हाजिर रहता है। मेरे को क्‍या परवाह है। मेरी स्त्री आज्ञाकारिणी है, ये सब बातें 

धोथी है, इस जीवके लिए कोई शरण नही है,।- ऐसा जब - देखते है तो चिन मे यह बात 
लाये कि ये जो बाहरी बातें हैं ये मेरे लिए कुछ नही हैं, । इस ज्ञानस्वभावी श्रात्मतत्त्वके 
लिए ये बाहरी बाते क्या महत्व रखती हैं ? भिन्‍न हैं बाहरी चीजे हैं। भैया ? तृथ्या' करो 

तो अपने आत्माको जानने की और आत्माके शुद्ध ज्ञानप्रकाश में मग्न होनेकी तृष्णा करो॥। 

बाहरो की तृष्णामे क्या फायदा पा लोगे ? ये तो अत्यन्त भिन्‍न चीजे हैं । ज्यादह झा गई 
तो क्‍या, न आयी तो कया ? तो अपने आपको पहिचानो, अपने आपको समझें, मैं ज्ञानमात्र 
हैँ । देखो एंक यह ही बुद्धि रखें कि बस जो ज्ञान प्रताप है, में-वही वही हूँ, दूसरी बात 

झ्ञान मे न लावे | कहते है ना कि ऐसे ऐसे लोग अन्जन चोर या और भी लोग ऐसे हुए 
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जिन्हे विशेष ज्ञान न था, वे भी तिर गए । तो किस बलपर वे तिर गए. ? न था, उन्हें 
ग्रधिक ज्ञान लेकिन मैं ज्ञानमात्र हुँ, ज्ञान प्रकाश है, इतना ज्ञान तो उन्हें हुआ था ही । तभी 
तो तिर गए ! भैया ! ऐसी भावना लांवो कि यह दिखने वाला शरीर भी मैं नही, मै तो 
ज्ञानमात्र हैँ । जब कोई शरीर मे रोग हो जाय, कोई वेदना हो जाय तो यह जैसी कि शरीर 
में वेदना हुई है दवा कर लिया, कुछ बात नही है, मगर उसमे ममता'न करे । नेरे दुख का 
कारण तो शरीर की ममता ही है बाह्य के मोह मे, बाह्य साधन के लगाव में दुख का होना 
प्राकृतिक है, क्योंकि वह सब कोरी कल्पना है भ्रम है, अज्ञान है । देखिये जितने भी कष्ट हो 
रहे है उनमे यह साधन शरीर बनता रहता है, तुम कोई भी कष्ट की बात सामने रखो, 
ग्रन्त मे उत्तर यही मिलेगा कि तुम्हारा शरीर है दु ख का कारण । कोई कड़े कि वाह अमुक 
ने भेरा अपमान किया तो इसमे दुःख का कारण शरीर कहा रहा तो सुनो आपको है. इस 
शरीर में ममता, इस शरीर को आपने माना कि यह मैं हूँ, फिर ध्यान में लाये कि इसने 
मेरा अपमान किया तो यह आपकी शरीर में आत्मीयता की बुद्धि हुई इस कारण आपने 
अपना अपमान महसूस किया । अपमान आपका यह ध्यान बन जाय कि मैं शरीर. ही मे तो 
एक ज्ञान पुञ्ज हुँ तो फिर श्राप किसके सम्मान भ्रपमान की बात सोचेगे उस ज्ञानपुञ्ज का 
कोई अपमान कर सकता है क्‍या ? अगर कही अपमान का दुख हुआ तो उसका भी कारण 
. यह ही शरीर बना । 

शरीर का शरोरों से रिश्तेदारी का तांता-अच्छा मान लो कोई रिश्तेदार मे खट- 

' पट हो गई, बात नही बनती है तो कहते है कि मेरे को बडां दु,ख है इस रिश्तेदार वी वजह 
से | अरे वह रिश्तेदार किसने बनाया ! इस शरीर ने इस ज्ञान पुज्ज ,चैतन्यस्वरूप आत्मा को 
कष्ट है क्या | रिश्तेदारी है शरीर की शरीर से । इसलिए इस दुःख का कारण यह प्लरीर 
हुआ १ भैया किसे कहते है ! जिससे यह शरीर पैदा हुआ उसी से जो अन्य शरीर पैदा हो, 
उसका नाम है भैया । देखो सब शरीर के नाते से बोले जायेगे । बहिन किसे कहते है ! 
जहां से यह शरीर पैदा-हुआ वही से जो स्त्री जाति का शरीर पैदा हो उसे बहिन कहते हैं । 
स्त्री किसे कहते है | जो इस शरीरको रमाने वाला, ऐसा जोकोई शरीरहो उसे कहते हैं स्त्री 
' पुरुष किसे कहते है |! इस शरीर को रमाने वाला जैसा शरीर शरीर है वह शरीर- जिससे 
पैदा हो उससे जैसा ओर पुरुषजातिकर शरीर-पँदा हुआ हो उसका शरीर है साला। स्वसुर 
किसे कहते हैं | इस शरीर को रमाने वाला जो शरीर है वह शरीर जिस शरीर से पैदा हुआ 
हो उसका नाम है स्वसुर । यो सब नाते रिस्ते शरीर के साथ मिलेगे । जब कोई बडा सा 
> हल्ला होता है तो लोग कहते है कि अरे यह कलकलरू वयो मचा रहे हो ! बह कलक्ल वसा 


मोक्षशास्त्र प्रवचन १४ भाग २१२ 


र,ज है | कल मायने शरीर, थाने शरीर शरीर की ही बात हो रही, सारे बचन व्यवहार ये 
सब इस शरीर के ही कारंग तो होते है । तो णरीर भरीर का ही तो सब कुछ होता है। , 
यहा यह वात कही जा रही है कि जितने भी कष्ठ होते हैं उनमे माध्यम है यह शरीर । भूख , 
यास लगी तो इस शरीर की वजह से ठड गर्मी लगी तो शरीर की वजह से लगी । हा कोई - 
अगर टोटा आ गया, घर गिर गया, दृकान फैल हो गई या पैसा इब गया तो उसका 
भी कारण यह शरीर है। शरीर कंसे कि इस शरीर मे ममता है| इस शरीर को माना कि 
यह मैं हूं । कोई नुकशान हो गया तो कहते कि मेरा नुकगान हो गया। वे इस शरीर को- 
ही मैं हैँ ऐसा समककर कहते है वे यह नही कहते कि मेरा शरीर है | अगर वे - ऐसा बोले- 
तो कुछ गु जाइस निकले, इतनी भी बात नही चलती है । हाथ उठा उठा कर कहते हैं, कि 
पहलवानो की तरह छाती ठोक ठोक कर कहते है इसने मुर्के यो कष्ट दिया । 
अ्रज्ञानजन्म विपरीत कल्पनाओ्ं मे क्लेश का विलास-पअरे भोले प्राणी श्ज्ञान में तू 
कितना दुःखी हो रहा है, कयाय करके कितना दु ख पा रहा है। अपने को, समझ जाओो कि 
मै ज्ञानमात्र हैँ, अन्य कुछ नही हूँ मैं स्वतत्र सब हूँ मैं स्वयं उत्पाद व्यग्न घोव्य से सहित 
हैं मेरे में मेरा परिणाम होता रहता है । मैं दूसरे का परिगमन नहीं करता । दूसरा कोई 
मेरा परिणमन नहीं करता । कोई मुझे क्या कहेगा ! कोई मेरा क्या विग्राड करेगा जो 
फोई करता है अपना करता है| कोई दो लडके २०-२० हाथ कीदूरी पर खडे हो, उनमे 
एक जरा कमजोर है या मान लो कैसा ही हो 4 एक लडका दूसरे लडके को अ्रगुली मटका 
कर या जीभ निकाल कर चिढा रहा हो तो वह २० हाथ दूर खडा'हुआ बच्चा चिढ़ता है, दुखी 
होता है । बताओ अज्ञान मे वह करें क्या, वह यह सोचकर दु खी होता यह तो भुमे यु 
यो कर रहा, यह मेरे को यो चिढा रहा । दुखी हो रहा । भ्रब कोई सज्ज़न आता हैं तो वह 
कहता है कि अरे बालक तू क्यो रो रहा है ! तो वह कहता है कि वह मुझे चिढा रहा ! अरे 
बह कहा तुझे चिढा रहा वह तो अपने हाथ को अर गुली मटका रहा है अपनी जीभ्र निकाल 
निकाल कर अपने को कष्ट दे रहा है, वह तो तेरा कुछ नही कर रहा । तो ऐसे ही समभिये 
कि जितने गाली देने वाले हैं, तिरस्कर करने वाले है वे श्रपना कष्ट कर रहे हैं, तुम्हारा 
क्या बिगाड करते * तुम तो ज्ञान स्वरूप 'हो?] ज्ञानी बनो तो' सुखी रहोगे । अज्ञात, मे +कोई, 
' सुख न पावोगे ॥ उस अ्रज्ञान को छोडना पडेगा । कोई कहे.वाहइस अज्ञान को तो हमने 
प्रनादिकाल से श्रब तक पाला पोषा है ।' ध्रव॑ मैं इसे कैसे छोड़ू । जैसे कोई मोही, कहते हैं कि 
' जैंने तो इस परिवार को भ्रब तक ऐसा पाला पोसा है इसे मैं कैसे छीड़ू | श्रथवा ,ये #मिथ्या- 
“5 (जन, लि७ण्याज्ञान॑ भौर मिथ्योचेरित्र इन्हे मैने ग्रनादिकाल से पाला पोषा है, इल्हें। मैं कैसे-छोड 
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अरे अनादि कालसे ही-इन्हे रखते आये तो क्या कल्याग हो गया ? भरे इन्हें छोडना ही “ 
होगा । शान्तिका दूसरा कोई उपाय नहीं । कोई सोचे कि में ऐसा धन कमालुू तो सुखी 
हो जाऊं गा । कम्ताले, पर कभी ऐसा मोका न आयगा कि आप सुखी हो सके । बल्कि धन 
झ्रधिक हो जायगा तो उसे कहा रखना, कहाँ छिपाना किसे देना, यो अनेक उल्मने सामने 
ग्रायेगी | तो भाई जैन सिद्धान्त यह उपदेश देता है कि तुम्हारे थोडे परिश्रममे जो “घन 
ग्राता हो आने दो, उसीमे सन्तुष्ठ रहो । उसीमे अपनी सारी व्यवस्था बना लो । लोग 'त्तो 
सोचते है कि हम कैसे व्यवस्था करले ? हमारे पास तो घन बहुत कम है। अरे भाई जितनी : 
ग्रामदनी हो बस उतने में ही व्यवस्था बनाना है ॥ उदाहरण के लिए जिनके पास कम धन- 
है उनको देख लो, वे भी जिन्दा रहते कि नही ” जिसके पास जो है उसीमे व्यवस्था बना 
ले । उसीमे कुछ हिस्सा पालन पोषण के लिए रक्‍्खे कुछ दान के लिए रक्‍खे | श्रौर, : उसी 
से ग्रानन्द से जीवित रहे | 

परको श्रपने तंत्र बनानेकी मृढ़तामें क्लेशका विलास--भैया दुख तो तब है कि 
जब अपने मनभे ऐसी इच्छा बनाया है कि मेरे को तो ऐसा ही बनना चाहिए। उसके 
बिना गुजारा नही । उसको कहते है ऊबम जब कोई बच्चा ऊबम करता तब ' तो बड़े 
लोग उसे बहुत डाटते, पर जब खुद ही ऊधम कर रहे तो फिर उन्हें कौन डाटे ? पर - 
वस्तुओ पर जिनपर आपका अधिकार नहीं उनकी आप इच्छा किए हुए हो । अगर कोई'"' 
बच्चा किसी दूसरे बच्चे का खिलौना देखकर रोता है तो श्राप उसे डाठतें है-अरे क्‍यों 
रोता है, वह तो दूसरेका खिलौना है, मगर आप भी तो इन दूसरों के खिलौनों से देखकर, “ 
उनकी तृष्णा करके दु खी हो रहे हो ! जितने भी पर द्रव्य है वे दूसरे खिलौने ही तो हैं, . 
वे तुम्हारे कुछ लगते तो नहीं । और नही तो इतना तो लोग कह ही देते है 'कि-कंया यह 
तुम्हारे बापफी चीज है ” यह पुदूगल, यह घन, यह पैसा, यह तुम्हारे बापकी चीज है 
क्या ? वहा क्यो नही हृष्टि लगाते। तो जो बात जैसी नहीं है उसे वेसी न जानकर 
विपरीत करे और विपरीत चेष्टाये करें तो उसे ऊद्यग कहते है। सहारनपुर -की एक॑ ' 
घटना है । एक बजाजका लडका था तो उसका घर जम्बू प्रसादकी हवेलीके सामने था। 
वह मोहियोके बडे रईस हुए हे । सुनते है कि जमीदारी के जमानेमे उनके पास ७०० गाव * 
थे तो बजाज लडका एक बार किसी हाथी को देखकर अपने पिता से मचल गया कि पिता 
जी हमे हाथी खरीद दो । तो हाथी खरीदना तो उनके लिए कठिन था खरीदे 'भी कोई तो 
पर उसका इन्तजाम कौन करे ? सो उस लडके के पिताने महावतसे कहकर अपने द्वार पर 
हाथी खडा करवा दिया और कहा-लो बेटे तुम्हारे लिए हाथी खरीद दिया। फिर भी वह 
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बालक रोने लगा । पिता ने फिर पूछा-अरे बेठे,अ्रत्न वयो रोता है 2 -अब तो हाथी खरीद ' 
दिया ? तो वह लडका बोला-इस :हाथीकों मेरी,जेबमे घर दो । अब 'भला बतलाझो यह 
काम कौन करे ? तो जैसे वह बच्चेकी हठ है जो ,काम कभी हो नहीं सकता चिकाल 
सम्भव नही और उप्तकी हठ करे तो ऐसी हठ मे रो रहा है ,तो उसका रोना कैसे मिटे ? 
तो इसी तरह जाने कि ये सब प्राणी अ्नहोनी हठकर रहै है । यह दूकान ऐसी ही “बन 
जाय । और वह तुम्हारी चीज है कया ? तुम्हारे श्रात्माकी चीज है क्या ? तुम्हारे आत्माकी 
परिणति है क्या ? यह काम ऐसा ही बन जाय, यह काम ऐसा ही। होना चाहिए, ऐसी' 
हठकर रहा यह, बच्चा ही तो है। तो इस ह॒ठ मे कभी भी सुख नही पाया जा सकता । ' 
हृठ छोडना पडेगा, मिथ्यात्व हंटाना पडेगा, सम्यक्त्वका सगम करना'पडेगा यदि यह श्रद्धा 
नही है कि जो कुछ जड वैभव हमे 'मिला है लाख दो लाखका ये सब कुछ महत्त्व नही 
रखते और मेरे आत्माका ज्ञान, श्रद्धान, तत्त्वा यास, व रत्लत्रय बने वह - ही महेत््वकी "चीज 
है । यदि ऐसी श्रद्धा हो तो वह--धर्मको, ; पल, रहा है । हम !छोडने की बात नहीं कह रहे, 
काम सब करते रहो मगर जो सच्ची बात हो उसमे श्रद्धा बना लो और मूठ हो तो हमे 
सममभाओो सच है ना । जितने भी बाह्य संमागम हैवे सब भिन्‍न हैं, मेरे लिए असार हैं, 
ऐसा श्रद्धान बनाओ और अपने ज्ञानमे लगो । तत्त्व-चिन्तनके काममे- लगो'। सम्यक्त्व 
पालो । न मम क कै; _ 7४ ५०: अल 
सभी सम्यग्दर्शनोकी अधिगमजत/ “हो होनेसे 'निसर्गज सम्यक्त्वकी अ्रय॑मेवताकी 
शंका--सम्यक्त्वका वर्णान इस सृत्रमे चल रहा है। वह सम्यवत्वे ,पेदा कंसे होता है” 
तो कोई तो निसर्ग से और कोई अधिग़मसे उत्पन्न होती है। इस विषयेमे कुंछ गत दिवस 
ऊहापोह किया गया है । पहले उस निसर्गका श्र्थ क्या और अधिगम कां श्र्थ “क्या ?” इसका | 
प्रब भले प्रकार समझ लेना चाहिये । कुछ यहा कोई: शकाकार-शका रख सकेंता है कि 
हमे तो ऐसा मालूम होता है कि जितने भी, सम्यकत्व, हैं वे सब अश्रविगमज हैं मायने उपदेश “ 
से उत्पन्न होने वाले है। निसर्गज नही है कोई सम्यग्दर्शन श्रधिगमके बिना उत्पन्न हो ऐंसा 
कोई सम्यग्दर्शन नही । देखो जिसे भी -सम्यग्दर्शन -होता है तो” इतनी बात देखी जाती है 
कि वह ज्ञान से जाने हुए पदार्थमे ही तो विश्वास , करता है, ,ज्ञानमात्र से अधिगत पदार्थमे 
छसके सम्यग्दर्शनकी प्रवृत्ति होती है । सम्यग्दर्शन वही होता है जहा सामान्यज्ञानसे” कुछ 
जाना. गया, हो । और, सामान्‍्यज्ञान से कुछ जाना गय। हो तो चू कि सांमान्यज्ञान से जाना 
गया तो यह ही तो एक उपदेश हुआ ॥ बाचकर , जाना गयां, उपदेश सुनकर जाना गया नया 
कुछ भी ,घटनायें सुनकर जाना गया, इसीको उपदेश कहते है । देखिये कहते है ना. कि कोई 
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प्रांदमी बोले भी नही और शान्ति सें हैं ।' साधु संत बहुत शान्ति से विराजे हो तो उन्हें 
देखकंर लोग कहते हैं कि इनकी सकल उपदेश दे रही 'है, इनकी मुद्रा उपदेश देती है । 
उपदेश मुद्रा से'भी होता है स्वाध्याय से भी होता है और शब्द थुनने से भी मिलता है। 
किसी भी प्रकार 'उसे आत्माके बारे मे ज्ञान जगे। ज्ञानसामान्य हो तब तो उसमे सम्यर- 
दर्शन की प्रवृत्ति' होती है । इसलिए यह सिद्ध है कि सम्यग्दर्शन सभी श्रधिगमज होते ' हे । 

निर्सर्गज सेम्थक्त्व न होनेकी शंकाका समाधान--उक्त शंकाके समाधानमे सोचे 
कि अधिगमजका अश्रर्थ क्या है और निसर्गज का अर्थ क्‍या है। अश्रधिगमका भ्र्थ है परके 
उपदेशकी अपेक्षा रखकर तत््वज्ञान हुआ, है उसे कहते” हे अधिगम उस अ्रथिंगंम से जो 
सम्यक्त्व होता है. उसे कहते हे अधिगमज । दूसरेका उपदेश सुनकर जो तत्त्वज्ञान हुआ. उस 
तत्त्वज्ञाससे जो सम्यक्‍त्व हुआ उसे श्रविगमज कहते हे । यह बात सुनकर शंकाकारं बोला 
कि तब॑ तो और 'बर्डी कठिताई हो गई । इसमे तो इतरेत राक्षय दोष हो गयी ।!कैसे कि 
आ्राप कह रहे 'हो कि परोपदेशापेक्ष, तत्त्वज्ञान से सम्यग्दर्शन होता है | तो यंहा दो “बातें रखी 
तत्वज्ञानसे संम्येग्दर्शन तथा सम्यग्दशंसे तत्त्वज्ञांन उपदेशापेक्ष तत्व ज्ञान से सम्यम्दर्शन होता 
है । भ्रब यहांयह सेम्िये कि जंब सम्यग्दर्शन होंवे तब बने तत्त्वज्ञान श्र जब तत्त्वज्ञान होबे 
तबबने सम्यग्यदंशन, इसे कहते है इतरेंतराश्रय दोष । जैसे बिना तालीके कोई ताला लग जाता 
है, अरब ताली तो धर दी सन्दूकंमे श्रौर तालों लगो दिया तो अब समस्या सामने आ गईं 
ना । चाभी निकले तो ताला खुले श्र ताला खुले तो चाभी निकले । ऐसे ही यहाँ समर्स्या ' 
ग्रायेगी कि जब वहतत्त्वज्ञान हो तो सम्यक्त्व हो श्रोर जब सम्यक्त्व हो तब तत्त्वज्ञान हो। 
इसमे तो इतरेतराश्रय दोष हो जाता है । इसका समाधान करने के लिए कोई अगर ऐसा ' 
कट्टे कि यह तो परोपदेश देने वाले ज्ञानकी श्रपेक्षा बात कह रहे कि उपदेश देने वाले को तो 
ज्ञान है तत्त्वज्ञाकगा श्रौर उससे फिर इसको सम्यक्त्व हुआ, तो यह उसका समाधान कोई 
सिद्ध ही, क्योकि तत्त्वज्ञान तो इसे होना है इस ही एककी बात करिये। अथवा यह 
समाधान कि जो उपदेश देने बाला है उसका ज्ञान परके उपदेश से होता ' है। तो यह भी 
निश्चय नहीं है कि उपदेश देने वाले का ज्ञान परोपदेशसे होता है, संभव है निसर्गज होता ' 
हो, अपने आ्राप होता हो, स्वयं सचित होता हो उनंक्रा ज्ञान तो परोपदेशकी श्रपेक्षा वह 
नही रखता हो अ्रत यह भी सही उत्तर न जामेगा । तब फिर क्‍या ”? उत्तर यह है कि जो 
पहिले बताया था कि सम्यक्त्व होने से पहिले जो तत्त्वज्ञान है वह तत्त्वज्ञान अनुभव 
रहित होनेसे तो मिथ्या श्रौर चू कि वसा ही ज्ञान किया ज॑सा ज्ञान सम्यक्त्त्व होनेपर पर 
हो गया उसे अपेक्षासे वह सम्यक्‌ है। ऐसे इस तत्त्वज्ञानसे परोप॑देशसे यह अधिगमज 
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सम्यग्दर्शन होता है. । तो सम्यस्दर्शनका हम आप उपाय करें, और शास्त्राभ्यास करे, 
दूसरेके ,मुखसे उपदेश, सुने । सम्यक्त्तवका कारण तो यह ही-है पुरुषार्थ इस बातपर मत 
रहे कि जब जो होना होगा हो जायगा। ऐसा भी हो सकता जिससे यह नहीं हो सकता- 
उसका ऐसा भाव बने वेसे | पौर्ष करें। वह पोरुप हैं, ज्ञानमय पौरुष । अपने ज्ञानसे 
अपने आत्माके सहज ज्ञानस्वरुपका बोष बनावे और निर्णय बनावे कि मैं हैँ, यह मैं हूँ ,। 
सम्यग्द्शनकी श्रधिगसजताके विषय शंकाका निवारण---मोक्षमार्गका प्रारम्भ 
सम्यग्दर्शन होनेपर होता'है। जहा जाना है, जहा रमना है उसका ही श्रद्धान न हो. उस 
धामका ही पता न हो तो रास्तेपर चला ही जायगा कैंसे | ही जायगा तो मुझे रमना है, 
श्रानन्द मग्न होना है आ्रात्माके सहज धाममे जो कि ,आतन्दमय है, ,विशुद्ध ज्ञान स्वरुप हैं। 
श्रौर जिन कारणोसे हम अपने मे मग्न नहीं हो पाते थे उन कारणोंसे छूटकारा पाना है, 
तो ऐसी बात तब ही तो हो सकेगी जब हमे उस रम्य स्थानका परिचय हो | तो सर्व- 
प्रथम - मोक्षार्थी जीवको यह ग्रावश्यक हो गया कि वह सम्यक्त्व प्राप्त करे। वह सम्यक्‍त् 
प्राप्त करे वह सम्यक्त्व कैसे प्रोप्त होता है ! तो उसके बाह्य साधन को बताया जा रहा 
है कि वह निसर्ग और अधिगमसे होता है। अधिगम से होता है इस सम्बन्धमे चर्चा चल 
- रही है ईश्वर के ऊपदेशसे होता है, इस चर्चा-मे श्रब - तक यह कहा गया कि अधिगम 
सम्यग्दर्शन इस विधिसे होना है कि परका उपदेश मिले और उससे तत्त्वार्थंका ज्ञान जगे 
तब सम्यग्दर्शन होता है अर्थात्‌ परोपदेशाये तत्त्वाथेज्ञाकका -नाम है श्रधिगम श्रौर॒ उस 
श्रधिगमसे जो सम्यरदर्शन हो उसे कहते हैं अधिगमज इस अ्धिगम के -विषयमे शका की 
गई थी इसका निश्कर्ष यह निकला कि जो. प्रतिपाद्य है .शिष्य है जिसे सम्यक्त्वलाभ हुआ 
है उसे परोपदेशापेक्ष तत्त्वाथ॑ज्ञान हो तो वह सम्यग्दर्शनका जनक है ॥ भ्रब एक समस्या 
भौर रखी जा रही है कि परोपदेशापेक्ष तत्त्वज्ञानसे सम्यग्दशन होना- मानने पर इतरेतराश्रय 
दोष दिया था ना तो उसका निवारण भी हो और उसकी आशका आ जाय इस तरह, , 
एक समस्या रखी जा-रही है कि परोपदेशसे प्रतिपाद्य श्िष्यको तत्तार्थज्ञान होता 
है, तत्त्वाथंज्ञान होते ही सम्यग्दर्शन हो जाता है, यो - सम्यग्दशन और यह परोपदेशाये : 
क्षतत्वज्ञान दोनो ही साथ होते है ॥ उसे इतरेतराश्रय- दोषकी ग्रु जाइस नही रहती 
है । इतरेतराश्रय दोष क्या था कि जब ,उपदेशापेक्ष तत्त्वज्ञान ' हो तो सम्यन्दर्शन - ह्दो 
« वहाँ भिन्‍न समंय मान लिया जाय भिन्‍न-भिन्‍न बात मान लिया जाग्म तब: ही तो 
इतरेतराश्रय है लेकिन समय इसका एक ही है। जिस समय उपदेशापेक्ष तत्त्वज्ञान 
होता है.उस दी समय सम्यग्दर्शन होता है ॥ इसतरह- की एक समस्या रखने वाले 


रा 
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शब्दमर्म को नही जानते । क्योकि कारण यह है कि सम्यग्दर्शन का जनक परोपदेश है। वह 
परोपदेश जो कि तत्वार्थ ज्ञान का साधन है वह तत्वार्थे ज्ञान पहिले होता हैं और उसके बाद 
से सम्यग्दर्शन होता है। तब ही तो वह जनक कहा जायेगा कि परके उपदेश को सुनकर 
तत्वविषयक ज्ञान हुआ । उस ज्ञान से फिर सम्यग्दर्शन की उत्पत्ति हुई । अ्रतः यह मानना 
होगा कि शिष्य को ही तत्वार्थ का ज्ञान जगे । परोपदेशापेक्षा से, और उसे ही सम्यक्त्व 
हो तो वह है अधिगमज सम्यग्दर्शन । एक बात सब जगह सामने रख रहना कि सम्यग्णत 
होने के समय जो ज्ञान होता है उसका नाम तो सम्यग्ज्ञान है और सम्यग्दर्शन होने' के अनन्‍्तर 
पूर्व जो तत्वज्ञान होता है उसे न सम्यक्‌ कहते न मिथ्य. कहते, किन्तु अनुभवरहित ज्ञान है 
इस कारण मिथ्या कहते और अनुभवसहित ज्ञान हो जाने पर फिर सम्यक्त्व के साथ होने 
वाले ज्ञान को सम्यग्ज्ञान कहते हैं | वसे वह तत्वज्ञान मिथ्या नही है। जैसा सम्यक्त्व होने 
पर ज्ञान जगेगा वसा ही ज्ञान अत बन रहा है लेकिन जैसे एक तो सुनी सुनाई बात कहना 
भर एक आखो देखी वही बात हो जाना । तो बात वही जाना पहिले भी अ्रब भी, लेकिन 
पहिले जाना सुने सुनाये ढग से वह अनुभवरहित है | अब यह हो गया स्वुसम्बेदन प्रत्यक्ष । 
तो इस तरह अधिगमज स'पग्दर्शन परोपदेशापेक्ष तत्वज्ञान से उत्पन्न होता है । 


स्वकारणजन्यता होने पर भी विधि की श्रनपक्षर की श्रनुपेक्षषत्ता---अ्रब॒ यहां एक 
डिज्ञासु-अपनी बात रख रहा है कि देखिये-पर के उपदेश से हुआ' तत्वार्थक ज्ञान । वह भी 


ग्रपने कारग से ही हुआ । जेसे कि निसर्गज सम्यग्दर्शन में जो तत्वारथज्ञान होता है वह शभ्रपने' 
कारण से होता है याने ज्ञानावरण का क्षपोषशम' हो, बुद्धि विवेक वैसा बने तो ज्ञान जगता 
ना, नित्र्गज सम्यग्दर्शन से पहिने, तो इसी तरह अधिगमज सम्यग्द्शन पहिले भी जो तत्त्व 
ज्ञान है वह भी अपने कारण सेही उत्पन्न होता है ।फिर वहा इतरेतराश्रय दोष नही कह सकंते 
तत्वार्थज्ञान अपने कारण से हुश्रा, सम्यग्दर्शन अपने कारण से हुआ । वहा यह दोष नही 
लगता कि तत्वार्थज्ञान हो तो सम्यग्दर्शन हो । सम्यक, यह तो है मगर सम्यग्दर्शन हो तो 
तत्वाथज्ञान है, ऐसा वहा ग्राश्रय नही है, क्योकि ? ज्ञान का कारण है अपना क्षयोपशम, 
अपनी ही योग्यता सो कारण निसर्ग में है, सो अधिगम मे है तब तो इतरेतराश्रय न आयेगा । 
एक बात जिज्नासओ ने रखी ,तो यह सिद्धान्त भी यह ही मानता है कि जो भी ज्ञान जगा 
जिस ज्ञान के बाद सम्यग्दर्शन होगा वह ज्ञान अपने कारण से जगा । क्‍या कारण थे उसके । 
ज्ञानावरण का क्षयोपशम था, उस प्रकार का ज्ञान जगा, ऐसां ही उपयोग बना, सो यह ही 
बात उपदेश पाने पर भी ज्ञान जगने मे होती है, और यह ही बात उपदेश न पाने पर भी 
ज्ञान जगने मे होती है । तो ठीक है मगर वह परो पदे जापेक्ष तत्वाज्ञान हुआ, उससे तो 


हा सूत्र १- है 


हुआ अधिगमज सम्यग्दशेन । और जो उपदेश बिना नाना कारगो से सम्यक्त्व जगे उसे कहते 
है.निसर्गंज सम्यग्दर्शन । देखो सम्यग्दर्शन क्या चीज है ? सम्यकमाय ने सच्चा दर्शनमायने 
देख लेना । सहीस्वररुष देख लेना ।सही स्वरुप किसे, कहने है? जैसे दर्पणके आगे हाथ कर दिया 
, -श्रौर उसमें हाथ की छाया प्रा गई तो क्या दर्पण का सही स्वरुप है ? नही, क्योकि वह अपने 
श्राप होने वाला स्वरुप नही है । वह परापेक्ष स्वरुप हो गया प्रर्थात नैमित्तिक बात हों गई । 
. वह सही स्वरुप नही है । इसी प्रकार आत्मा मे जो विषयकपाय है, विचार विकल्प है, ये 
-क्या आत्मा के सही स्वरुप है ? नही, ये भी न॑मिज्तिक है । पुदयल कर्म का उदय क्षयोपशम 
श्रादि का निमित्त पाकर होते है। 
श्रात्मस्वरुप का दिग्दर्शन--- ' 
विभाव प्रभाव है तव आत्मा का सही स्वरुप क्या है ? तो मानो, सोचो कि आत्मा जब 
सत्‌ है तो अपने आप सत है। किसी दूसरे की दया परम्रस्नित्व किसी का नहीं होता:जिसेका 
श्रस्तित्व है उसका अपने आप स्वय सहज हुआ करता है। तो जो अस्तित्व हुआ है श्रात्माका 
वह किसी श्रन्य वस्तु के कारण नही हुआ । है सत्‌ ! भ्रपने आप हे, भ्रकेला है, तो ऐस्ला ही 
वह अ्रकैला सत कैसा होता है इस बात पर हृष्टि- दीजिए । जहां शरीर न हो,कर्म न॑ हो, 
कषाय न जगे, विषय विकल्प न जगे । यह पर व परभाव का सम्त्रथ ते रहे तो अपने आप 
यह जीव किस स्वभाव मे है, ऐसा ध्यान मे लाइये । श्रौर, उस स्वभाव रुप से अपने झ्रापका 
श्रद्धात करना सम्यग्दर्शन है । देखो भैया सब लोग अपने आपके बारे मे कुछ न कुछ ख्याल 
निरन्तर बनाये- हुए है मै हैँ जो गुजर रहा है भीतर उर्स पर ओऔर' भ्रपने आपके बारे में क्या 
हूँ, इस प्रकार का ख्याल अवश्य बना हुझा रहता है मैं हैं, व्यापारी हैँ, बेक वाला हूँ, जायदाद 
वाला -हैं, फर्म वाला हूँ, सर्विस वाला हूँ, अथवा मैं धर्म का प्रंबन्‍्च करने वाला हूँ, विद्वान हूँ 
मूर्ख हैं, कुछ न कुछ यद्‌ अपने को हूँ के साथ एक बात और लगाये रहता है । । हूँ तो सब 
तो सब मानते है, पर हैँ के साथ एक चीज श्रौर लगी रहती है । बस हूँ के साथ जो एक 
बात ग्रीर.लग रही है वह क्‍या हूँ, बह इस पर ही सम्यक्त्व और मिथ्यात्व की बात का 
3 जि 


फैसला है। ,मैं क्‍्या-हूँ ? मैं, एक्‌ सहज, स्वच्छ शञानमात्र हैं, यह तो सम्यक्त्व की' दिशा और 


हे 


ड्से छोडकूर बाकी और कुछ मान कर है। मैं गृहस्थ हैं, मैं मुनि हूँ, मैं साथु हूँ,'मैं इनका 


गुरु हैं, नेता हूँ, मैं इनको समझाने वाला हूँ, .मै समभते। पा हैं, कुछ भी ऐसी बात लगाते 
कोई तो समभिये यह सब, मिथ्यात्व हो गया। तो जहा अनांदि, श्रनत्त अहतुक सहज ज्ञान 
स्वभावरुप मे. श्रात्मश्रद्धा है;वहा. सम्यवत्व है । ऐसी श्रद्धा .हुए बिना शान्ति न पा 
भुक्ति का: मार्ग त-मिलेगा । यह,सब ,खटपट ,बनी रहा करेगी । वह श्रद्धा लावे ।' तो' ऐ 


इस सम्यग्दर्शत की यहां चर्चा चल रही है । 
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स्तकाल में स्वकायें होने पर भी सहेतुकला की श्रप्राक्तिषिध्यता:---अभ्रब/ यहा ऐंक जिज्ञासु 
अपनी एक बात और रख रहा है कि सम्यग्दर्शन के जो दो भेद क्विए गए- निसर्गज और 
अधिगमज ये दों भेद इष्ट नही है । मैं तो ऐसा समझता है कि सभी सश्यग्दर्शन नैसगिक ही 
' है, स्वाभाविक ही है, वयोकि उनकी अनेक समय मे उन्‍तति होती है। लोग कहते 'है* कि 
जिस समय जो होना है उस समय वह होता है । तो फिर जिस समय जो - होना है उस 
समय वह होगा ही, उसमे कारण की क्या बात है ? नैसगिक हो गया । जर्ब॑ अपने: 'कालमे 
स्वय उत्पत्ति हुई तो वह सम्यक्‍त्व नैसगिक है। जैसे मोक्ष के बांरे मे भी तो कहते हैं लोग कि 
* जिस समय मे मीक्ष होना है उस समय मोक्ष होगा न ज्यादह समय में होगा न कब संमय 
मे होगा । जब होना है तब होगा । ऐसी ही सम्यक्त्व की बात है। अपने काल में उत्पन्त 
हुआ तो वह नैसगिक ही रहा । अधिगम केसे हुआ ! शका एक रखी)गयी है कि जिसके बारे 
में लोग ऐसे अ्म वाले अरब तक भी है पहिले भी थे श्नौर अब भी है, जब जो होना है सो 
होगा । उससे कारण की कोई जरूरत नही । देखिये ऐसी शका करने वालो ने इसका रहस्य 
नही समझा ऐसी बात बोलले, कुछ हज नहीं । जिस काल मे जो होना है सो होता है, जेब 
भोक्ष होना है तब होता, जब सम्यक्त्व होना है तब होगा ऐसा बोलले ।,बोलने मे कुछ हर्ज 
नहीं मगर मं॑र्म तो समझे । कही वह काल की वजह से नही हो गया किन्तु ऐसा उस' कोल॑मे 
ऐसा साधन जुटना हुआ ऐसा निमित हुआ ऐसा पुरुषार्थ हुआ तो उस प्रक्रिया पूर्वक हुओआा 
है बह । जिस काल में जो होना है उस काल की बात कहते है! यहा काल विवक्षा : केरके 
बात न सोचना नही तो सिद्धान्त विरुद्ध बात हो जायगी । जिस काल में ऐसा हुआ बस उस 
' काल की बात कह देते । जैसे कहते है ना, कलयुग पचमकाल । यह काल नाम का द्वव्य' है 
जो लोकौकाश के एक-एक प्रदेश मे एक-एक ठहरा हुआ है । ग्रौर उस काल द्रव्य की प्रति 
समय में नई-तई परिणति होती है | तो वया उस समय में भी ऐसी विशेषता आ, गयीः कि 
कलयुगमे या पचम काल मे. लोग ऐसे गिरे भावोके बनेंगे ”? नहीं। कालकी वजहः से -नहीं 
किन्तु एक ऐसो प्रवाह है कि जिस समय ऐसा संस्थान सहननहीन सघनन हीन काय, हीन 
चित्त आदि संब साधन मिलने है उस कालमे ऐसी बात होती है। तो काल तो एक ,उदा- 
सीन कारण है। कालमे कालकी वजह से पदार्थोका परिणमन हुआ ऐसी बात नही, किन्तु 
सभी पदार्थ जिस विषिसे होना होते है उस विधि से होते है । गुरुजी सुनाते थे एक 
वेदान्त कथा की बात की कोई एक राजा था, उसके कोई लडका न होता था तो राजा एक 
सांधुके पास पहुचा और कहा महाराज मेरे कोई बालक नही, कृपा करके एक पुत्रका आर्शी- 
वाद दे दीजिए । तो साधु ने कहा-तथास्तु, ऐसा हो जायगा। तो राजा बडा खुश होकर 
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' श्रपने महल आया । अपनी रानियोंसे सारा समाचार कह छुनाया। सभी रानिया वह 
समाचार सुनकर बहुत प्रसन्‍न हुई । अरब राजाने रानियोंसे कहां कि अब तो आर्शीवाद मिल 
- ही चुका, सतान तो होगी ही, इसलिए अ्रब अपत लोग ब्रह्मचर्य से रहे । अब वे ब्रह्मचर्य से 
रहने लगे । जब काफी दिनो तक कोई सतान न हुईं तो उसने किसी ते पूछा कि भाई हमे 
तो साधु से भ्रार्शीवाद मिल चुका है पर अभी तक सतान क्यो नहीं हो रहा ! तो वहा 
बताया गया कि देखिये जो काम जिस विविसे होना है वह उस विधिसे होता है। सतान 
आदिक होने के कारण है उपद्रव, करे । सतान होगी तुम बन गए उपद्रवरहित, वह तो 
मुक्ति का मार्ग है, फिर कैसे सतान की प्राप्ति हो ” तो जो काम जिस विधिसे होना है 
वह उसी विधिसे होगा । लोग तो उस कालका का नाम लगाते है। लेकिन बात तो 
कारण कलापपूर्वक होती है । हा, यह बात श्रवश्य हैं कि वस्तुकी स्वतत्रता है । 
प्रपनी-अपनी परिणतिमे पदार्थोकी स्वतंत्रता--निर्मित्त अपना असर प्रभाव कुछ 
भी उस उपादान में नहीं डालता है। निमित्त और उपांदान दोनो स्वतंत्र है अपनी अपनी 
परिणति में, मगर योग उनका हो, वो वैसा परिणमन है। जैसे कोई देहाती आदमी कभी 
कचेहरी नही गया, उसे: कभी जाना पडा तो वह जजको हौवा जैसा समभता है, डर वो 
पहिलेसे ही बेठा था सोचता था, वहा भगवान सा कोई बेठता है अनेक कल्पना ये थी 
उसके सामने जानेमे वह कापता है। कहो डरके मारे वह मूत्र भी करदे तो बताओरो उस 
देहाती पुरुषपर जजने कोई प्रभाव डाला क्या ? अरे वह तो जैसा बेठा है सो बैठा है । 
वह पुरुष स्वयं अपने मे कल्पनाये करके अपने आपमे सोच विचार करके अपने आपमे प्रभाव 
बनाता है । और उस प्रभावके समय में विषय वह जज हुआ । इसलिए जजका नाम हुमा, 
आरोप, हुआ, मात्र, अ्रन्यका देखो तो इतने वकील वगैरह जाते है उनके हा होता 
है ।, तो यह सब अपनी अपनी बात है अपनी श्रपनी योग्यता की बात है। जब जैसी योग्यता 
है, जैसा ढग है-उस योग्यता से वह अपनेमे प्रभाव लाता है । सो देखो यहा आ्राश्रयभूत 
निमित्त वह रहा ना ।-तो इसी तरह से सर्वत्र यह ही बात समझ लो कि निमित्त पाकर 
-विक्वार होतां है पर निमित्त विकारमे कुछ डालता नही । ऐसा ही सहज योग है कि जिस 
समय योग्य उपादान अनुकूल निमित्तका सन्निधान पाये तो वह इस ब्रकार का विक्ृत बन 
जाय । ऐसा ही सहज योग चल रहा है । व्यवस्था है ऐसी, तब ही सारे काम चल रहे हैं । 
तुम्हे चाहिए मोक्षमार्ग वह मिलता है स्वभाव हृष्टि से। तो स्वभाव दृष्टि की अभिलाषा 
/ रखने वाले से निमित्ताघीन दृष्टि न रहना&वाहिए। ऐसा उपयोग बनावें कि वे-वल ह 
“शाम ही दृष्टिमे रहे । यह है उसका पुरुषार्थ । मोक्षमार्ग मे बढ़नेकी चीज, किन्तु यह कह 
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बैठे कि विकार हुआ तो अपने स्वभावसे हुआ, बिना कारण के हुआ, ,अपने कालमे हुआ । 
तो यह ऐसी सुविधा रखने वाले पुरुषने विकार को अपने गाठकी चीज मान ली ।दतो 
बह कैसे निवृत्त हो सकेगा ? तो यथार्थ तत्त्वज्ञानमे सब दिशाये मिलती-है। स्वभावदर्शन 
की सब विधिया प्राप्त होती है। तो सम्यग्दर्शन जिस कालमे होना था हुआ, पर उस काल 
की वजहसे नहीं हुआ । ज्ञातियोने समझ लिया, जान लिया इस वजहसे नहीं हुआ । वह 
' सब अपने- कारणकलापसे हुआ 
उदाहरणपुर्वक भवितव्यके कारझकलाप संभवत्वकी सिद्धि--नेमिनाथ स्वामी के 
समवशरणमे जब यह बात प्रकट हुई कि यह द्वारिकापुरी १२ वर्ष मे जल जायगी तो 
इसके जलनेका निमित्त बनेगा यह द्वीपायन, सब कुछ बंता दिया, तो सबने किसीने दीक्षा 
ले ली, कोई विरक्त हो गए, कोई घर द्वार छोड़ कर चले गए । जिमप्तका जैसा उपादान 
था उसने वैसी चेष्टा की । ढ्वीपायनने जब यह जाना कि मेरे कारण यह नगरी जलेगी तो 
वह मुनि हो गए और उप्त नगरी को छोडकर जगल चले गए ।॥ सोचा कि जब मे निमित्त 
हीन बनूंगा तो फिर नगरी कैसे जलेगी ? देखिये वे किसी साल में १२ मंहीना होते है 
तो किसी सालमे १३ महीने भी तो हो जाते है । १२ वर्ष बीत चुकनेपर द्वीपायनने - सोचा 
कि अब तो १२ वर्षका समय व्यतीत हो गया, अब सुझे श्रपनी तगरी लौट जाना चाहिए,। 
सो ह्वीपयन १२ वर्ष बाद उस नगरीमे आये । महीनोके घट बढ होनेसे उन्हे समयका सही 
ख्याल न रहा, दस कारण हुआ क्‍या कि जब वह नगरीमे आये तो वह १२ वे वर्षका 
सन्तिम महीना था | वहा रहने वाले लोगो ने किया क्‍या था कि उस नगरीका ऐसा 
प्रबध कर लिया था कि शराब जैसी नशीली बेहोशी ला देने वाली चीजोको नगरीसे 
बाहर फिकवा दिया था । यह सोचकर कि कही ऐसा न हो कि नशीली चीजोकी सेवन 
करनेसे बेहोशी हालत में कोई अग्नि फेक दे तो जब वहां द्वीपायन सुनि पहुचे तो लोग 
दर्शनार्थ गये । कुछ लोगोने फिके शराब के गई का पानी पिया, इन लोगो को मुनि पर बडा 
क्रोध आया । सोचा कि देखो इसी के कारण नगरी जलना बताया था और यह आरा पहुचा । 
बेहोश लोगोंसे उत्तपर इतना क्रोंच उमडा कि उनपर ढेला पत्थर झादि वरसाना शुरू, कर 
दया उन मुनिराज को तपस्या के कारण तेजसवृद्धि प्रकट हो गई थी ॥ तो तैजस 
वृद्धिमे होता क्या है कि अगर वह प्रसन्‍त हो जावे तो उत्तके दाहिने कन्चे से एक पुतला 
निकलता है कि उसके आसपास चारो और बहुत दूर दूर तक दुर्भिक्ष मिंठ जाता है, सद 
लोग प्रानन्दमे आ जाते है, और अगर नाराज हो गए तो वाये हाथसे ऐसा तैजस निकलता 
है कि उनके चारों और शप्रासपास के लोग भण्म हो जाते हैं 3 तो वहां हुआ 
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क्या कि होपायत ' सुनिकों ऊस॒ समय ऐसा क्रोध उमडा कि उनके बाये कन्चेसे 'तेज 
निकला उस समय वे सम्यग्हष्टि नहीं रहे तब उससे सारी द्वारिका नगरी भष्म -हो 
गई । देखो उसकाल में यह साब हुआ, पर कही उस कालकी वजह से ऐसा नही 
हुआ । वह हुआ कारणकलाप से | जिस साधन से जो बात होती है उस साधनसे 
वैसी बात होगी । कालकी नहीं होती किन्तु कारणकलापसे होती है। ऐसे ही समभिये 
कि मोक्ष जिस कालमे होता है, मोक्ष जिस कालमे होना था हुआ, मगर उसका अर्थ 
यह नही है कि बिना विधिके हो गया। और, सम्यग्दर्शनके बारेमे तो यह निश्चित ही 
है कि ज्ञानमात्रसे भी अ्रगर कुछ जाना नही गया उस साामान्यज्ञान ज्ञानसे जिसे नः हम 
मिथ्या कहते न सामान्य कहते उसे सामान्य ज्ञानसो कुछ समभा नहीं गया आत्मतत्त्व 
श्रद्धान भी कैसे बनेगा ? यहा कोई इस तरह बात रख सकता कि ज॑से अन्य लोगो 
मे यह बात प्रसिद्ध है कि भाई शूद्रोको बेदके भ्रध्ययनका श्रधिकार नही, ऐसा होने पर भी, 
उसने अध्ययन नही किया फिर भी बेदके प्रति भक्ति तो देखी जाती है नमता है विनय 
करता है ॥तो देखो उसकी भक्ति निसर्गंज हो गई कि नही ? इसीतरह से कुछ जाना 
भी नही, उपदेश भी नही सुना तो भी सम्यग्दर्शन हो जाना चाहिये। तो यहा बताया 
गया था कि शूद्र से भी जो बेदकी भवित हुई वह बिना जाने नही हुई । सुना तो है दूसरो 
से अपने कुलवालोसे सुनता है तो उससे उसे ज्ञान हुआ / जितना ज्ञान हुआ उसके माफिक 
भक्ति हुई । किसी विषयका ज्ञान जरा भी न हो, भक्ति हो, श्रद्धान हो, विश्वास हो-तो 
ऐसा कैसे हो सकता है । इसलिए ऐसा कहना कि सारे सम्यग्दर्शन निसर्गज हीते हैं. सो 
बात ठीक नहीं । और निसगज में भी अन्य कारण तो है। इससे यह समझता कि सम्यक्त्व 
होता है निसार्ग से भी और अधिगमसे भी 

प्रत्येक भ्रपूष दशावोकी काररणकलापसंभवता--जों शकाकारने यह बात रखी 
थी कि अपने आप होता है सम्यग्दर्शन तो उनका कहना ठीक यो नहीं कि स्वाभाविकपना 
साधन दर्शनका नही है। कैसे ? तत्त्वज्ञान हो, उसके उपायमे लगे, अ्रभ्यासमे लगे. उसका 
ध्यान करे, चिन्तन करे, ये सब बाते करते है तब ही तो वह ज्ञान हुआ 7 तब ही तो वह 
सम्यग्दर्शन होवा है । तो सम्यग्दर्शन निसगज नही है, अपने आप नहीं है कि श्रपने आप ही 
वह निकल गया । जैसे कहते हैं ना भेया भाडमे चने भुनते हैं तो कोई चने ऊपर उछल 
जाते है। अब कोई कहे कि अपने आप वे चने निकल गए तो वे भी अपने श्राप नही 
निकले । किसीसे सिर्का, किसी से चोट लगी, उसे मौका मिला तो वह उच्चठ गया। तो 
क्या वह बिना कारण के उचका ' नदी । बिना कारणके कोई बात नहीं होती ॥- स्वृतत्रता 
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की यह बात समभना है कि वस्तुका परिणमन अपने आपकी परिणतिसे होता है, अन्यकी 
परिणतिसे नही, यह है स्वतत्नताका सिद्धान्त । मगर जो बात - जिश्न विविसे 'है वह उससे 
होंती है। तो यह जो कहते है कि मोक्ष जिसका जब होना है होता है, उसका उन्होने 
श्र्थ नहीं समझा । अर्थ उसका यह है कि भले ही कोई सख्यात कालमे मोज्ञ जायगा 
कोई असंख्यात कालमे जायगा, कोई अनन्‍्त काल में जायगा, कोई अनन्तानन्त कालमे भी 
न जायगा ऐसा काल बताया है मगर उसका अर्थ यह है कि किसीके तो सख्यात कालमे 
ऐसेकारणकलाप जुटेगे कि उसका तत्त्वज्ञानपूर्वक, पौरुष सम्यसज्ञान, सम्यकचारित्रपूर्वक 
मोक्ष हो जायगा । ऐसा नहीं है कि निरुपाय मोक्ष हो जायगा । बात यह ही 
श्रायगी सबमे, पर उस कालमे होनेका है इसलिए ऐसा कह दिया । सम्यग्दशेनके 
कारण है क्या ? अनस्तातुबन्बी क्रोव, मान, माया, लोभ, मिथ्यात्व, - सम्यकर्मिथ्यात्व, 
संम्यकृप्रकृति इन ७ प्रकृतियोका क्षय हो तो सम्यक्त्व हो, उपशम हो, तो , सम्पय्त्व 
हो और साथमे छह का उदयाभावी क्षय और उपशम हो और एक सम्यक्त्वप्रकृतिका 
उदय हो तो क्षायोपशमिक सम्यक्त्व होता है। कारण तो है, स्वकालमे हुआ, ठीक हैं, 
यो तो हर एक बात है कि जिस कालमे जो होता है, पर इसका ग्र्थ यह नहीं 
हैं कि वह अपने आप ही होता है अ्रपनी परिणतिसे होता चला जाता, इसमे, कुछ 
सन्देह नहीं । किसी परकी परिणतिसे नहीं होता, मगर जो परिणति जिस साधनका 
निमित्त पाकर होती है वैसा ही होती है । तो युकितिसे भी विचारो । सम्यक्त्वके 
माँयने क्या ? विपरीत अ्रभिप्राय का विनाश हो जाना ॥ विपरीत अभिप्राय जब तक 
जीवोके लगा है तब तक उसका नाम है निय्यात्व । विपरीत अभिप्राय क्या लगा ” 
जैसे शरीरको मानना कि यह में आत्मा हूँः अ्रपती कषाय, इच्छा, विकारकों मानना 
कि यह मैं आत्मा हैँ, यह ही दै विपरीत अभिप्राय यह विपरीत अभिप्राय जब न, रहे 
तो उसे कहते है सम्यग्दर्शन ह अं 
सस्यकक्‍त्वकी निषेध वचन गम्यता--भैया एक बत्त और समभलो दुष्ठान्त में देखो 
भाई न तो किसी ने किसी का रोग देखा, न किसी ने किसी की स्वस्थता देखी। किसी ने 
किसी का रोग देखा है क्या ? अरे वह आखो नहीं दिखता । हा फिर भी वह समभ में 
झ्राता है। छूने से भी समझ में श्रा जाता । जैसे बुखार है तो उसे नाडी देखकर भट समझ 
लिया जाता । ऐसे ही क्या निरोगता के किसी ने दर्शन किया ” अरे जब रोग न रहा तो 
एक प्रकार की जो स्वच्छता है उसे कहते हैं-स्वास्थ्य । थोड़ी देर को रोग का तो हम वर्रान 
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कर सकते हैं । रोग की हम" विशेषता सद्भावात्मक बना सकते है । सद्धावात्मक बुखार 
किसे कहते ” जिसमे इतनी गर्मी हो । खासी किसे कहते ? जिसमे दूसरे को खाये जैसा 
लगे खांसी । जब कोई खासता है तो ऐसा मुह हो जाता है कि' मानो किसी को. खाने 
को तैयार हो । अब आरोग्य का वर्णान करो । आरोग्य में क्या होता तो आरोग का वर्णंत 
नकारात्मक तो कर सकेगे पर सकारात्मंक नही । देखो, जहाँ एक भी रोग न हो, खाँसी 
भी नही, बुखार भी नही, पित्त कफ भी, विषमता भी नही, तो उसे, कहते है भ्ररोग । रोग 
का वर्णान करने के लिए आपके पास हजारो शब्द मिलेगे आरोग्य के वर्णन को शब्द नहीं । 
वह आरोग्य एक ऐसी स्वच्छता है कि जहां एक भी रोग नहीं, इसी तरह मिध्यात्व वी बातः 
वर्णन करने वाले शब्द आप अनेक बता सकेंगे । जो देह मे ममता करे, विषय कषाय;को 
भ्पना माने, यो बहुत बहुत बाते करते जावो | मगर सम्यक्त्व का वर्णान करने के लिए 
ग्राप के' पास वया शब्द है ? किसका नाम सम्यक्त्व ? जरा बतलाग्ों तो सही । आप कहेंगे 
जहा 'आ्रात्मतत्व की रुचि जगे वह सम्यकत्व है| अंरे रूचि की बात तो तुमने एक चरित्र की 
वात कही | हा: जो जहा आत्मतत्व की' प्रतीति बने सो सम्यग्दर्शन हे ).तो प्रतीति की बात 
तो तुमने सम्यग्दर्शन की कहदी । जरा बतांझो तो सही, किसका नाम सम्यक्त्व है ? प्रच्छा 
सुनो, जहा" विपरित अभिप्राय न रहा, देह जीव को एक नही।मान रहा, विपय॑ 
कषाओर को अपना आप “नहीं मान रहा, विषय ,कंषायो से जो निराला 
हो गया, इस प्रकार जो ग्रुण है उसका नाम सम्यकत्व है कहते हैं कि हाँ 
श्रव आये ठिकाने । सम्यकत्व का वर्णान विपरित अ्रभित्राय दूर करने की बात कहकर बता 
सकेगे तब ही तो पुरूषार्थ सिद्धयुपाय में जहा लक्षण किया गया है वह इस तरह क्रिया 
गया है कि विपरीत अभिप्राय दूर हं,ने का नाम तो सम्यन्दर्शन है । उसको तो व्यय, श्रभाव 
विनाश के रुप मे बताया गया है । आत्मतत्वका ज्ञान आत्मतत्वं मेरमण 'यह तो प्रसिद्ध 
बात है, मगर विपरित अभिप्राय दूर होने का नाम सम्यक्त्व।है / 

सम्यवत्व की 'उत्पत्ति की साधनपूर्व॑कता--विपरित अभिप्राय का जो विनाश है क्षय है, 
यह विपरित अभिप्राय का क्षय यो ही नहीं हो गया, वह कारणपूर्वके हुआ . प्रकृतियों ,का 
क्षय,क्षयोप्शम,उपंशम,ये निमित्त पा करके वहा हुआ है । तो तंत्त्वाये श्रद्धान जो परोपदेशापेक्ष 
तत्त्वार्थ ज्ञान से उत्पन्न हुआ वह अधिगमज है। और जो परोपदेश के बिना अन्य घटना 
'वाकर हुआ हो वहं नैसगिक है 2 चाहे नेसगिक संम्यक्त्व हो; . चाहे श्रेधिगमज,, सम्यप्दर्शन 
हो, दोनो ही इस निर्मित कारण पूर्वक होते; है ७ प्रकृतियों का .उपशम हो, क्षय* हो, और 
क्षयोपशम हो ! ऐसे इस सम्यकत्व के प्रसँग मे जो इसका वर्णन सुना उसको सुनकर हम 
अपने आपके भीतर एक ऐसी भावना रखें कि समय पर बारवार ऐसी दृष्टि श्राये, ऐसी 


कि 
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सुध हो कि मै तो केवल ज्ञानमात्र हूँ। चैतन्यमात्र हूँ, प्रतिभास स्वरुप हूँ, बस प्रतिभास ही ' 
मेरा वैभव है, वही स्वरुप है, उसका ही. मैं कर्ता हूँ, उसका ही मैं भोक्ता हैं। अपने आपके 
प्रदेश मे इस प्रक्रिया होने के श्रलावा बाहर में मै रच मात्र भी कुछ नहीं करता हूँ । ऐसी 
प्रतीति श्रद्धा सहित समय समय पर करे तो आपका ऐसा अमूल्य मानव जीवन सफल हो 
जायगा । ॥ 
स्वभावद्रष्टा का सर्च जीवो मे परमात्यत्वस्वभावका दर्शश--हम आप ससारी जीवों 
पर जो विपत्ति छायी है वह अ्रम और कपायों की विपक्ति है। अ्म से ऐसा मानते है कि 
भेरे को कष्ट देने वाला कोई दूसरा प्राणी है । इस बेचारे को यह सुध, नही है कि जीव जीव 
सब एक समान है। मूल जीव द्रव्य मे किमी का किसी के साथ रच भर भी भ्न्तर 
नही है, जहा यह स्थिति है कि मै वह हूँ जो है भगवान, जो मै हूँ, वह है भगवान, वहां यह 
बात भी नहीं मान सकते कि ससार मे जितने प्राणी हें वे सब जीव चैतन्य भाव से एक 
समान नही है । एक का दूसरे से रच अन्तर नहीं है, लेकित यहा व्यवहार मे जो अन्तर 
दिख रहा है वह सब श्रज्ञान का प्रसाद है। अज्ञान के ही कारण यह बडा भारी भ्रन्तर देखा 
जा रहा है । पहिले तो अपना ही भ्रन्तर क्योकि मै हूँ एक शुद्धः चैतन्यस्वभावमात्र । उसकी 
सुध न होने से, उसका अज्ञान होने से इसकी दृष्टि बाह्य की शोर ऐसी तृष्णामयी हो गई 
कि इसको यह! रुचता है कि' सारा सार तो धन में है। इस बात के कहने चाले लोग भी 
तो बहुत हैं । कहते हैं कि श्राज़ कल तो धन का युग है | धन है तो सब कुछ है श्रौर धन ' 
नही है तो कुछ नही है । तो ऐसा उन्हे कहने दो, तुम्हे संसार मे रुकना है या ससार के « 
दुखो से सदो'के' लिए छूटता हैं ? क्या मजूर है ? अगर ससार में रुकना है तो यह 
ससारी प्राणी जेसे चलते है वैसे चलो तो वह भी काम बनेगा और संसार मे रुकने का भी. 
काम बना रहेगा, और यदि समझ में आया हो कि यहा तो पम पर पर सक्ट ही सकट है, 
यहा रमने की जगह नहीं है तब फिर ठिकाने आइये | अपने आप के स्वरुप की सुध कीजिए । 
बाहर का सारा बैर विरोध हटावो । देखो जिस घर में रहते है वा कुछ परिवार के लोग * 
तो जो समाज' के बड़े पुरुष है वे बच्चो को भी क्षमा करते, स्त्री को भी * क्षमा करते, अपने 
से बडे बूढो 'को भी क्षमा करते तव उनको उदारताएूवंक रहने के कारण उनकी महिमा 
बढती है । तो यहा हम सब पर क्षमा भाव रखे, सव जीव मेरे ही समान हैँ, अन्तर क्या 
है ? भीतर में ऐसी श्रद्धा बनाये और ऐसी निगाह से ही सबको निरखते रहे । बाहरी 
प्रत्तर के विचार का स्वरुप में मानने का अम लगा हुआ है, अज्ञान से ऐसा बहक रहा है 
मेरे को गाली दे रहा । कुछ कर रहा । वेचारा वया करे ? अज्नान है, श्रम में भरा हुआ है । 
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दया कर दे । इस तरह से भी क्षमा करे । मतलब यह है कि जिस तरह प्रत्येक प्राणी के , , 
अन्दर आप यह न निरखेगे कि सबका वही स्वरुप है जो मेरे अन्दर है, सबका , वही स्वभाव , ५ 
है जो मेरे अन्दर है, इतनी बात अगर सब प्राणियों के अन्दर नहीं निरख सकते तब तक 
धर्म मे पग नही है। ह है 
अनेक बाह्य धमक्रियायें होने पर भी स्वभाबाश्रयवित धर्मकी श्रतुपलब्धि--भैया भले ' 
ही कल्पनाये जगती हैं कि मै धर्म कर रहा हैं, पूजा करता हूँ, स्वाध्याय करता हूँ, पढता हूँ, 
प्रवचन करता हूँ, अथवा अनेक उत्मवों के, समाज के कार्यो मे भाग लेता हूँ मैं तो बडा धर्म “ 
कर रहा हूँ । अरे भाई सोचो जो कर रहा हैँ सो ठीक है, वह भी करना चाहिए | वह भी 
एक धर्मरुचि ,मदकषाय की वात है लेकिन वास्तविक धर्म तब होगा जब यह समझ मे : 
आ्रायगा ;कि अहो मेरे ही स्वरुप के समान सब जीव हैं | यह बात कब समझ मे आयगी कि , 
मेरे स्वरुप के समान सारे जीव है ? यह बात तब समझ में श्रायगी, जब अपना स्वरुप समझ ;,, 
में आयगा मै स्वय ज्ञानातन्द स्वरुप हूँ | सहज ज्ञानस्वरुप हूँ, यह जो शरीर लवेटे फिर रहा, : 
हैँ यह तो कीचड है, मेरे लिए विडम्बना है, विपत्ति है। मैं तो स्वय अपने आप मे एक < 
'इज ज्ञानमात्र हूँ, पवित्र हूँ, स्वय परिपूर्ण है, कल्याणमय हूँ । यहा अपूर्णाता का-कोई काम « * 
ही है । मै ऐसा शुद्ध ज्ञानमात्र हूँ । इतनी बात यदि अन्दर मे न परख सके तो अनुभूति न 
जगेगी तो ,जीवन निष्फल है, बेकार हैं। बडे धनी बन गये, प्रतीष्ठा वाले बन गए, चेला- * 
बन गया, और जो कुछ कपाय मे हम पर का अनुग्रह निग्रह करना चाहते है सो भी कदाचित- *, 
हो जाय तो भी सब बेकार है । ः 28 
मोहनिद्रामे हृष्ट सायाजालकी असारता--यह हृश्यमान सब स्वप्न का जाल. है |किसी. 7 
को नींद श्राती है वह स्वप्न देखता है तो स्व-न मे सब सार समभता है। कक्‍्यों,स्वप्त के ५ $* 
समय में वह यह समभता है कि यह सब कुछ मूठ बात है ? कोई नहीं समझता इसी 5” 
प्रकार (जहा मोह मे सोचा, निद्रा आ रही है, इस मोह की नींद में क्‍या, कोई यह समझ: ,-' 
सकता;है- कि नो कुछ यह दिख रहा है । जो कुछ मेरे पास लदा है वह सब असार है ? । 
कैसे समझे ? -मोह की, नीद है ना ! एक कथानक प्रसिद्ठ है कि कुछ घसियारे लोग ,घास, । 
“बेचने के लिए सिर पर गद्ठा लादे हुए एक गाव को चले जा रहे, थे । गर्मी के दिन थेग. ४ 
दीपहर के-समय मे वे एक पेड के नीचे बैठकर विश्राम करने लगे। उनमे से किसी घसियारे हर 
को निद्रा श्रा गई सो वह सिर के नीचे ई टै का सिरहाना रखकर लेट “गया और सीगया।* 
प्रब उसे सोते हुए मे, एक स्वप्न आया कि मै राजा बन गया हूँ। मेरे सामने अनेक राजा # 
प_हाराजा चरणों में आकर नमस्कार कर रहे है। में उन पर हुक़्म चला रहाए9ँ। बडा *; 
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आनन्द आ रहा । लोग मेरे गीत गा रहे ) वह बहुत खुश हो रहा । अब उसी स्वप्न-स्वप्न 
मे ५ बज गए तो और घसियारो ने सोचा कि श्रब तो सिर्फ दो घटे दिन रह गया है, 
कब घास बेचे गे, कब लौटे गे । यह सोचकर उस घसियारे को जगा दिया । जगने पर उसका 
वह स्वप्न मे दिखने वाला सारा सुख समाप्त हो गया 2 अब वह घसियारा उन लोगो से 
लडने लगा--तुमने मेरा राज्य क्यो खो दिया, तुमने मेरा 'वेभव क्यो खो दिया !' सब लोग 
उसकी बाते सुन कर बडे आश्चर्य मे पड गए “ सोचा कि यह घसियारा वया बक रहा, है ' 
कपडे भी इसके तन पर नही है, फटी हालत है फिर भी ,कहता कि मेरा राज्य क्यो खो 
दिया । तो जैसे उस घसियारे की वहा मूर्खता भरी बात है इसी प्रकार यहा सभी जीवो की 
मूखेता भरी बाते हो रही है | मे धनिक हूँ, में समाज. का खास व्यक्त हूँ, मेरी बडी 
प्रतिष्ठा है, बडा सुख है, बडा आराम है, बडा मौज है 'खाली ये सब मोह की निद्रा 
के स्वप्त है । 

सम्मीलने नयनयोर्न हि किज्चिदस्ति--यहाँ मोह करना व्यर्थ है। कुछ करने 
का स्मरण होगा, यहा से कूच करना पड़ेगा, फिर क्या रहेगा आपका ? पूर्व 
समय में एक राजा भोज हो चुके है । वह विद्वानों का बडा आदर करते थे । कवियों को एक 
एक कविता पर लाखो रुपया दे दिया करते थे । एक बार एक कवि को सकट होने के कारण 


कैसे खाऊ' ? मुझे, चोरी करना चाहिये लेकिन किसके यहाँ चोरी करू ? छोटे मोटे लोगो 
'को सताने से क्या लाभ ? राजा के यहाँ चोरी करना चाहिये । यह सोचकर वह किसी तरह 
शी रात्रि को राजा के महल के अन्दर पहुचा ।वहा कोई आहट मिली, छिपने को कोई जगह 


पलग पर बैठे हुए एक कविता बना रहे थे । वह कविता इस प्रकार थी--चेतोहरा युवतय 
सुहृदोध्नुकूल , सद्ान्धवा प्रगतिगर्भगिरश्च भृत्या गर्जन्ति दन्तिनिवहास्तरत्तस्तुरज्भा ।“बस 
ये तीन चरण तो वन गये थे, चौथा चरण नहीं ब॑न पा रहा था| वे ही तीन चरण बार-- 
बार दोहराते थे ॥ तो वहा वह चोर (विद्वान कवि) सुन रहा था | उससे त रहा गया । जैसे 
कोई बडा मंग्नीत का प्रोग्राम होता है तो वहा नाचने की कला जानने वाले को, चैन नही 
पडती ऐसे ही,ःउस विद्वान कवि को भी चेन न पडी और झट चौथा चर॒ण बोल 'उठा। वह 
चौथा चरण इस प्रकार था। सम्मीलने नयनयोनहि किड्चिदस्ति । राजा भोज अपनी 
कविता में अपने वैभव का वर्णन कर रहे थे । जिसमे यह भ्र्थ, भरा हुआ था कि मेरी-सभी 
स्त्रियां चित्त को हरने वाली हे जैसा मैं चाहता हूँ वैसी आज्ञा मानती- है ॥ मेरे मित्र मेरे बड़े 





बहुत दिनों से इनाम न मिल सकने के कारण ऐसा मन में श्राया कि अब मै क्‍या करूँ? , 


न मिली तो झट राजा भोज के पलग के नीचे छिप गया । वहा राजा भोज रात्रि में अपने 


जज 
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अनुकूरा है । मेरे वन्धुजन बड़ी नम्नता से भरे हुये है । मेरे सेवक सदा मेरे चरणों के पास 
हाजिर रहते हैं। मेरी अश्वणाला मे घोड़े तथा गजशालामे हाथी गर्जते रहते है यो वह अपने 
वेभव का वर्णन कर रहा था तो नीचे से जो उस चोर ने चौथा चरण बोला तो उसका भ्रर्थ - 
था कि नेत्नो के'मिच जाने पर फिर आपका कही कुछ नहीं है। अब उस. चौथे ;चरण को 
सुनकर राजा का चित्त आश्चर्य से भर गया, अरे कौन से ग्रुरू महाराजने ये शब्द कहकर 
मेरे ज्ञान नेत्र खोल दिये ? में कैसा कुमार्गमे जा रहा था, किसने मेरी अज्ञानता दूर करदी ? 


यह सोचकर वह इचर उधर देखने लगा । नीचे छिपा हुआ जो कवि था वह बाहर/मनिकल 


आया । राजाने उसे गलेसे लगा लिया और कहा धन्य हो गुरुराज, ,तुमने मेरा."बडा उपकार 
किया, मै बढ़े कीचडमे घस रहा था, भिध्यात्व में बढ़ रहा था, अब तुमने मुझे विवेक दिया 
तो उस कवि, ने कहा-महाराज मे चोर हूँ, तो-राजा ने कहा-नही, नही; तुम चोर नही, तुम 
तो मेरे गुरू हो । राजा ने उस कवि को बहुत कुछ पुरस्कार देकर विद्या किया। तो यो 
समभिये कि जो “कल्याण की बात है उसे सुननेमें तो अरुचि होती हे ,मोह मे * तो यही +होती 
है श्रोर जो विपय'कपाय, कमाई या विषय सेवनकी बात हे उसकी रुचि जागती है मगर यह 
तो बताओ कि ऐसी बेढगी रफ्तार मे चलकर आर पार क्या पा लोगे ? कुंछ तो “उत्तर दो ।, 
जैसा चक्‍कर रोज-रोज लगाया जा रहा, हे वैसा ही चक्कर जीवन भर लगाते रहे तो उससे 


फिर आपके आत्मा का क्या भला होगा ! कुछ अपने आप पर दया नही लानाचाहते 4 दया " 
क्या ? अपने आपको शान्ति प्राप्त हो, आनन्द मिले, ऐसा काम बनाना इसमें दया है । जिसमे -! 


आत्महित हो वह काम करे । किसी भी बात का दु ख “अरब ,मत उठाझ्ो । इच्छा, कषाय 
यह सबको पीड रहा है, पर यह कषाय वाला जीव अपने आपकी भूलकों नही तक पाता कि , 
मेरे मे क्यों कषाय उठी ! मैं इसे क्यो भोगू , यह ही तो मेरे को कष्ट देने वाली है जगत मे 
कौन दूसरा कष्ट देने वाला है ! लेकिन हम आपको क्या कहे ' अपनी भूल क्यो नही देखते ! 
जैसे हम भी कभी दु खी तो हो जाते, 'यह सोचकर कि लोग क्यो नही तत्त्वाभ्यास 'मे लगते ! 
क्‍्यौ नहीं ज्ञानमार्ग में लगते ! जो अपने 'कल्याण की बात है उसमे क्यो, नही लगते ' भरे 
हम अपनी गलती तो नहो देखते,। आखिर मेरे मे ही तो कमी है । जो दूसरे' लोग- रुचिपूर्वक ' 
नही भा सकते तो इसमे दूसरे का क्या अपराध | इसी तरह मानो सब लोग “ अपनी, भ्रपनी ' 
बात सोचे । अगर अपती भूल को निरखे और शअ्रपनी भूल को. निकाले तो इस, जीव को 
शान्ति का बहुत कुछ मौका मिलता है । ः 
सम्यक्त्यकी: पात्रताफे लिये ;सावाजालकी उपेष्यता--यहः' प्रकरण :सम्यग्दशेंनका 
चल रहा है । तत्तवार्थसूत्रके : तीसरे सूत्रकी, यह चर्चा है , कि यह सम्यग्दर्शन निसर्ग और '' 


2. 
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वि 


हू 


पं 
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अधिगमसे होता है । जो सम्यस्दर्शन होता, कैसे ही होता उस सम्यग्दशनम वतना क्या है ! 
यह वात बतला रहे है। पहिली वात यह बनेगी कि अपने स्वरूपके समान ससारके सब 
जीवोका स्वरूप मिरिखना । अन्दरमे घुसे, भीतर में चले । वाहरी वाते मोहजालकी है। 
बाहरी वातोका हठ न करे ॥ उस वीतराग स्वरूपका हठ करा ऐसा मेरा स्वभाव, ऐसा 
' मेरा स्वरूप । वस इस स्वरूपमे मैं प्रीति करू, रत रहु, मग्त हाऊ, दुनियाका कुछ भी 
हो जाय, उन उनका उन उनकी परिणतिसे सब होता है | अपने आपमे निर्शेक बनो, अपना 
स्वरूय सही संग्को। किसी भी प्रकारकी णशका मत करो । मरा क्या होगा इस लोकमे ? 
मेरा कँसे गुजारा होगा इस लोकसे, यह शका भी मिटा दें और ध्यान बनाव जैसी वर्तमान 
भे परिस्थिति है, जितनी श्राय है, जिवती चीज है उसके भीतर ही त्याग भाव कर ओर 
परिवारके पोपणका भी भाव करे, धर्म हेतुवोमे भी लगाये । आपकी नगरीमे । अहमदाबादसे 
एक महानुभाव ऐसे है कि जिन्होंने यह नियम ले रखा हैं कि २४५ हजार रुपये सालाना 
से अधिक आमद मे न रखूंगा और होती है लाखो की श्लामद | तो ढेख्ों उनका कुछ घट 
गया क्‍या ? दछ वात हो गई क्या अरे घरमे धन भरते जावोंगे तो वह धत भरतेसे 
आपको कोई नहीं पूछता, उस धनका त्याग ने करलेसे आपको कोई नहीं पूछता। ऐसी 
एक उमग होनी चाहिए कि मे जो कमाऊ उसका आधेसे भी ग्रधिक भाग त्यागमे जाय 
वो देखो कितनी प्रसन्‍तता रहती है। और अपने आपकी वहा सुध रहती है । 
जगतमे आर भी तो जीव हैं। उरा बन वैभवकों तुगवत जानें। वह थासार वस्तु मिली 
तो उसे अच्छे कागरोमे लगाया जाय, उसका मदुपयोग किया जाय तो उसमे अपनेको 
प्रभन्‍त माने । देह, धन बभव, विषय कपाय, इच्छा, इन सब बातोंको कलक समझ करके 
उपके स्मांगनेका भाव बनाना चाहिए । विसी प्रकारसे त्याग हो वह भाव बनना चाहिये | 
ओर अपने आपके वारे मे णका छोड दे कि से इस पदोक में किस तरह जिन्दा रहुगा। 
गहोंगे उस्दा । भिखारी भी तो जिन्दा रहते, गरीब भी तो जिन्दा रहते, ऐसी हिम्मत बलावे । 
स्थाय्नीति थ सारिदशतासे मन-प्रासाद--आपकों एवं. घटना सुनकर आश्चर्य होगा 

कि वस्दातण्टमे एक कटेरी ग्राम है, वहा शा रायसाहव थे, वह जैन ये और वहां राजा का 
शतय था | तो राजा उत्ृह्म कर्ंरार बहुत रहता था । सो राजा उसदा बड़ा सस्मान 
बारता था। जब हनी जरूरत पड़ तो जासो रुपया वह राजाको उबार दे दिया करता 
था । यह वहत बठा जादमी था, लेविच सब झुल करने बाद उसका एक प्रोशम और नहा 
करता था। हया प्रोगाम रहा बारसा छा हि। बह एफ बपोरेधे नमण, धनिया, हल्दी, मिर्च 
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थे । किसीने उनसे कहां कि रायसाहव आ्रापकी तो हजारो रूपये प्रतिदिनकी आय है फिर 
आप यह रूपये दो रूपये कमानेका काम क्यों करते है ? तो उन्होने यही कहा कि देखो- 
धनिया, मिर्चा, नमक आ्रादिकी फेरी लगानेके कई कारण है ॥ एक तो कारण यह है कि मेरे 
मे यह प्रतीति वनी रहे कि जैसे थे गरीव लोग है वैसा ही मैं भी है । दूसरा कारण यह 
है कि उससे मेरेको धनका अ्रभिमान भी नप्ट हो जाता है, तीसरा कारण'यह हे कि आज 
हम बडे है और पापका उदय आनेपर फिर गरीब हो ज!ये तो फिर मुझे ऐसा काम करननेंमे 
सरम तो न आयगी । देखिये कैसे कैसे पुराण पुरुष हो गए है, उनका कैसा सात्विक रहन 
सहन था ॥ एक राजा की भी तो कथा है | एक राजाने एक सन्यासी को आम्त्रण किया! 
वह सनन्‍्यासी आया भोजन करने के लिए। उस सन्यासीकों तो हलुवा, पूडी, खीर आदिक 
परोसा गया और राजा को ज्वार की रोटी, भाजी परोसी गई | भोजन करते हुएमे वह 
सन्‍्यासी बडे आश्चर्य मे था, वह सोच रहा था कि क्या कारण है कि मुझे तो हलुवा, पूडी 
बगैरह खिलाया और खुदने ज्यग्की रोटी भाजी खाया, भोजन करनेके बाद सन्यासी ने 
पूछा-राजन बताइये, क्या कारण है कि आपने मुझे तो मिष्ठान खिलाया और आपने 
सिर्फ रोटी भाजी खाया ? तो राजाने उत्तर दिया मेरी इतनी गुजाइण है, इतनी 
ही आमदनी है, इससे अधिक नहीं ।* क्या कहा राजन ? आपकी इतनी आमदनी, यह 
आप क्‍या कहते ?' मैं ठीक कहता हैं, देखिग्रेडस राजदरबार मे प्रजाजनो सेजो भी 
कर, टैक्स आता हे उसका प्रवध मन्नीजन करते है और वह प्रजाजनोंके उपकारमे 
लगता है, वह मेरा नही है । मेरे लिए तो जो यह १०--४ बीघा जमीन है उसीमे 
कुछ में कर लेता है, कुछ नोकर लोग कर लेते है, कुछ मेरे बच्चे लोग कर लेते 
हैं बल वही मेरी आमदनी है, उससे ही मेरा गूजारा होता है। राजाकी ऐसी बात 
सुनकर वह सन्‍्यासी, श्रद्धासे भुक गया और विचार करते लगाअरै मै काहे का सत्यासी ” 
,सन्यासी तो यह है । देखिये-जिससे मन प्रसन्न रहे वही तो विभूति है, वही तो सुख हैं। 
तो आप बताओ ऐसे आराममे बडे-बडे -विषयोके प्रसंग मे, इन बातोंमे रहकर प्रसन्नता 
कितनी आती है । अपने आपके दिलसे पूछो । किसी पुरुषको ज्ञान जग जाय, और 
उसकी वृत्ति परके उपकारमे लग! जाय, जैसे पहिले महात्मा गाधी हुए, श्राजकल विनोबा 
भावे है, ओर भी ऐसे लोग हुए है जिनकी धुन केवल यही रही कि मैं प्रका उपकार 
करूँ उनके मऩमे जो प्रसन्‍नता रहती है वह एक विलेक्षण जातिकी !है, उसे और लोग 


नही पा सेकते । 
नितान्त भिन्‍न पदा्थौसे प्रीति ना होनेसे निःशंकासाल, अमुदय--भैया चित्तमे यह 
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बात लावो कि मेरे आत्मा का तो मै मात्र आत्मा हूँ। मेरे को तो यह ज्ञानस्वरुप ही वर्रान 
है, यह ही सार है; इसी जगत की कोई भी चीज मेरे लिए सारभूत नहा है । यह सकल्‍प 
बनावे और मोक्ष पाने के लिए एक सकलप ठान ले | तन, मन, धन, बचन, प्राण आदि भी 
देकर भी अगर मेरे को मुक्ति का मार्ग प्राप्त होता हो तो इससे बढकर दुनिया मे कोई 
विभूति नहीँ है | सम्यक्त्व के समान जगत में कोई भी वैभव नही है, क्यों वही इसकी धुन 
वाले बनते ? क्यों नही इस धन को विकार तृुणवत चित मे लाते ? इसमे सार नही है तब 
कह रहे है। अत्यन्त असार है तब आपको यह बात कह रहे है । इसमे कोई आनन्द की -बात 
नही होती । और जिसे आप आनन्द मानते है यह विष है। जरा यहा के लोगो ने कुछ प्रशंसा 
कर दिया, यश गा दिया तो मान लिया कि मेरे को बडा सुख है । अरे यह तो विप है 
ऐसा विबपान कर रहे कि अगर हालाहल विषपान क्रिया जाय तो एक बार ही मरण होगा 
मगर यह ऐसा विषपान है कि इससे अनेको बार जन्म मरण होगा । फिर क्यो नही उससे 
हटते ? अब तो चेतो | जो उम्र गई सो गई, अज्ञान मे गई, अम में गई । जो सिद्ध हुए 
उनका भी भ्नन्त काल पहिले भ्रम मे बीता, अज्ञान में बीता। वह भी कभी हम आपके ही 
समान दु खी थे । जब उन्होने ज्ञान प्रकाश पाया. मोक्षमार्ग मे लगे तो उन्होंने सिद्ध अवस्था 
पायी और सदा के लिए वे परम पवित्र हो गए। तो हा पहिली बात है कि निशंक बनो । 
मेरा कही बिगाड नही, मेरे को कही कष्ट नही, मेरे मे कोई विपदा नहीं, विडस्बना नही,। 
में तो यह ज्ञानमात्र परमेश्वर की तरह भगवत्स्वरुप अपने आप में सहज शुद्ध स्वभाव को 
लिए हुए हूँ । यह बात कब बनेगी ? जब आपका भीतर में इतना त्याग हो जायगा कि 
पुत्र मेरा कुछ नही, परिवार मेरा कुछ नही, घन मेरा कुछ नहा । 
कषाय की वलि करने से परसार्थ सनोरथ को सिद्धि--क्थानको मे कभी कभी आता 
है, मुसलमान भी कहते हैं कि खुदा के नाम पर कोई ऐथी चीज चढावों (बलि करो) कि जो 
तुम्हे सबसे प्यारा था अपना बेटा तो वह बेटे का ही कत्ल करने को तैयार हुआ । वह उसकी 
अज्ञानता है। हम वह बात नहीं कह रहे मगर वह इस बात का त्याग कराया गया था कि 
जो तुन्हे सबसे प्यारा हो उसकी बली करो। देखो वह अज्ञान की बात है। क्‍या अधिकार 
है कि दूसरा जीव हो, प्राणी हो या मनुष्य हो उसे कष्ट दे या उसकी बलि कर दे। भरे 
उसे भीतर में बिचारे । जो तुमको सबसे प्यारा हो उसकी वलि कर दो ॥। देखो बाहय मे 
जितने जीव है वे किसी को प्यारे नही हैं, झ्रापको भी प्यारे नही है। आप अ्रम से मानते. 
हो कि मेरे को बच्चा बडा प्यारा, मेरे को स्त्री बडी प्यारी । यह सब भूठ बात है । भ्रम 
मे, बेहंशी मे आप ऐसा बोल रहे । जैसे शराब पीने वाले लोग बेहोशी में बोलते है इसी 
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तरह मोह की बेहोगी में बोल रहे है कि यह घर मुझे प्यारा है, यह वैभव मुऊे प्यारा है । 
अरे किसी पर वस्तु श्राप से प्रेम कर ही नहीं सकते । अर आपका ग्रात्मा स्वयं सत्‌ जो 
परिषमेगा बह अपने ग्राप में ही नो परिगमेगा । बाहर मे तो वह नजायगा ! आ॥आराप प्रेम 
करेगे तो अपने श्राप में करेगे | आपने भ्रपनी कपाय से प्रेम किया, पुत्र से नहीं ॥ अ्रसलियत 
यह है । श्राप कूठ बोलते है कि मैने पुत्र से प्रेम किया, घर से, वैभव से प्रेम किया । अरे 
त्रिकाल में भी आ्राप किसी पर वस्तु से प्रेम नहीं कर सकते ॥ ग्राप कपाय करते हैं । इससे 
बाहर रेच मात्र भी श्राप कुछ करतृत नहीं करते । तो आपको सबसे प्यारी लग रह 
कपाय । श्रौर वाले तो झूठ हैं ॥ तो उस कपाय वी बलि करदो, फिर देखो मोक्षमार्ग 
मिलता कि नही । देखो आपका कल्याण होता कि नहीं । झनादि से लेकर अब तक अदन्‍्त 
भव बिता डाले, इमी बढ़गी रफ़्तार में यह जीवन बिताया जा रहा है ॥ पज्चेन्द्रिय के विषय 
भोगने जैसी वेढगी रफ्तार मे समय बिता रहे, ऐसे ही श्रनन्‍्त भव विता इले, पर उनसे 
कुछ लाभ भी मिला क्‍या ? अरे अनस्त वाल विताया परभाव के लिए ॥ भव जरा एक यह 
ही भव अगर अपने आत्मा के लिए लगे, तो उसमे आ्ञापका कोई टोटा पडता है क्‍या ? 
अनन्त भव जब तुमने विपयो में, कपायो में श्रम में विता डाला, इसमे एक यह भव विना 
उधम का सही कल्याग के लिए भव जिना छाले तो उसमें क्या हानि है ? कल्याण के लिए 
भव विताने की बात तब बनेगी जब्य कपायो दाग त्याग करदे ॥ विपयो का पहाड आप की 
मुक्ति को रोकने वाला है । कोई दूसरा नहीं । 
श्रात्माके अ्रमिन्‍नात्मयदार्यमे ही श्रत्मप्रतीति होने से कल्याण--भैया अम छोडे, अप 
छोडे, तत्त्वज्ञान करे, अपने आप में विष्वास बनाये, निशक बने, अपने आपकी बात बनाले 
तो आत्मकल्याण है और पर के लिए अ्रव तक नरते रहें, बरवाद होते रहे, अपने विषय 
भावों के लिए बरबाद होते रहे । अब जरा अपनी बात वनावे । आत्मा का यह आत्मा से 
है कि नही ? अगर यह आत्मा नही है तब तो अच्छी वात है ।अग्रर में न होऊ तो फिर 
दुख किसे हो | में हैं । करीब ६ वर्ष की उम्र मे जब हम पाठशाला' में पढने जाते थे तो 
वहा देहातो मे ऐसी पाठशालायें होती थी कि बस पढते जावो, पर कक्षा का कुछ पता नहीं ! 
जब हम दो साल पढ़कर सागर पढने गए तो हमको छटवी कक्षा मे भर्ती किया । तो वह। 
ह मने एक बार देखा कि एक पडित जी ने किसी ब/लक क्यो पीटा / हम तो नही पिट पाते 
थे, पता नही क्यो न पिटते थे, पर दूसरे 'को पिटते देखा तो हम पाठशाला, न गये झौर एक 
दिन की बसी रोटी खाने का रिवाज था । बासी रोटी श्रौर मक्खन खा रहे थे जैसे कि 
लडके वच्चे खाते हैं । तो मा बोली-आज पढने न जावोगे क्या ! तो हमने कहा-तही हम 
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ग्राज नही जाते ! क्यो न जावोगे ! हम चुप -रह गए ।न्‍तो मेरी मां एक रहपट मारकर बोली, 
तुम्हे पढने जाना पडेगा । तो उस समय रोता रोता मै त्तोच रहा था कि यह जो खम्भा खडा 
है काट का, जिस पर. मद्ठा, बिलोया जाता है, यदि मैं ज़कडी का होता तो पिटता नहीं ॥ यह 
उस समय की हमारी एक कल्पना थी । तो अ्रगर मै नही हु तब तो यह बडी श्रच्छी बात 
है। अगर मैं हैँ तो श्रब कहा जाऊं ? सदा के लिए हूँ, मेरी सत्ता मिट नही सकती | कोइ 
वैज्ञानिक बता दे कि जो पदार्थ मुलतः है उसका क्षय होता हो ? जब मैं हूँ तो मेरा विनाश 
न होगा । यह बात तो हम देखते ही है कि- मनुष्य को मरना पडता है, शरीर जल जाता है 
तो यह भी बात देख रहे, तो इसके बाद मैं हो जाऊ गा । भगवान तो न हो जाऊ गा । भग- 
वान जैसी करतृत तो नहीं हो रही, तब फिर क्या हो जाऊर्गा ? ये ही जो जगत के जीव 
दिख रहे कीडा मकोडा, सूकर, कुत्ता, गधा, पेड पौधे आरादिक, और क्या होगे ? एक शराबी 
गया किसी शराब वाले की दुकान पर । उससे कहा भाई मुझे बहुत ही बढ़िया शराब दो। _ 
अ्रजी हमारे पास बहुत ही बढिया शराब है । जब वह बहुत बहुत ऊची शराब की बात 
करने लगा तो उस दूकानदार ने कहा श्रगर आपको हमारी शराब का विश्वास न हो तो 
ये जो नाली मे कोई लोग बेहोश पडे हुए है जिनके मुख मे कुत्त भी मूतते हैं, इनको ही देख 
कर अ्रन्दाज करलो कि हमारी दूकान की शराब अ्रच्छी है या नही । सो भाई अब विश्वास 
न हो तो ये कुत्ता, गधा, सुकर, कीडा मकोडा इनको ही- देख कर विश्वास करलों कि खोटी 
करनी का फल यह होता है । खराब करतूत का फल यह होता है, मोह बसाने करू फल यह 
होता है | तो अपना हृदय विश्युद्ध बनावे श्रौर आत्मकल्याण के लिए हृढ़ सकल्प हो और 
अपना यह जीवन का ढाचा बिल्कुल बदल करके चलना चाहिए । 
सम्यकक्‍त्वोत्पक्ति भे निर्सन व प्रधिगस का स्थान:--सम्यग्दर्शन के प्रकरण में यहां 
यह चर्चा चल रही है कि सम्यर्दर्शन भ्रहेतुक है या सहेतुक, याने हेतु के बिना होता है या 
किन्‍्ही हेतुवो से होता है, यहां यह जानता कि निश्चय से तो प्रत्येक पर्याय अपने आपके 
उपादान से ही होता है। भ्रतएुव सभी पयये हेतुके विचा होती है, तो कोई,भी बाह्य पदार्थ 
भपनी परिणति नही देता, वहां प्रभाव नहीं करता फिर भी जो पर्याय. होती है वह किस 
विधि से होती है, इस पर विचार. करे तो वहा हेतुवी की बात झाती है । कोई भी परिणति 
अ्रहेतुक नही है और नही तो स्वभाव पर्याय भी है ना इस मे भी काल परिणमन हेतु है और 
” फ़िर श्रव तक जो स्वभाव परिणसन व था अब हो रहा है तो उसमे कुछ और - हेतु बनाने 
पड़ते है किर विकार तो सहेतुक हैं ही विकार तो किसी निमित्त सन्निधान बिना होता ही नही 
है ! यह सब करते हुए भी निर्णय -यह रखना कि प्रत्येक पर्याय, अपने आपके उपादान की 
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परिणति से होता है, वह उपादान अपने मे, उस पर्याय का प्रभाव लाता है तो बह ऊिसी 
निर्मित को पाकर लाता है । तो यहा सम्यग्दर्शन, को कहा जा रहा है कि यह सम्यग्दर्शन 
प्रधिगम से उत्पन्न होता हैं श्रीर निमित्त, दृष्टि ये तो दर्शन मोहनीय का उपशम, क्षय, क्षयो- 
पणम का निमित्त पाकर होता है । तो सब्यग्दर्शन की. उत्पत्ति कहो या विपरीत श्रभ्मिप्राय की 
निवृत्ति कहो, दोनों का एक भाव है | विपरीत ग्रभिप्रार्य न रहना, यह भी सद्ठेतुक है श्रर्थात 
विपरीत अ्रभिप्राय चल रहा था ग्श्यात्व कर्म, के उदय का निमित्त पाकर | तो मिप्यात्व कर्म 
का दर्शन मोहनीय का उपशभ, क्षय, क्षयोपशम हो तो विपरीत अ्रभिप्राय दा क्षय हो, सम्य- 
रदर्शन का उत्पाद हो । 5 ््् 
कर्म विध्वंस से ग्राम्मपरिझाम की निर्मित्तता:--यहां एक शेंका की जा सकती हैं कि 
दर्शन मोहनीय का उपशम होता, ६ य होहा, क्षयोपशम होना यदि यह तत्वश्रद्धान का कारण 
हो तो सब जीवो को सव समय सम्यर्दर्शन उत्पन्न कर देगा क्योकि दर्णनमोहनीय का उपशम 
क्षय, क्षयोपशम अद्ठेतुक है. वह तो किसी हेतु से नही चनता । सम्यर्दर्शन भले ही है दर्गतमोह 
के उपशम आरादिक हेतु से बने मगर दर्शन मोह के उपशम आदिक तो बिना हेतु के हो गए 
तब तो सभी समय सबके सम्यग्दर्णन उत्पन्न हो जाना चाहिए और अहैतुक होने पर भी यदि 
सब समय किसी को सम्यग्दर्शन नहीं होता तो फिर कभी भी न हो या जब चाहे बिना नियम के 
किसीके भी हो बैठे । एक यह शका रखी गई है। उत्तर इसका साफ है। दर्शन मोहका, 
उपशम, क्षय, क्षयोपशम भो सहेतुक है अर्थात्‌ दर्शन मोह के क्षय का प्रतिपक्षी है विशुद्ध 
भाव । विशुद्ध भाव जगे, कुछ तत्त्वाभ्यास जगे, कुछ ज्ञानाभ्यांस 'बने तो, यह भरवृत्ति दर्शन 
मोहके उपशम आादिक का कारण है । इस वांत को युक्तिसें सोचिये जो पदार्थ कही कभी 
किसीके उपशान्त होता है, दबता है तो या क्षयको प्राप्त होता है या कुछ दबता, ऊँचे 
उमड़ता है तो वह बात श्रपने प्रतिपक्षी पदार्थ की वृद्धि कीं सहशता से होती हैं तो विशुद्धि 
बढी तो कर्मोमें भी क्षय, क्षयोपणम, ,उपेशम हो गए। कर्म दूर हो इसका कारण है 
प्रात्म निर्मलता । भ्रात्मा को सम्हालिये । भ्रात्मा में से' रागढ्व पकी गीलाई को हटावो तो 
कर्म निर्जेराको प्राप्त होंगे । जैसे धोती धोया, निचोई, गीली धोती . हो गई उसे दो” रू टो 
मे बाघकर सूखने के लिए डाल देते है ।अब मानो धोतीका एक खूट छूट गया, धोती 
नीचे गिर गई, उसमे घूल लगे गई तो' ' वहा लोग क्या कैरते है? जिनको विशेष बोध 
नही है वे उस घूलको लकडी या हाथ बुटाते हे । परिणाम उसके यह होता हैं. कि 
वह घूल और भी गहरी होती जाती है । पर जो विवेकी लोग है वे बंयां करते हैं'कि 
उस घोतीको यो ही खूट से बांध देते हैं ।'जब वह घोतीं सूख जाती है तो एक ही भिटके 
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में सब धुल भड जाती है । तो इसी तरह आत्मा मे जो कर्मका बन्ध हो रहा है वह मोह 
रागद्वेप की गीलाई से चिपटकर हो रहा है । तो लोग करते क्या है जो उस विष॑ंयमे 
प्यादह बुद्धि नही लगाते वे मन, वचन, काय की चेब्टाको, लम्बा करके, देकरके उस कर्म, 
को, हटाना चाहते है । जैसे बोलते है ना, अ्रष्ट: कर्म के ध्वंस करनेके लिए 'में घृष चढाता 
हैँ । भाव तो वहा कुछ ,भीतर का है किभोई यह द्रव्य रख दिया है तो इसके सहारे 
इतना समय पूजा मे लग जायगा |... «४ जा 30 
श्त्मविशुद्धिके अर्थ व्यहारधर्मक्की प्रकृत्ति--द्व्य पूजा किस' लिए है? ''जो 
चावल वगैरह धोकर चढाते,है, पूजा. चढाते, हैं तो यह चावल वगैरह धोना, चढाना' 'यह 
किसलिए' है ? यह इसलिए है कि. उसके सहारे ऐसा करनेके माध्यमसे इतना समय- घटे 
भर पूजामे,लग जायगो ।और बीज़-बीच मे हम अपने भाव सम्हाल सकेंगे ॥न कि द्रव्य 
चढा देना यह ही पूजा है, या द्र्य चढ़ोने से कर्म नष्ट होते हैं। तो जो इंस रहस्य को 
नही जानते और जब .वंह मंत्र आता है कि भ्रष्ट कर्मके ध्वस करने के लिए मे घुप चढाता 
हैँ तो वह उमग से मूठी भर घूप लेकर, बडे जोर से श्राग पर पटक देते हैं। अब उनका 
लक्ष्य किधर है । उत्तका उपयोग किधर है । .स्त्रकी ओर छुवा नहीं है। कुछ बाहर की 
प्रवृत्ति है। तो बात यह कह रहे हैं कि धर्म के नामपर भी मन, वर्चन, 'क्ोये की चेष्टा 
को ही” हृ जमाना और भीतरके मर्मको न पहिचाने तो यह काम ऐसा है कि जैसे गीली 
- धोती घूल़ मे गिर गई | घुल चिपट गई तो उस घूल को आप हाथो से निकालना' चाहते 
तो कैसे निकले ? अरे यह समझो कि यह द्रव्य, पूजा तो हमारा! उपयोग लगाने के लिए है । 
इंससे यह भाव भरते है कि' वह वीतर,व सर्वेज्ञ देवका जैसा स्वरूप है' वेसा ही मेरा 
स्वरूप है। है प्रभो | जिस विधि से आपने अपना वह पद पाया उसको करने की कलो 
मुंझमे भी है ) मै उस:पर चल्नूं, तो उसको पा सकता' हूँ । ह 
परमें कुछ भी करनेकी श्रशक्यताक्ी आस्थासे धर्मधारणकी सुगसता--देखो हम 
भ्राप रात दिन २४ घँँठे क्या किया करते हे ? इसपर जरा विचार तो करे । यह बात 
तो भूठ है कि मै दुकान न्लाता हूँ ।.में कुछ चीज बनाता हूँ। 'मे कुछ कला करता हूँ। 
मै ड्राइ ग करन हैँ, मे कुछ लिखता हूँ आदिक बाते, तो यह मिध्या हैं। मिथ्या क्यों है ? 
निश्चयसे कह 5 हे । यो मिथ्या है मेरां जो आत्मा है वह अपने प्रदेश मे अपना- ही 
काम कर पा“. *, अपने प्रदेश से बाहर कुछ नहीं कर सकता है। तो अब ,अपनी बात 
देखि कि. त.दिन क्या किया करता हूँ घरमे हों तो वहा भी क्या करता ? 
दुकार ' “ » वहा भी क्या करता ?घर्मस्याँतमे ग्राता तो वहाँ भी क्यों करता ? 
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देखो-सबका एक ही उत्तर है, नाना उत्तरं नही है कि जैसे कोई' कहे क्रि मैं घरमे जाता 
हैं तो रोटी बनाता हूँ । घरमैं जाता हैँ तो कोई सागभाजी लेकर जाता हूँ | घरमे जाता 
हूँ तो मे वाल बच्चों को डाटता हूँ | या कोई मै व्यवस्था बनाता हूँ । और दुकानमे जाता 
तो मैं दुकान का काम करता हूँ । धर्मस्थान पर जाता तो मैं पूजा करता। जापदेता । 
ये नाना उत्तर नश्रायेंगे । उत्तर एक श्रायगा । में वथा कर्रता हूँ? मे कुछ उपयोग 
बनाता रहता हूँ | घर पर भी मैं उपयोग को ही करता, हैं । भ्रपना ज्ञान बनाये, समझ 
बनाये, अपना उपयोग बनाये, यह ही काम मैं घर पर करता, यह ही काम दुकान पर 
करते । यह ही काम मे धर्मस्थानपर करता ऐसा विचार करिये। यह तथ्यकी बात कह 
रहे है । हम सब जगह उपयोगकी ही वात करते हैँ । अन्य कुछ नही करते । तव उपयोग मे 
हम क्या किया करते है ? जरा इसका भी जवाब ले तो इस जवाब में भी श्राप बहुत-बहुत बात 
कह सकते है । उस उपयोग में कभी बच्चों की बात लाते | कभी घर की बात लाते, कभी दुकान 
की बात मन मे लाते । कभी सामाजिक व्यवस्था की बात मन्त मे लाते, वहा भी अनेक उत्तर 
देगे । पर वहा भी श्रनेक उत्तर न आकर दो उत्तर आयेंगे । आप उपयोग में क्या किया करते 
हैं! कभीतो -श्राप पर का उपयोग देकर परका उपयोग करते .हैं श्ौर कभी 
स्वका उपयोग देकर स्वका उपयोग करने है। ये दो उत्तर हैं स्व और पर मे सारा उत्तर भ्रा 
गया । स्व से श्राया निज और पर में आया निज को छोड कर बाकी के जीव चाहे घर के 
जीव हो चाहे विदेश के जीव हो तो सब एक समान हैं पर में आये पुदुगल, धर्म, अधर्म, 
आकाश और काल पर को महत्व देने मे लाभ क्या पाते हैं ? अब जरा इस पर दृष्टि दी 
जिए । ओर स्व को महत्व देने मे लाभ क्या मिलता है इस पर: विचार कीजिए । पर को 
महत्व देने मे होता क्या है ! क्षोभ, आकुलता और स्व को महत्व देकर स्व की दृष्टि करने मे 
स्व मे रत होने मे मिलता क्या है ? शान्ति और पर के उपयोग मे मिलती है श्रशान्ति बुद्धि 
जगे, सुमति बने । 

तत्वज्ञान श्रौर कष्टसहिष्प,ताकी वाड्छमीयताः--पअ्रभो से प्रार्थना करें कि हें अ्भो 
मैं आपसे यह मागने नही आया कि मेरा घर अच्छा बन जाय, मेरा बगला बन जाय, घर क्के 
लोग सुखी रहे । मैं मुकदमे मे बिजय पाऊ या मेरा अमुक काम बन जाय या मेरा यश 
फैल जाय, मेरी प्रतिष्ठा हो”“” हे प्रभो मैं आपसे ये कुछ मागने।नही आाया। मेरेको 
कप्ट न आये, विपत्तिया न आये, सुख ही सुख रहे, यह मागने मैं नहीं झाया । मैं; तो 
यह बात चाहता हूँ कि मेरे को सत्य ज्ञानका प्रकाश मिले।, सही जैसा वस्तु स्वरूप हे 
जैसा मेरा आत्मरूप है वैसा, जानने का प्रकाश मुझे मिले- ।:शरे, इसमे तू क्या पायगा 
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. तुमने तो फोकट की बात मांगा । इसमे तो तरे. हाथ कुछ न आयगा । न 'देखने-की बात, 
न पकड़ने की बात १ तू ऐसी बात मांगने क्यों आया कि मैं तो एक, सत्य ज्ञानका प्रक्राश 
चाहता हूँ ! मै और कुछ नही चाहता । इसमें मुझे सब कुछ मिलता हैं। क्या मिलता है ? 
कष्ट अगर आप तो आये, उसको सहन करने, की मुझे क्षमता मिलती है। एक बात । 
दूसरे मुझमे उपयोग जाने से परके विकल्प हटने से कष्ट भी दूर होता है | कष्टका दूर 
होना ओर कष्ट आये तो उसे सहन करने की क्षमता होना ग्रह सत्य ज्ञानप्रकाश में ही 
सम्भव हैं ॥ श्रन्य प्रकार सम्भव नही है। तो हे प्रभो सै तो यथाथे तत्त्व ज्ञानप्रकाश 
चाहता हूँ ॥ अन्य कुछ मैं नही चाहता ।॥ उस ज्ञानप्रकाश भी बात कह रहे हेकि बह 
मिलता कब है ? सम्यक्त्व होते ही मिल जाता है। सम्यक्त्व होता कब | निमित्त 
हष्टिसे दर्शन मोहका उपशम, क्षय, क्षयोपणम हो तो मिलता है ।यो दर्शन मोहका 
उपशम, क्षय, क्षयोपप्तम भी कब होता है ? जब आत्मा मे विशुद्धि बढती है। पहिले 
हुई क्षयोपशम लब्धि । मायने कर्मम्रे उस प्रकार का कुछ क्षयोपशम हुआझा, फिर आत्मा 
में विशुद्धि हुई, उससे मैंने तत्वज्ञात किया, उसमें मेरा भाव बढ गया, फिर वही सम्यक्त्व 
के लिए सहकारी कारण बन जाता है 

स्वावलस्बनकी कसंविध्वंसन क्षमता--भैया !' अत्मलाभके लिये क्‍या करना ! 
कर्मको आंखके आगे धरना, देखना, और मै इनका नाश कर दूँ, यो सोचना इससे काम 
न बनेगा, किन्तु निजका स्वरूप सामने रखना, एक सहज ज्ञानस्वभाव और उसमे मग्न 
होना, उससे काम बनता है । कहते है ना कि जब किसी दुष्टसे पाला पड जाय, किसों 
दुष्टसे ,फसाव हो जाय तो उस दुष्ट का आमने सामने मुकाबला करके हम वहा विजय 
नहीं पा सकते | युक्ति से, धीरतासे, चतुराई से, साम्यभावसे कोई काम बनावे तो उस 
दुष्ट,से पिंण्ड छूट जायगा। इस प्रकार इन कर्मोका, इन बाह्य पदार्थिका, इस शरीर 
का जो बध है । सम्बन्ध है यहं ही दुष्ट प्रसग है । इस दुष्ट प्रसण से हम इन 
दुष्टो के साथ लड़ करके, भ्रनुग्रह करके इनसे छुटकारा नहीं पा सकते, किन्तु हम 
कुछ घीरता लाये, अपने भोपकी और अपना उपयोग बनाये, साम्यभाव लाये तो ये 
अपने आप सब दूर हो जायेगे। तो कर्तव्य क्या है! आवो अपने पास, आवो अपने 
घाममे, ठहरे शवों अपने आपके भंगवान के दर्शन-करके अपने श्रापसे मिलो। अब तक 
सम्यग्दर्शन त हुआ और हो रहा तो सही बात, यह सिद्ध होती है कि इस सम्यक्त्वका 
कोई प्रंतिपक्षी था जिपका सन्निधान होने पर नहीं हो रहा था उस प्रतिपक्षी का 
हटाव तो सम्यक्सर हो । वह प्रतिपक्षी है कर्म, दर्शन मोह। दर्शन मोहका क्षय 
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पहिले से न था। अश्रव हो रहा है तो यह इस वात को सिद्ध करता है , कि दर्शन ,मोहका 
प्रतिपक्षी भी कोई होता है। वह क्या है ! निर्मलभाव, विशुद्धभाव । श्रपनी, उन्मुखता । 
यह बात जेसे बढी वैसे ही दर्शन मोह दूर हुआ्ना, कर्म.दूर हुए । कर्म दूर, हुए तो सम्यव- 
त्व निधि प्राप्त हुईं। जैसे कोई पुरुष बेहोश न था, श्रव वेहोश: हुआ तो - कोई कारण वनों 
है । क्‍या कारण है | शराब पीली । अच्छा, वह पुरुष शराव पिये वेहोश है, और श्रव कोई 
चीज खिला दी, बेहोशी मे न रहा सचेत .रहातो उसका भी .कारण है कि उस शराब 
के नशे का प्रध्याव हट गया, यो ही सबभ्रियि क्रि जो वातःअ्रब तक नही. है श्रौर 
ग्रब हुई तो उसका कोई कारण होगा। 7 ! । 
प्रलोक्तक कार्यममे अलौकिक साधनकीउपयोगिता--यद्यपि वस्तुस्वातमृयको देखें 
तो वह स्वसत्‌ है, स्वय परिवरमनशील . है। , अपने आपकी करण शक्ति से 
परिणमता है, क्नति इसका तो उत्तर बताग्नों जरा कि अब तक' यह न था. और . अब 
यह हुआ । उसको भरी अगर यो-कहो निमित्तकी बात हटाकर कि वह तो उपादोन 
में जिसमे जो होने को योग्यता है सो होबी है तो इसमे व्यवस्था नहीं बनती, इसमे किसी 
प्रकारका रामाबान न हो सकेगा ॥ निमित्त नैमित्तिक योग है और'वस्तुस्वातत्रये , ;है। दोनों को 
भली भाति समभने से सब बात ही जायगी। एक बात और सोचना चाहिए कि कल्याणलाभ के लिए 
हमारा कत्त व्य क्य। हैं !| रवभावदश्न । हमारे स्वभावदर्शन मे अगर विधान आये 
जिस ज्ञान से वह ज्ञान तो न करना चाहिए और जिस ज्ञानसे हमको स्वभावदर्शन 
मे मदद मिले, सहायक बने उस से ज्ञान कोई बाधा है क्या ! जब निश्चग्र दृष्टि करते 
है कि पदार्थ अपने अ्पाकी शक्तिसे अपने आपमे अगनी पर्यायोंकी करता चला जाता, है । 
यह भी एक प्रामाशिक मार्ग है, इससे भी स्वभावदर्शन मिलेगा कि एक, द्रव्य की निगाह में 
जब हम रहते है, दूसरे द्रव्य वे) निगाह भी नहीं कर सकते तो पर पदार्थ का निमित्त न 
होने से, आश्रय न होने से हमको स्वभावदशन बनेगा । लेकिन निश्चग्न की, तो हम , दृष्टि 
बनाकर बात करे और वहा निमित्त की चर्चा छेडे चाहे नस्प से या त्वाहे हा हूप से तो 
वह ग्रनषिकार बात है । जैसा दृष्टि मे आया हो, उस ही दृष्टि की बात; करते:जावो,' उसमे 
अन्य दृष्टि की बात मत मिलाओ, स्वेभावदर्शत होगा । अच्छा अबः व्यवहार दृष्टि की बात 
देखिये, व्यवहार दृष्टिं मे यहः ही तो बताया:गया कि ये जो विकार हैं ये” कर्म का. निमित्त 
पाकर हुए है,' ये मेरे नही है, यह-शिंक्षा मिली,'ये मेरे नही है, ये,नैमित्तिक, भाव हैं, ये मेरी 
*५ कला नही है, इनका में ग्रहण नही करता । ये पर, द्रव्य हैं, ये परभाव हैं । इनसे मेरे को क्या 
मतजब | ऐसी जो दुष्ट रब्ेगा बंह तो स्वनावदर्शन की ओर मुडेया । जरा इस विप्य को 


) 
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जैसा कि तर्थ्य है, जैसा कहा हो थोडे. समय के लिए, अगर वहा कुँछ बात कठिन जचे तो 
भी समफते की ओर पोरुष करना । इसकी मसफक्र बिना काम न बनेगा । चाहे आज समझ 
लो, चाहे कुछे दिन बाद'समझो, आज कल्याण पायेगे । इस समझ के बिना कल्याण मार्ग 
न पा्यंगे,, इसलिए कठिन लेंगे तो भी समझना, सरल लगे तो तत्काल उसका आनन्द लेना। 

'।! प्रकृंतिधेन्नंकी शक्ति थ व्यवित--देखों जिस ,कपायके कारण, जिस विप्य के 
कारंण, जिस वासना के कारण, जिस विकल्‍प के कारण हम इतना कप्ट पा रहे है, रात 
दिन॑ दुखी हो रहे है वे विकल्प, वे विषय ,कपाय क्या चीज है, इस बातको सोचना 
चाहिए । क्‍या है सो देखिये । इस जीव के साथ पूर्व काल से बाघे हुए ,कर्मकी सत्ता है। 
पहिले शुभ अद्युभ भाव बनाकर पुण्य पाप परिणोम करके यह कर्म का बंध हुआ था 
उसकी सत्ता 'है श्रब | तो 5स कालमे कर्म बंध हुआ्ना था उसही कालमे कर्ममे क्या हुआ, 
प्रकृति, प्रदेश, स्थिति, अनुभाग का निर्णय बन गया ।॥ प्रकेट घोषणा है जैन सिद्धान्त 
मे + कर्मकाण्ड देखिये, करणानुयोग के ग्रस्थ देखिये, जिस कालमे इस जीव ने शुभ या 
अशुभ भाव किया उसही 'कालमे प्रकृति बध, प्रदेश बध, स्थिति बन्ध और अनुभाग 
बन्ध हो गया । क्या हो गया जिन कर्म परमाणुश्नोका / यहा बन्चन हो गया, इनके साथ 
रहनां निश्चित हो गया, उन कमे परमाशुम्ोमें प्रवृति निश्चित हो गई कि इनमे 
ज्ञॉनावरण की प्रकृति हो गई ये ज्ञानको ढकनेके कारण, बनेगे ये मुख आदिक के हेतु भूत 
बनेंगे । उनमे प्रकृति पड गई. और कितने दर्जे के ये दु खके हेतुश्रृत बनेंगे ऐसा अनुभाग 
पड गया और ऐसे ये कर्म कितने दिन तक , यहा रहेगे, यह स्थिति पड गई । तो देखिये 
जैसे चूनाका डगला है ठोस है,'रखा है, मगर उसमे स्थित्ति है । कया - वह चूनाका डपला 
दो चार वर्ष तक ठहर सकेगा ! नहीं ठहर सकता । जैसे कि सीमेन्ट होता ना तो 
सीमेन्ट का उपयोग जल्दी' ही कर ' लेना चाहिए । उसे बहुत दिन तक घरे रहते है तो 
उसमे कमजोरी आ्ाती है, बल्कि कभी कभी तो बिल्कुल खतम हो जाता है। वह पत्थर 
बन जाती हूँ, टपला बन जाती है ऐसे, ही जो कर्म सत्तामे पडे हैं उन कर्मों की 
स्थिति है, सो जब तंक स्थिति हैं जब क़्क आखिरी समय नहीं आया, उदयकाल 
न आया तब तक चे अच्छे हैँ । -उनसे कोई कप्ट नही होता इस जीवको, लेकिन जब 
उनका उदयकाल आता हैँ, स्थिति पूरी होती है उस कालमे उन कमौमे अनुभाग 
बनता है, फेलता हैँ, उस कर्म विपाकमे भी काई विकृृति आती हैं । जब तक कर्ममे 
सत्ता थी विकृति नहीं झ्ञायी, जब उदयकाल आया तो विक्ृति आयी। ब 

कर्मंविपाकालमें कर्मकी उपयोग्यता--एक हृष्टान्त समयसारमे दिया कि 
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४-८ वर्षकी बालिका का विववाह हुआ किसी नवयुवक से श्रमी, वह बच्ची श्रत्यत्यायु 
है । वहां कोई प्रकार का विकार नही है, वह उपभोगके योग्य नहीं है ॥ जिस काल 
में वह युवती हो जाती है तो क्या हुआ, विपाक काल आ-गया- भव वह उपभोग 
के योग्य हुई, इसीतरह जो कर्म सत्तामें पडे हे वे भी उपभोगके योग्य नही हैं, वे 
फलके योग्य हो जाते है । तो उन कर्मामेँ स्वयं शागद्वे प, क्रोध, मांन, माया, लोभकी 
प्रकृति है उसी पर उस उस नामका वह कर्म है वही बात उनमे उस काल-मे होती है। वे 
अचेतन है सो वे सब बातें कर्मके अनुभवमे न ग्रायेगी । भवनमे अवश्य हैं । पर पदार्थकी वात 
हमारे अनुभव मे नहीं आ सकती। लेकिन बन्धन तो यही है, एक ज्षेत्रावगाह ही तो है, जैसे 
वहद्दय ऊधम भचाया उन कर्मो ने तो इसकी जानकारी से वे दूर कैसे हो सकते ! ऋलका 
तुरस्त ज्ञान मे आया और चूंकि हम बुरे हैं, चुरी वासना लिए हैं, श्रनादि से खोंटदे सस्कार 
मै पले हुए है तो जानने तक की वात नही रहती किन्तु जानने के ही साध, कलक के ही 
साथ हम उस ओर झाकपित हो जाते है । हमारा उपयोग उस ओर पहुच जाता है, हम 
उसको अपनाने लगते है, ओर अपना करके हम अपने मे बड़ा विकार उत्पन्न कर लेते है। 
तो ऐसा दुख मेटने के लिए हमको कर्त्त व्य वेया करना है ? कर्मानुभाग और तथाविघानुभव 
इनमे भेदविज्ञान करना चाहिए | वहां की बात क्या है, मैं क्या हैं । और प्रुदूगल क्या है कर्म 
तो पुदूगल की हैं पुदूगल बात्त वया है और मेरी बात क्या ? ऐसा वह्दां भेदविज्ञान करना 
चाहिए । इस वात को समयसार में एक स्थल मे बडे ढंग से बताया गयाहै, कत्‌ कर्माधिकार 
मे हुआ करे ? कर्मविपाक, कर्म विकार हुआ ना । हा कर्म का जो विकार है, कर्म में जो 
स्वयं अ्रपने आपकी दशा है वह कर्म मे तन्‍्मय है कि मेरे श्रात्मा में ? वह कर्म में तन्‍्मय है । 
विकल्प हुआ तो वह विकार कर्म मे तन्‍्मय है कि मुझ मे | मुझ में। पुदूगल परिणासका; 
पुदूगल फल का ज्ञान हुआ, वह मुझ मे तन्‍्मय है और ज्ञान से झागे बढ़कर जो “हम “खिंच 
गए, लीन ही गए अपना उपयोग: बहुत रंग बिरगा वनों डाला यह,बात “किसमे 
तन्मय है, कर्म मे कि मुझमे वह भी निज मे तंन्‍्मय है । भ्रव रग विरगा उपयोग बना डालना 
ऐंसी तेन्मंयता तो मेरे लिए 'है अहितिरूप, उसे तो हटाओ झौर पुदूगल परिणामका ज्ञान, 
वह तो. एक श्र्निवार्य है, उसे हम हटा नही सकते, हो रहा है उसके ज्ञाता रहो, और वह 
भी. हटेगा । वह हटेगा जब हम पहिले से ज्ञाताहष्टा रह;रह कर अपने 'आपमे <दृष्टि “बहुत 
बढौले अपने झापमे सन्तुष्ट होने की हम काम पहिले बनाले तो मेरी इस तृथ्ति के कारण, 
से उन कर्मो की नि रा हो जायगी। बन्वन दूर हो जायेगे, वियाक ही न रहेगा, तब ज्ञान 
किसका किंया जांयगां ज्ञान यो ही सहज विशुद्ध बन जायगा।  - < 
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, कैसविपाक झौर उपयोगश्ृृति में भेदविज्ञान करने का कर्तव्य---हमारा इस समय 
कर्तव्य क्या है ? हम ऐसा समझे कि ये कर्मवित्षाक जितना जो कुछ हो रहा 'है, इसका मै 
करने वाला नही हैँ । यह तो कर्मवियाक है, हो रहा है, इसका तो मै ज्ञान कर सकने वाला 
हूँ, और जो लोग ज्ञान से आगे बढकर जाननहार देखनहार से आगे बढकर और कुछ फसत्े 
है, ओर कुछ लगते है तो वे ससार परिभ्रमण करते' है, उसका कतेंव्य है जो विकार का कता 
है मगर अपने उपयोग के दुरुपयोग का कर्ता है, न कि पुदगल के विकार का ' कर्ता हैं, और 
विकार का कर्ता कहना यह भी अशुद्ध निश्चय की बात है। स्वभावत तो यह अकर्ता है, 
तो तीन बातो का निर्णय करे, यह जीव पुदगल कर्म का कर्ता नही । पुदगल कर्म में आये 
हुए फल का कर्ता नहों किन्तु पुदगल के ज्ञान का कर्ता है | पुदगल के फल के ज्ञान का कर्ता 
है और कोई मोही जीव पुदगल कर्म के फल में लिप्त होता है और अपने उपयोग को विकृत 
करता है तो वह उसका भी कर्ता हो गया । पर वश्तुत आत्मा उन पुदगल कर्मों का कर्ता 

ही है | पुदगल फल क। कर्ता नही तो फिर उपयोग के विकार का कर्तव्य हम छोडे भेद 
विज्ञान से । भेदविज्ञान ही एक ऐसा सुधा अमृत है कि जिसका पान करले तो सदा के लिए 
सकट छूटते है । इस दुनिया में जिस प्रसंग में मनुष्य रह रहा है--घर घर में परिवार मे, 
कुटुम्ब मे, समाज मे, लोगो में रह रहा है, इस ओर जिसकी हृष्टि है, इस ओर जो ख्याल 
करता है वह कीचड मे फस रहा है, उसे सन्‍्तोष नहीं मिलता है और जो सबमे रहे तो और 
जगल में जाकर अकेला रह जाये तो, जो अपने उपयोग को एकान्त में रख लेता है श्र्थात्‌ 
एक निज आत्म तत्व॑ मे ही अपना अभ्यास बनाता है, ऐसे अपने उपयोग का एकान्तधाम 
, बना लेता है, निर्जत विवक्ति ऐसा अपने उपयोग को जो कोई बना ले, चाहे घर मे बैठकर 
वना ले, बना सकता है, शान्ति पा लेगा । देखो आप करे तत्वज्ञान | कैसे सम्यक्‌ बोच हो ? 
कैसे समीचीन तत्त्वज्ञान की बात जगे ? अभ्यास करे इसका । अब तत्त्वज्ञान की बात तो कुछ 
मन में लावे नही और घर छोडकर जगल चले गये तो क्या लाभ होगा ? जैसे पुष्पडाल 
की कथा है, वे घर छोडकर चले गये, पर उन्हे अपनी कानी स्त्री का ख्याल रहा और मानो 
कोई सदगृहस्थ है ज्ञानी गृहस्थ, घर मे रह रहा तो सँगके मध्य उसे आसक्ति नहीं होती । 
प्राय कुछ ऐसा है कि जो चीज पास में नही है उसकी ओर ख्याल ज्यादह जाता है श्र 
जो चीज पास से हो उसका फिर ज्यादह्‌ ख्याल नहों होता है। वहाँ आपको ' ऐसे मौके 
मिले. जरा अपनी भी हृष्टि बता लेगे, परिवार के बीच रहकर भी भेदविज्ञान मे कुशल 
बन रा । चाहिये दृष्टि, चाहिये एक लक्षय । इस लक्षय को प्राप्त करे और अपना जीवन 


्च 


सफर ॥ 
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। सम्यग्दर्शन के स्वरूपका शब्दों में दिग्दर्शन एवं सम्यन्दर्शन के गतिपथ की सफाई-: 
सम्यदर्शन में दो शब्द है (१) सम्यक्‌ (२) दर्शन सरयक्‌ का अर्थ है प्रशस्त, भला, उत्तम, 
तो सन्यग्द्शनका श्रर्थ है कि सम्यर में, सयक्‌ के द्वारा सम्यक्‌ के लिए ही सरयक्‌ निरखना 
इसे वहते है सग्यग्दशंन | सम्यक्‌ में स यह है यह स्वयं सहज स्वभादी आत्मा इस आत्मा 
मैं सयह्‌ के द्वारा अर्थात एक भक्ति परिणति के बल से, विशुद्धि के बल से सम्यक्‌ के 
लिए अर्थात्‌ एक सही शान्तिपूर्णा वर्तना रहने - के लिए सम्यक्‌ को निरखना आर्थात जो 
सहज स्वभाव है उसको अनुभवना, निरखना सो सम्यस्दर्शन बहुत ही सरल सहज सीधी 
वस्तु है तत्व है, जिसमें दूसरे का लगेट नही, जिसमे दूसरे की परतन्त्रता नही, आधार भी 
स्वय है, वर्तता भी स्वयं है, ऐसा अपने आप में सम्यक्‌ ससज स्वरुपका दर्शन है । अब बात 
एक सामने यह आती है कि सम्यच्द्शन अब तक न था और अब हुआ है तो इपमे कोई 
क्‌ रग अवश्य होना चाहिए । जो अ तुक होता है अनैरित्तिक होता वह अनादि से अरन्नत 
काल तक वर्तता ही रहता है। पदार्थ मे स्वय ऐसी स्वच्छन्दता नहीं है कि वह अपने आप 
अपनी ही परिणति से, अपने ही स्वभाव से अपने ही निरपेक्षतया जिस चाहे रूप परिणमे । 
उसे ऐसी जरुरत क्या पडी ? अ्रगर निरयेक्ष पदार्थ है, पर उपाधि रहित पदार्थ है तो वह 
एक समान ही बर्तेगा । जसे कि धर्म द्रग्य, अचर्म द्रव्य, आकाश द्रव्य और काल द्रव्य, ये 
अनादि से अनन्त काल तक एक प्रकार से बर्त॑ते चले जा रहे हैं, जीव और पुदुगल से जो 
विभिन्‍्ता पाई जाती है उस दशा के लिए यह नहीं कहा जा सकता कि द्रव्य में इतनी 
पयय में बधी है, क्रम से निकल रहो है, वे अपने स्वभाव से निकल रही है, और कोई कुछ 
चर्चा ठेंड ?, पिभित्त वी बात कड़े तो यो वहा जाता कि जो सामने हाजिर हो, उसे निर्मित 
कहा है, यद्यपि एक ही वस्तु की हृज्टि मे तय तो यह्व है किन्तु - एकान्त बाद में विकार 
स्वभ,व बन जाया सो व्यत्रस्था इस प्रकार नहीं बनती । व्यवस्था यह है कि योग्य उपादान 
अ्रनुकूल निमित्त. का सन्तिवान पाकर स्वय अपनी परिणति से वह उपादान अशने 
में अपना प्रभाव उत्पन्न कर लेता है । जैसे मैं तखत पर बैठा हैं. तो यह कहना कि जब मैं 
तखत पर ऐसा बेठूगा तो तख्त आग्रे हो जायगा लो इसका क्या अर्थ निकलता है ” आर 
ऐसा कहने मे कौन सी बात सामने आती है कि तखत का मिमित्त पाकर में अपनी शक्ति 
मे, अपनी परिणति से अपने आप में अपना प्रभाव बनाकर बैठ गया, इसमे स्वतन्त्रता का 

। हा घात हुआ ? स्वतस्त्रताका घात तो तब वहलाये जुब- निममित्त उपादान वी गति 
रे । उपादान स्वव परि:ति न करे | मैं तो अपनी स्वतन्त्रता से अपने आप में ऐसा परिग- 
मन करके बैठा, पर यह क्या गलत है कि इस तखतका निमित्त पाकर बैठा ? इसमे कौन 
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करने की शक्ति है, मगर सम्यक्त्व कभी प्रकट होता ही नही, जैसे कि सुशील विधवा मे पृत्र 
उत्पन्न करने की शक्ति है मगर वह तो सुशील है, सदाचारणी है। उसके जीवन में कभी 
पुत्र उत्पन्त होगा नही मगर पुत्र उत्पन्त करने की शक्ति की व्यक्ति की योग्यता है कि 
नहीं ? है, और बध्या मे पुत्र उत्पन्न करने की शक्ति तो है मगर उस शक्ति की व्यक्ति की 
योग्यता नही है | यहाँ आप जरा सोचिये । आप कहेगे कि वध्य। मे तो पुत्र उत्पन्न करने 
की शक्ति ही नही है सो बात गलत है | अ्रगर शक्ति न होती तो वह स्त्री हीन बनती। 
स्त्री है, पुन्न उत्पन्न करने की उसमे शक्ति है मगर उस शक्ति के व्यक्त करने की उसमे 
योग्यता नही है । यह बात कुछ गहराई से समझने पर समझ में आयेगी। इसी तरह 
अभव्य जीव में भी केवल ज्ञान की सम्यक्त्व की शक्ति है मगर उस शक्ति के व्यक्त करने 
की योग्यता नहीं हो सकती । तो यो यहाँ तक यह बात सिद्ध की गयी कि दर्शन मोह का 
उपशम, क्षय, क्षयोपशम निमित्त है, और सम्यरदर्शन उस जीव को अ्रथ करण, श्रपुर्वकरण 
ओर अनदृत्तिकरणपुर्वक अपने उपादान से प्रकट होता है । 

निमित्तन॑मित्तिक संबंध श्रौर वस्तुस्वातन्त्रयका संगम--रेखो निमित्त और उपादान 
के बारे ये यह जिज्ञासा वनी है कि इसमे तथ्य कहाँ है ? निमित्त नैमित्तिक सम्बंध है या 
नही ? निमित्त उपादान में परिणति कराता है या नहीं या उपादान, स्वय निरपेक्ष परिणति 
करता है । कुछ ऐसी जिज्ञासाये लोगो को बनी रहती है । इस विषय मे तथ्य है कि जिसे 
अध्यात्म सूत्र के एक सूत्र मे कहा है कि “निमित्त प्राप्योपादान स्वप्रभाववत्‌” श्र्थात्‌ निमित्त 
को पाकर उपादान अपने प्रभाव वाला होता है। इन शब्दों में सब समाधान श्रां गए। 
निर्मित्त पाये बिना विकार भाव नही होता तिसपर भी निमित्त उपादान में विकार परिणति 
को नहीं करता । निमित्त अपने आपसे अ्रपने ही विकार को करता हैं श्र उपादान ग्पने 
आपमे अपने ही विकार को करता है, पर जितने भी विकार होते है ये पर निमित्त का 
सन्निधान पाये बिना हो जाये तो वे स्वभाव कहलायेंगे, विकार नही कहला सकते वो उस 
सम्बध में इतना ही एक निश्चय है कि निमित्त के सन्तिधान बिना विकार होता नहीं और 
निमित्त उपादान में विकार परिणति करता नही । उपादान ही विकार परिणति करता है 
अपने आपकी करण शक्ति द्वारा, पर निमित्त सन्तिधान बिना यह बात नहीं हो सकती । 
'हप्टान्त के लिए स्पष्ट उदाहरण ले लो । एक दर्पण के सामने हाथ किया तो दर्पण में जो 
छाया आयी वह हाथ की छाया आयी । हाथ के सन्निधान न होने पर तो नहीं आ सकती, 
लेकिन हाथ ने कुछ दर्पण मे छायारूप परिणति की हो सो बात नही । हाथ जो कुछ के 
सकेगा वह अपने आपमे कर सकेगा । अपना रूप बदले, श्रपना रस बदले, अपना स्पर्श 
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बदले, ग्रपनी क्रिया करे, अपने में चेष्टा करे, जो हो 'सों यहां होगा और दर्ष॑ण में छाया 
रुप परिणति होगी तो वह दर्पण की शक्ति से दर्पण की परिणति से ही होगी | मगर सामने 
बात तो स्पष्ट हैः कि हाथ का सन्निधान निमित्त पाकर द्॒र्पएण ने अपने में छाया परिणति की । 
अब इसमे समझे कि क्‍या, ये शब्द ठीके लग रहे कि दर्पण मे जब छाया होने को हुई तो 
हाथ को हाजिर होना पडा ? अरे यह सहज निमित्त नैमित्तिक योग है कि हाथ का सन्नि- 
धान पाये तो यह दपरं छाया रुप परिणम जाय | अरब इन शब्दों में कोई यह कहे कि तब 
तो दर्पण की परिणति परतत्र हो गई । अरे वह स्वतत्र है, पर स्वतत्र का श्रर्थ है कि दर्पण 
में दर्पणकी योग्यता से, दर्पणकी परिणतिसे करण शक्तिसे छाया हुई, पर उसमे यह अर्थ 
नदी है कि वह परसब्निधान न हो तो भी वह उस रूप परिणमे स्वतत्र परिणतिका श्र्थ 
है कि अपनी ही शक्तिसे अपनेसे परिणमन करे । 


स्वभावदर्शनके लिये ही नयोकी उपयोगिक्षा--देखिये प्रयोजन की बात क्‍या है ? 
जान लो सब बाते । अपने लिए लाखो और करोडो वातो में सार बात क्या है ” स्वभाव- 
दर्शन । एक ही इस स्वभाव दर्शन के प्रयोग मे लग रहे | यह मानव जन्म बडी मुश्किल से 
प्राप्त हुगआा। 'है, यह रागढ्वेप विकल्प विक्रार करने के लिए नहीं है, यहा जो कोई यह उपाय 
कर लेगा कि स्वभाव दर्शन, अपने मे अपने स्वभाव को दृष्टि बनाले | वह कछतार्थ हो जावेगा 
बस अपने को चाहिए स्वभाव दर्शन, क्योकि स्वभाव की हृष्टि, स्वभाव के दर्शन, अपने 
सहज ज्ञानमात्र की रुचि, उसमे लीनता बिना शाच्ति और मुक्ति हो नहीं सकती | एक यह 
अभिट विर्णाय है। आपको स्वभावदर्शन चाहिए और स्वभाव दर्शन के लिए_ ही सारे प्रति- 
बोय बनाये गये । यह तो बड़े सुभीते को बात है प्रमाण से जानो, नयः से जानो और फिर 
प्रमाण नय सबको छोडकर एक निर्विकल्प प्र तिभास से जानो । देखो दोनों श्राखे मू द सोच 
कर दाहिनी आख से हम देख सकते है ना ? देख सकते है। दाहिनी आख बन्द करके बाई 
आंख से भी देख सकते है ना ? देख सकते है । दोनो आाखे खोलकर देखते है ना, देखते ही 
है, श्ौर दोनो आखो को बन्द करके भी हम कुछ देखते है ना ? देखते है । इसी तरह जानने 
क्रे साधन हमारे चार है (१) निश्चयनय (२) व्यवहारतय (३) प्रमाण और अनुभव । 
निश्चयनय को समभिये दाहिनी आख, व्यवहारनय को समभ्रिये बाई ,श्राख, प्रमाण को 
समभिये दोनो आखे और अचुभव सममियेनय और प्रमाण' तीनो को बद करके एक जो 
अन्तर्दशा है उसे | हम व्यवहारनय को गौण करके निश्चयनय से देखे तो देखते है ना ? 
जानते हैं ? श्रब आखो को बन्द करके दाहिनी आख से देखे ओर बीच मे थोड़ा- बन्द करे 
कराने मे ही बायी श्रांख से देखने का पौरुष करे तो वह॑ झटपट लगता है। दाहिनी आंख 
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से देखना चाहते हो तो बाई आ्राख को पूरा बद॑ करके देखते रहो, क्याहानि है ? निश्दयदय 
से आप वस्तु का स्वरुप जानना चाहते है तो व्यवहारनय को गोण करके देखते रहो। बस्द 
करके शब्द यो नहीं कह रहे कि सस्कार गे, ज्ञान से शअ्रगर व्यवद्धारसय के विरोच है तो 
वह निपट अज्ञान है और उसमे कभी मुक्ति सम्भव नहीं है इसलिए व्यवह्यस्तय जो बे 
करके न वहुन।, किन्तु व्यवहारनय को गोण कयफे बहुना, क्योकि प्रमाण से ग्रहण दिये मए 
अर्थ मे किसी एक हृप्टि से देखने को नय कहते हे । प्रमाण से तो वह जाने और निश्द ह 
व्यवहार दोनो नयोंने से ज्ञान होता है। पर प्रमाण ९ दान कर ग्रव व्यवहार दयो गौग 
करके निश्चय से देखिये तो खूब देख्यि, द्व्य गपने में अपने द्वारा अपनी परिझति से 
परिगमता रहता है। यह वात सत्य है। इसऊे वदिली भी प्रदार दा कोई विवाद नहं। दे । 
अच्छा अब व्यवहारनय से देखिये, निश्वचयनय को यौग कर लीजिये। निश्चयवय को यद 
करके गत देखिये यदि निःदयनय को बद व रके प्यवत्रनय से देखा तो भिन्‍्या हो झाय!ः 
क्योकि प्रमाण से ज्ञात किये गए पदार्थ + ही किसी एक हंग्टि को ग्रहण करने को तय 
कहते है | निश्चयनय की बात जानिये, सत्कर मे रखा समक्ियि । अब बु,छ परिस्थिति ६, 
प्रयोजन है, श्रत व्यवहारनय से जाने । छात्र सन प्रसग में निश्दबनयकों' गौण करके व्यवहु।र 
नय से देख रहे तो यो देखा जायगा कि ये विकार कर विपाक का निभ्ित्त पाकर आत्पा 
में उत्पन्न हुए है। व्यवहारनय यह न कहेगा कि यह राग अनुभव, यह चैतन्यराग कर्म में 
तुआ है | व्यवहारनतय यो न कड़ेगा हि कभ ने चेतन में राग उतलन्‍न डिया है| जब किसी 
किसी प्रसग में कर्त्ताक। की बात प्यवहारनयव्वो की गई «5 कि व्यवद्धारतय उठा के। ७व ने 
राग कराना है तो वह व्यवहारनय ८ही है किसतु उपचार से कहा हुमा है उपचरित 
व्यवहार हो तो उपचार मिथ्या हुआ । व< तयसे परे की बात है, पर नयवगे निय्या नही 
बोलते । सम्यक श्र तज्ञान के अश है निर् यदय और व्यवहंगश्तव, पर प्यवारतय बंता 
कमे की बात नही कहता । कत। कर्म वी वात हुए द्य , दूस द्रत्य में प्प्दचार रा कहा 
है और ज्यो ही व्यवहार मे उपचार दा मं हू करह उधर तरयह भाषा - उपचार का करर्ती 
है भले ही व्यवहार शब्द से वहा हो +र उसे ।, सर ना कि यह क्यवहार 5॥ भाण 
नही है, किन्तु उपचार को साथ लेकर यवहार वा -५॥४४ बनाई है । उपचार भिध्या 
हैं, व्यवेहार मिथ्या नही । व्यवेहारतय नें तो एक घदत़ा वादा । मंविषपादा का निनित्त 
पाकर जीव में राग परिणति हुई है, रात भी चहुत समभने कोन हैं कफ वास्मर वाह दया 


पर उपयोग लगायें तो भेद विज्ञान की बडी हृझता अयगी। मर ः 
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रस्सी पडी है । उसमे साथ का अम हो गया तो हम उसके पास जाने में डरते है। जरा 
हिम्मत बाधकर चले यह सोचकर कि देखे तो सही कि यह साप है कैसा ” जब कुछ ब्लामे 
बढे तो सोचा कि अरे उसमे तो जरा भी चल विचल नही हो रहा। कुछ और पास गए 
तो देखा कि अरे यह तो कोरी रस्सी है । जब वह रस्सी को रस्सी समझ गया तो फिर 
क्या अ्रम मे पचता है ? क्‍या वह पहिले जैसा इरता है ? अरे अरब उसके ज्ञान को कोई बदल 
नेही सकता | ब्सी तरह भेदविज्ञान जो बात निरखता है उस वात को अपने पर घटा कर 
समझो, यदि तथ्य निरख में आज,यगा तो उसे स्पष्ट हो जायगा कि भेदविज्ञान की कितनी 
उत्कृष्ट उपयोगिता है । हमे भेदविज्ञान करना है। किसमे भेदविज्ञान करना है ? दो बातें 
होगी तो, तब ही तो भेदविज्ञान की वात कहेंगे । यह इससे अलग है, यह जुदा है, यह जुदा 
है । दो को समभना है ना, तो दो को समक्रिये, ल्‍व और परको, स्व तो एक है पर शभ्रर्ततेक 
है। पर से किप्त किस को समभना है ? चलो पहले तो यही एक मोटी बात है कि घन 
वैभव से अपने को जुदा समझे । जुदा हर एक कोई समझ रहा है, पर भीतर में मोह की 
प्रेरणा ऐसी है कि बाहर में ही पडे रहते है । किसको समझ नही है कि मकान मेरे से प्रलग 
है | अज्ञानी भी जानता हे कि मकान मेरे से अलग है | मैं इतना हैं। भले ही शरीर तक 
को समभतता कि यह मैं हूँ ग्रीर मेरे से यह मकान वैभव अ्रलग है फिर भी मोह की ऐसी 
प्रेरणा है कि अलग क्षेत्र मे रहने वाले मकान आदिक से भी इसका ऐसा लगाव है कि उसको 
वेराग्य नही जगता । 
चेतन परिग्रहसे श्रात्मतत्व्की विविक्‍तता--अ्रच्छा, श्रव अपने को कुटुम्ब से 
ग्रलग निरखो । देखो अचेतन वैभव से चेतन परिग्रह के लगावसे उलझन अ्रधिक वढ जाती 
है । प्रवेतन परिग्रह से चेतन परिग्रह जबरदस्त और कठिन है | केसे ।|क अचेतन परियग्रहसे 
हम राग करते हैं तो अवेतन को और से कोई ऐसी चेप्टा नही होती दो हमारा राग 
बढानेका कारण बने । मकान तो जहां खड्य है सो खडा है, चीज तो जहा रखी है सो 
रखी है, इसकी ओर से कोई चेष्टा ऐसी नहीं होती कि जो हमारा राग बढ़ानेका शप्राश्रय 
बने ! यह तो हम अकेले हो अपनी ओर से साधनोमे राग करते है। कर्म इस घटनामे 
प्रव्तर निमित्त हु उसकी बात नहीं टाल रह । उपयोगके विकारके प्राध्ययभूतके लिए बात 
कह रह है कि हम अपनी और से ही इन अचेतन पदा्धोमे राग लपेटे हुए है मगर चेतन 
परियृह वे छोटे-छोटे बच्चे श्रौर नई नई स्त्री उससे जब वात करता है, प्रेम करता है तो 
वह पुरुष तो उसकी झौर से भी राग की प्रेरणा पाता है। राग भरे झब्द स्त्री आादिके 
निकलते, हाव भाव निकलते, कटाक्ष होते, बच्चे तोतने बॉल बोलते, उनको मुन-मुनकर 
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इस जीवमें राग बढनेका एक मोका होता है ,तो अचेतन ,परिग्रह से चेतन परिशभ्रृह कठित 
है जैसे कुपृत से सुपरत ज्यादह कठिव होता है । श्रगर पुत्र कुपूत हो गया तो वह उतना 
कृष्टकारक नही जितना कि सुपूत । पिताको वरबाद करने वाला, कठिन लगने बाला, 
विपत्तिमे डालने वाला है वह सुपूतत । अगर पुत्र कुपूत हो गया तो उससे आप कुछ श्रपना 
मतलब ही नही रखते । उसे चाहे जहा जो कुछ हो, बल्कि आप अखबारोने भी निकाल 
देते कि अब इस पुत्र से मेरा कुछ सम्बंध नहीं ।, ,लो सारा रंगडा मिट गया, ओर अगर 
पुत्र सुपृत हुआ तो उसके पीछे जीवन भर आपको बडा परिश्रम करना पूडेगा, उसका 
लक्ष्य रखकर-मैं इसे इतना घन कमा जाऊं क .यह॒जिन्दगी भर सुखी रहे ।तो देविये 
जिन्दगी भर मरे उस सुपूतकी वजह से । यो समभझिये कि अचेतन, से चेतन परियग्रह कर्ठित 
विकार निर्मणण विधि-+निमित्त नैभित्तिक भ्राव के प्रसगमे यह भी बात 
खास करके समम लीजिए कि जिस बातकी चर्चा बहुत कम हे., प्रसिद्धि नही है या कोई 
लोग जानते तो भी नहीं बताना चाहते । जीवके विकार होनेमे, रागढ्व ष होनेमे 
तीन प्रसग॒ होते. हैं (१) निमित्त, (२) उपादन और -(३) आश्रय” भूत । 
आश्रय भूत की बात लोग कोई जानकर नही कहते, अथवा उसकी प्रसिद्धि नही . हैं। 
पर तीनो बाते समभनेसे एक बहुत बडी दिशा मिलेगी । रागभाव, हुआ तो उसमे 
निमित्त कारण, उपादान कारण और आश्रय भूत कारण, ये तीन प्रसग आते है । 
क्या ? राग प्रकृतिका उदय, यह तो है निमित्त कारण और यह जीव रागपरिंगमन 
जो कर रहा है वह है उपादान कारण, ,मगर राग परिणाम द््यक्त, बनता तभी 
है मा कि जब किसी, की ओर लक्ष्य हो, किसीका ख्याल हो, किसी पर राग हो 
रहा हो । तो जिस वस्तुको ख्यालमे लाकर राग करते- मानो पुत्र को ख्याल मे लाकर 
- राग करते तो पुत्र हुआ ब्राक्यय भूत । आश्रय श्रूत के साथ नैमित्तिक कार्य- होने 
का नियम नही है, विभाव हो अथवा न भी हो । ,जैसे--समुनि महाराजको श्राश्रय वृत 
नही बन पाता वही पुत्र जो कि पहिले, ग्रहस्थावस्था में आश्चयभूत था। तो श्राश्रय वूते 
कारणमे कोई कार्यकी नियमकता नही है। पर निमित्त कारण में नैमित्तिक कार्य 
होने का नियम है । इसका अद्विनाभाव सम्बंध ,है। निमित न होने पर विकार 
नही होता, निमत्त के होने पर, ही- विकार हो सकता है, आश्रयमृत .के साथ 'वा 
नियम हैं कि पुत्र के होने पर ही, राग- हो सकता - है या पुत्र केन होने पर शा 
नही हो सकता है। दोतों तरह से त्ियम, नहीं, है।, देखिये श्राश्नयभुत कु, (से 
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नियामकता नहीं है, इससे कभी यह शंका न करे कि देखो यह जीव समवशरण मे 
गया और सम्यक्त्व न हुआ । तो निर्मित्त कारण कुछ नहीं #, उसे उलाहना मंत दो, 
क्योकि समवशरणमे जाना सम्यक्त्व का निमित्त कारण नही, भगवान के दर्शन करना 
सम्यवत्व का निमित्त कारग नहीं । वदना जातिस्मरण या दूसरे से उपदेश सुनना सम्यक्‍्त्व 
का निमित्त कारण नही, ये सब आश्रयभुत कारण है । निमित्त कारण तो वह है जिसका 
कार्य के साथ अन्वय व्यतिरेक सम्बन्ध हो, हो परस्पर निमित्त उपादानमे अत्यन्ताभाब 
तो जछझूर है । अध्य/त्मसूत्र के एक सूत्रमे आया-अत्यन्ताभाव बदन्यव्यतिरेक सम्बन्ध 
वच्छिन्नानि-निमित्तनि ॥ ये सव बाते समभझनेका प्रयोजन क्या रहा ? स्वभावदर्शन का 
लाभ स्वभाव की ग्जोर आना । इसी के लिए सारे प्रयास है, 

चारो अतुयोगो की स्वभागदर्रोनत्रयोजकता:--प्रथमानुयोग, करुणानुयोग, चरणानुयोग 
प्रोर द्रव्यावुयोग, इन सत्र शाप्त्रो का प्रयोजन यह है कि यह पुरुष स्वभावदृष्टि की ओर 
लगे । जब कथा में पढते है तो वहा कुछ उत्साह जगता है ना, कुछ वैराग्य की बात आती 
है ना, कुछ उमग उठती है ना, जब चरणानुयोग के भास्त्र पढते है तो इसमे यह बात सीखते 
है कि देखो अध्यवसान परिणाम निराश्रय नही होते । समयसार मे स्पष्ट घोपणा की है कि 
बाह्य वस्तु का आश्रय किए बिता रागादिक भाब अपना स्वरूप नही बना पाते । चरणानु- 
योग हमे यह शिक्षा देता है कि तुम अ्ध्यवश्तान के आ्राश्रयधूत॒ पदार्थों का परित्याग करो । यह 
ही तो चरणानुयोग कहलाता है । अरब उसके साथ कोई यदि बाहर बाहर ही दृष्टि रमाकर 
रह जाय कि बाहरी चीज का त्याग करे तो काम न चलेगा | यह बाहय पदार्थों का त्याग 
किस लिए किया कि मेरे में रागभाव न हो | अरब बाहय पदार्थों का हम ख्याल कर करके 
राग ब-र रहे और बाहय पदार्थों को छोडे रहे तो यह करने की बात नही है। ख्याल ही मत 
वारे उसका । यह तो है छोडे रहना। बाहर से छोड दिया, ख्याल मे नही छोडा तो वह 
छोडना नहीं कहलाया । मगर एक अवसर जबरदस्ती से भी आ सकता कि मानो छोड दिया 
ओर ख्याल में आता रहता है, कभी ख्याल मिट भी जायगा। जैसे कोई पुरुष घर में मर 
जाता है तो वह उन घर वालो से छूट ही तो जाता है मगर उसका कुछ दिनो ज़्क ख्याल 
बना रहता है | तो ऐसे ही विषयों का त्याग भी करे, कषाये भी मद करें तो न भी हो 
अधिक ज्ञान तो भी वह उससे कुछ न कुछ लाभ उठा लेता है। व्रत, तप, सयम आ्रादि हानि 
कारक नही है, पर हानिकारक है ये तीन्र कषाये । कषायो की तीब्नता मे आकर ब्रत करें कोई 
तो वह हानिकारक है, मदकपाय करे और सम्यक ज्ञान न जगे तो भी मद कषाय से व्रत तप 
करे तो मोक्षमार्ग का लाभ तो न होगा मगर हा कुछ लाभ है | जब तक रहेगा तब तक उम्र 
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की दशा! ठीक होती रहेगी। मोक्षमार्गका लाभ होता है सम्यग्दर्शन मे । तो उस स्वभावदर 
के लिए ये सारे उपाय किए गए । करणानुयोग मे भी जब गुणस्थानों मे होने की दशा का 
बर्शत करते है, जानते हैं श्रौर उसमे उपयोग लगाते है तों एक तो उपयोग लगने से बाहय 
विषय कपायो का उपयोग दूर हुआ शरीर फिर उसमे गुरुननो की एक ज्ञानशीलता उनकी 
सम्यदृष्टिता, उनका एक भाव यह थी रचयिता का अनुमान में आता है और परिस्थितिया 
भी जो है वे भी मोक्षमार्ग की प्रेरक होती है, सभी शास्त्र स्वभावदश्नि के अनुरूप भाव 
कराते वाले है, उस स्वभावदर्शन की हो बात यहा देख लीजिए । हु 
्राभपपुत॒का रणपर कारशत्वका उपचार:--ये आश्रयभूत पदार्थ मेरे मे राग नहीं 
कराते, ये याग के कारण भी हैं, किन्तु मे ही विकल्य करके इतका ख्याल करते हुए मैं ही 
इन्हे निमित्त बनाता हूँ। ज॑से कहते हैं ना कि जब यह राग करे तो पर पदार्थ निमित्त बन 
जाता है। उस पर निभित्तका उपचार होता है यह बात आश्रयभूत के साथ ही लगावें कि 
जब यह जीव राग करता है, जब यह राग करने को होता है तो जो हाजिर हो वह कारण 
बन जाता है। यह बात आशअयमूत के साथ लगती है । और चू कि जीव को झ्राभ्यभूत पदार्थ 
सामने दीखा करता है तो उनके साथ जो बात्त होती है उसी बात का और जगह जिक्र कर 
देते हैं। करे क्या ? जिसके सम्बन्ध मे विशेष जानकारी नही हैं उसके बारे मे जो एक रूढि 
चलती श्रायी है उस तरह की बात लगा देते है । जैसे जब पहिले ट्रंन निकली थी। लोगी को 
पता पड गया कि भाई अमुक दिन रेलग!डी निकलेगी तो गाव के देहात के श्र.दमी बहुत से 
जुडकर आये होगे तो वे देखकर यही कहते होगे कि इस रेल मे जो आगे काला काला हैं 
उसमे काली देबी रहती है वह इन गाडी को चलाती रहती है । जत्र समझ मे ही न आया 
कि ऐसा तिमित्त नैभित्तक योग है कि जिप्ततते यह चल रही है तो वे उसमे काली देवी की 
कल्पना कर बैठे, तो इवी तर हत जो आश्रयभूत पदार्थ के साथ जो बात देखते है, क्या कि 
जब जीव राग करने को होता है तो बाहरी पदार्थ जो हाजिर हुआ वह निमित्त बन जाता 
है। यह जात आज्यवूत पदार्थ के साथफिंट बैठती है | जब इस जीव को क्रोधप्रकृति 
होती है तो सामने नौकर ञ्राये तो उसे ही देखकर कोई न कोई बात उम्रड जाती है। 
कभी-कभी प्रयोजनवश किसी पर ख्याल करके राना उमड जावे और कभी बिना प्रयो:न 
के भी>उमड जाता है तो यह आश्रयभूत कारण के साथ तो फिट बैठता है पर निभित्त 
कारण के साथ फिट नही बैठता है, कि जब जीव मे राग की परिगति श्रामे को होती तो 
उस समय निमित्त को हाजिर होना पडता । यह निमित्त के साथ नही है, किन्तु ऐसा सहज 
योग है निमित्त का सन्निधान या कर योग्य उपरान्त अपनी परिणामशक्ति से विवार 
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करता है । 
जीव विकार में कर्म दशा के निमित्तत्वका दिग्दर्शन--सत्ता में पडे है कर्म, और उनको 


स्थिति पडी थी उनकी स्थिति जब पूरी होती है तो उदयकाल आता ही है अथवा किन्‍्ही 
विशुद्ध परिणामों से अथवा किन्‍्ही परिणामों से बाहर उदीरणसे बाहर उदीरणा कर दी तो 
उदीरणा का भी भाव यही है कि उनका समय पूरा हो गया। उदीरणा में तो समय से 
पहिले समय में पार कर देगा और उदय में अपने आप निश्वित समय मे पार कर बने मे 
आखिरी हुआ, तो स्थिति पार होते समय ही वे दामवियाक निमित्त है। उस निमित्त का 
सन्निधान पाकर चू कि यह जीव उपयोग स्वरुप है तो इसमे उस कर्म का विपाक, कर्म की 
दशा, कर्म का उद्यम, कर्म का क्षोम वह अनुभव करता है और न उसे जोव करत,, क्योकि 
कर्म अपने परिणाम को भी नहीं जानता, अपने परिणाम के फल को नहीं जानता, अपने को 
नही जानता तो वे कर्म अपने आप में होने वाले राग का तो प्रनुभव क्या करे ? मगर 
राग प्रकृति का उदय आने पर उसमे राग है। जैसे कपडा लाल है तो लाल है। कपडा 
झनुभव नही करता कि मै लाल हूँ । उस कपड़े मे लालिमा है और हमने उसकी लालिमा 
का अनुभव किया तो हमारे उपयोग मे भी लालिसा आयी । अगर हमने लाल कपडा देखा 


तो कपडे मे सी लालिमा है ओर हमारे उपयोग मे भी लालिमा है। कपडे की लालिमा तो 
है अ्रचेतन और उपयोग में जो लालिमा आयी वह है चेतन लालिमा । तो हम न तो इस 
कपडे की लालिमा का श्रनुभव करते न कपडा अपनी लालिमा का अनुभव करता किन्तु उस 


लालिमा को विषय करके हमारे उपयोग में जो लालिमा का परिचय हुआ है उसके ज्ञान का 
हम अनुभव करते है । यह ही बात वहा रख लीजिए । कर्म विपाक हुआ, कर्म मे क्षोभ 
हुआ, राग, क्रोव, मान, माया, लोभ हुए, बत,ते ना, मिथ्यात्व' भी दो तरह का है, विषय 
भी दो तरह का है। इस कर्म वी भी कुछ बात हुई जो कर्म में हुई । वह मेरे क्षत्रावगाह मे 
है ना, तो वह उपयोग से बाहर नही जा सकता । उपयोग में छुलका ओर तुरन्त यह मोही 
जीव उसे अपना लेता है । यह दशा बनती है । तो यहा यह जानना कि कर्म ने रागभाव 
नही किया । जीव का राग कर्म ने नहाँ क्या, कर्म का राग कर्म ने किया जाव का राग 
जीव ने किया, मगर ऐसा सहज योग है कि कर्म के राग का निमित्त पाकर इस जीव ने 
अपने मे राग परिणति को । निभित्त सेमित्तिक योग भी है और वस्तु स्वतत्रय भी है कि तना 
एक स्पष्ट वर्णन है, कही विवाद का कार्म नही एक ती यह बात । दूसरी बात “जो कुछ 
'. थोडा अपने प्रवाह में परम्परा में कुछ थोड़ी बहुत एक अ्ठकांव सा हो गया वह एक अटक व 
' हो गया मसुनियों को मानने न मानने काल पर जरे। गम्भीरता से तो ,सीचिये मुनि क्‍या 
है ? एक साधक याने आत्मइद्धि के लिए जिसने अपनी तैयारी की हो उसे कहते हैं साधक । 
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साधक कही निर्दोष हो सकता हैं क्‍या ? भ्रयर निर्दोष हे तो साधक दयो बन रहे है । 
जितने साधक है वे साधना करेगे तो उनमे कुछ दोष भी रहेंगे ॥।र उन ,दोपो को दूर 
करने का निरन्तर प्रयत्न करते रहेगे। यथार्थता व्यानम रखिये। व्यर्थ विकल्प करके 
अ्रपता समय खोटा न वीजिये । 

ज्ञान भ्रपरिमित लोक व अनन्तकालके दीच थोंडे से क्षेत्र थ कालसे पर्याय का 
घश चाहने का दुष्परिणास--जगत की कितनी ही वातों का परिचय कर लेना, बहुत 
सी बातो को समझ लेना और एक अपने प्रात्मावी बातवी सुध न होना, ऐसी श्रगर स्थिति 
है तो चाहे वह जगत का बडा से बड़ा वैज्ञानिक हो जाय तो भी वह शान्तिका पात्र नही 
है, और कोई पुरुष बहुत-बहुत बाते नहीं भी जान पाता, नही बोल पाता और' एक अपने 
श्रापके अन्तस्तत््वकी परख कर लेता है जो बहुत युगम है, स्वाधीन है, सहज है, कठिन 
नही, एक दृष्टि द्वारा साध्य है तो गआत्मत्त्व की परखकर लेने वाला पुरुष ज्ञानी है, 
शान्तिका पात्र है, जन्म मरणकी विपदासे दर हो जायगा । तो उस अन्तस्तत्त्वकी परख 
करने के लिए दो बातोका सही निर्णय करना बहुत आवश्यकहै । (१) वस्तुस्वातत्रूय 
और (२) निमित्त नेमित्तिक भात्र । यह वा केवल सुत्त लेने की नही है, बोलने मात्र 
की नही है, किन्तु अपने आ्रपमें घटत करके समभने की बात है। जीवका घत केवल 
ज्ञान ही है, दूसरा। कुछ नही । वे लोग तो गरीत्र है दीन हीन हे,जो बाह्य , वैभवमे, धनमे 
हृष्टि लगाये हैं और अपना बडप्पन समझते है। वे तो ससोरसंतति के बढानेका ही 
प्रयत्त कर रहे हे । है उनमे भी परमात्मरव॒ त्प, पर अपने उस स्वरुपकी हृष्टि न करने 
से उनका जीवन व्यर्थ ही जा रहा है । मोटे रूप से सोचो कि यह सारा लोक कितना 
बडा है ? जिसे बतलाया है ३४३ घनराजू प्रमाण | उसके सानने यह परिचय वाला क्षैत्र 
कितना है । जैसे समुद्र के श्रागे एक बिन्दु | इतनी बिन्दु भर जगह में पर्यायबुद्धि के कारण 
नामवरी की बात कोई सोचे तो वह मृढता है और कितनी , हानि कर रहा हैं| काल 
कितना गुजर गया ? अ्रनन्तकाल । श्रागे कितना गुजरेगा  झनल्तकाल उस समस्त कलि 
के भागे आ्राजकी पायी हुई यह १००-५० वर्ष की जिन्दगी या जिसने हजारो, लाखो, 
क्रोडो वर्षकी जिन्दगी पायी हो, सागरपर्यन्तकी' भी जिन्दगी क्यों न पायी हो, पर वह एक 
बूंद माफिक भी नही है। जैसे समुद्रके आगे एक बूँद की ग्रिनती है उतनी भी गिनती 
नही है, क्योकि काल अनन्त है। तो जरा से जीवनके लिए अपनेकी महान समभत्ता, 
दूसरों को तुच्छ समभता, पर्यायबुद्धि करना, पाये हुए समायमों मे मोह ममता करके ड्स 
जीवन को गुजार देना यह सब मूढता हैं ओर यह इतना बडा अपराध है कि जिसके कलमे 
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कीडा मकोडा पेड पौधा आदिक होकर नाना यातनाये सहनी पडेगी। , 

प्रनन्‍्तानन्‍्त ज॑ वोमे से न कुछ संख्याके कुछ जीवोसे यशका विकल्प बनाकर श्रपने 
को बरबाद फरतेशा दुष्यरिणास--जगतमे जीव कितने है ? अनन्तानन्त । यह मनुष्य 
मोहवश ऐसा चाहता है कि लोग मेरी तारीफ करे । ,कितने लोग तारीफ करे ? क्या इस 
गाव के सभी लोग तारीफ करे लेंगे ।”“अरे गावके ही क्या, इस देश के भी सभी लोग 
तारीफ करे । मगर ऐसा कभी हो सकता है क्‍या ? प्रथम तो व्यावहारिक हष्टिसि ऐसा 
कोई मनुष्य न मिलेगा, तीर्थकर भी न मिलेगा कि जिसकी सभी मनुष्य तारीफ करते 
हो । कुछ मान भी लो तो जगतके अनन्त जीवो पर दृष्टि दे तो उन अनन्त जीवोके 
समक्ष यह कितनी सो सख्या है ?ये कुछ करोड़ मनुष्य उन .अनच्त जीवो के समक्ष 
कुछ भी तो गिनती नही रखते । कितने जीव है ससार मे''अनन्तानन्त । जिसका अनुमान 
यो कर सकते कि सबसे कम जीव तो मनुष्य है । दोनो तरहके मनुष्योको जोड ले तो 
भी सबसे “कम है दो तरह के मनुष्य कौन से ? एक तो जो शरीरधारी ऐसे दिखने 
वाले है, जिन्हे पर्याप्त मनुष्य कहते है, ये कुछ सख्या में ही हैं, 'पर असख्या 
मंनु य वे हैं जो निगोद की तरह यातनाये भोगते एक २ स्वास मे १८ बार जन्म मरण 
करते और काख आदिक से पैदा होते रहते, ,वे- सम्मूदछंत हे, उन सब मनुष्यों को भी 
जोड लो, तो सब गतियो से कम मनुष्य हे । उनसे अनगिनते गुने हे नरकंगतिके जीव । 
उनते अनगिनते गुने हें देवगतिके जीव और देवों से अनगिनते गुने है तरस जीव और 
त्रस >ीवोसे अनगिनते गुने हे पृथ्वी, जल, भ्रग्ति, वायु और भ्रत्येक वनस्पति और उनसे 
अनन्त गुने हैं सिद्ध भगवान और सिद्ध भगवान से भी अनन्त गुने जीव है निगोद 
जिनके बारे में बताया है कि अब तक जितने सिद्ध हुए है वे सब सिद्ध अभव्यों से तो 
ग्रनन्त गुने है मगर निगोद से अनन्त वे भाग हे, और इतने अनन्त वे भाग है कि अनन्त 
काल के बाद भी यह ही कहा जायगा कि अब तक जितने सिद्ध हुए है थे नियोद के 
अनन्तवे भाग है । तो जगत के जीवोकी सख्या समझलो, और यहा सन्‍्तोष करो कि अगर 
कुछ हजार मनुष्योने मुझे बुरा कहा तो कहने दो, उससे बुरा क्या हुआ ? कुछ हजार लोगों 
ने भला कह दिया तो उससे भला क्या हुआ । मेरा बडप्पन यदि भगवान के ज्ञानमे भलक 
रह हो तो वह तो मेरी सच्ची बात है । बाकी यहाका क्या ? तो ऐसे ससारकी बात 
समभकर यहा मुग्ध न होना और जैसे अपने आत्माका हित. हो उस प्रकारका ज्ञान 
बनाना, चिन्तन करता, मनन करना यहे ही एक इस विनश्वर जीवन का 
लाभ है। 


वस्तुस्वातन्न्‍्य व निमित्तन॑मसित्तिक भावकी समभमें शौ्य॑ श्रौर स्वच्छता का 
प्रम्युदय--दो बातें, निरमित्त नैमित्तिक भाव व वस्तुस्वातत्रय निर्णय में आये तो अपना 
आतमत्तत्त्व, अपना सहज स्वरूप श्रीर जगत का वास्तविक रूप हथ्िट में सामने रह सकता 
है। वस्तुस्वातंत्रय तो यही है कि प्रत्येक पदार्थ है और प्रति समय उत्पादव्ययशील है 
ओर उसके ही उपादात मे, उसके स्वरूप मे, उसके ही परिणमन मे .उत्पादब्यय आता है। 
उस उत्पादव्यय को दूसरा पदार्थ नहीं करता । एक हाथ दूसरे हाथ को मरोड दे, 
इतने पर भी उस एक हाथ ने अपने मे हो कुछ काम किया । पर उस मरोडे हुए दूसरे 
हाथ में कोई क्रिया न5। को । ऐसा हो निर्ित्त नैमित्तिक योग है कि ऐसा ही वह एक 
हाथ के बीच फवा है हि यढ हाथ जेसी क्रिया करे वैसा इस अं गुली को भी करना पडा। 
इतना होते पर भी मरुडते वाली श्र गुली अपनी क्रिया से ही मर॒ुड गई है। अनेक जगह आप 
' यही बात समझे तो उससे मुझे बल क्या मिलता कि जब श्रेपना उपयोग भाव और कमोदय 
इन दो का निर्णय करने चलते है तो यह स्पष्ट जाहिर होता कि कर्मोदय का निमित्त 
सब्निषान होने पर जीव ने रागद्व ष विकार रूप परिणमन किया। इस प्रसंग में अगर वस्तु 
स्वानन्त्रय न माने तो मैं उन्‍्नत्रि नही कर सकता हैँ और निमित्त नैमित्तिक भाव न मानू 
तो मैं उन्नति नहीं कर सकता । सो कसे ? अगर वस्तु स्वातन्त्रय नही मानते, जिसका अर्थ यह 
हुआ कि कर्मोदय ने मेरे को रागी बना दिया । जैधा कि अनेक लोग कहते ना कि ईश्वर इस 
जीव को सुख दु.व देता है तो एऐसो समभने वाला मनुष्य इतना कायर बनता है कि उसके 
मन मे यह है कि ईश्वर जो करता है प्षो होगा, मैं कुछ कर ही नही सकता। मेरी कुछ सामर्थ्य 
ही नही, अथवा वह स्वच्छच्द हो जायेगा तो इसो तरह यदि यह बात किसी के चित्त मे बसी 
हो कि कर्मोंदय से मेरे को रागी किया, अब मैं क्या कर सकता हूँ ? वे कर्म जब कभी 
अवसर दे तो मेरा उत्थान है मैं कुछ कर ही नही 'सकता । जबकि बात इसके विपरीत है। 
कर्मोदय कितना ही आये वह अपने आपके प्रदेशों मे ही अपना अनुभाग, श्रंपना विस्फोट 
करता है, इसके आगे उसका काम नही । जैसे दर्पण के आगे लाल चीज आई तो लाल 
' कपडा अपने में ही लालरूप परिणमता है, उससे बाहर कपडे. का- कोई काम नहीं। हीं 
निमित्त वैमितिक योग है कि ऐसी घटना मे दर्पण भी:लाल:प्रूतिविम्बित हो जाता है, हैं 
लेकिन कर्ता कर्म भाव नही है यह तो ज्ञानी पुरुष है;>्थह तो >्ञान बल बना सकता है। 
. दर्पण तो ज्ञानवल नही बनाता । तो कर्मोदय होने पर यह“जीव. अपने ही उत्पादव्यय से 
अपना उत्पाद ध्यय करता है । कर्मोदय ने मेरे मे राग /नही किया, ऐसे वस्तुस्वातन्त्रय की 
परख से यह अपने मे शौर्य प्रकट करता है कि मैं क्यो अज्ञानी बनकर दुखी हो रहा हूं! 
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अज्ञान छोड तो जानत होऊू। वलपुस्वातत्र्य न मानने पर अपने को हानि है । इसी 
प्रकार निमित नैमित्तिक योग न मानने पर भी हानि है। बात यह है कि कर्मोदय का 
सल्निधात होनेपर यह मैं विकार रूप परिगम यया। अब निर्मित्त नैमित्तिक योग माने 
तही और यह ही कहे कि मैं अपनी योग्यता से रागी बना, दूसरेका इसमे क्‍या 
यद्यपि राग , परिणमन मेराही है परिणमन, लेकिन मैं अपनी ही सभ्मर्थ्य से, 
ग्रपत्ती हो योग्यतासे अपनेही आप रागी बन गया यदि यह सोच बँठे कोई कि 
मेरेमे मेरे ही कारण से राग हुम्रा, निमित्त की तो लोग तग करते सो लेना पडता, 
ऐसे सोचने मे राग स्वभाव बन गया, भ्रव उस राग को हटानेका क्या उपाय सोचू ? 
निमित्त नेंमित्तिक योग माननेपर तो यह ज्ञान प्रकाश रहता है कि राग मेरी चीज नहीं 
है, यह तो क्रमंकी लीला है । यह मेरा स्वभाव नहों। मैं तो उपयोग मात्र हूँ। 
इस राग भाव से उपेक्षा करना है ओर अपने ज्ञान परिणमन को अपना ही उपयोग 
वृत्ति को श्रपने में श्रात्मससात्‌ करना है । तो स्वभाव दर्शन मिला ना उसे । वस्तु-- 
स्वातंत्रय मानने से भी स्वभावदर्शन को प्रेरगा म्ली । निमित्तनैमित्तिक भाव 
माननेपर , स्वभावदर्शनको प्रेरणा मिली । तो ये दो निर्णय ऐसे अदभुत निर्णाय है कि 
जिनके पाये बिना कोई आत्मा मोक्षमार्गमें लग नही सकता । 

चस्तुतथ्यनिरणेताकी शान्ति पात्रता--जब वस्तुस्वातन्त्व निमित्त नैमित्तक योग 
ये दो वस्तुतथ्य निर्णयमे आरा जाते है तो स्वयं ही उसके बडे प्रशमभाव, चारोकपायों 
को मंदता होती है, क्रोध नहीं होता, घमंड नहीं होता, सरल रहता । किसी बाह्य 
पदार्! से लगाव न रखना, यह सहज ही उसमे प्रकट होता है। और चारित्रमे उन्नति 
उसके फिर होने लगती है । कषाये दूर हो, यह ही चारित्र कहलाता है । तो ये दो निर्णय 
अनेकानेक ज्ञानाभ्यासः करके करले । भ्रौर, घास्तविकता तो यह है कि ग्रुरुचरणप्रसाद 
मिले बिना यह सँतापहारी, छाया प्राप्त नहीं होती । ग्रहस्थोको जिज्ञासुवों को गुरुचरण 
कही साक्षात्‌ मिले तो उनकी उपासनोके प्रसादसे प्राप्त शुद्ध अन्तस्तत्त्वको प्रनुशासन 
से यह आनन्द मरने वाली बात प्रकट होती है, और उसे पात्रता तय समभिये कि जब 
यह ॒विभूति, यह अचेतन परिग्रह जड़ पदार्थ, ये सब यो मालूम होने लगेंगे कि 
भेरे आत्महितके लिए तो ये सब पुर्णतया बेकार हैं । आत्महित इनमे नहीं हैं | परि- 
स्थिति व इनमें रहना पड़ता है और हमें इनका सग्रह विग्रह रखना पडता है । 
यों परसे उर्रेक्षा हो, प्रात्मतत्वमें रुचि हो, ज्ञानाभ्याप्तका प्रयत्त हो तो जीवनकी 
सफलता है । । 
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सम्यग्दर्शवकी सथुराई---सम्यग्दर्शन शब्द भी सुनने मे मधुर है झौर अर्थ भी मधुर 
है और जब इस रूप उपयोग होता है तो उसको मधुराई तो एक बहुत उत्तम है। 
जहाँ सम्यग्दर्शन है वहाँ अन्तरग में श्राकुलता नहीं है । नारकी जीव भी जो सम्परहष्टि 
है । बाहर में बहुत कष्ट सह रहे हे एक नारकी दूसरे नारकी के तिल-तिल वराबर खण्ड 
कर डालता है । वहाँ की पृ वी के स्वय कठिन दु ख हैं। भूख प्यास सर्दी गर्मी ग्ादि की 
बहुत तेज बाबा है ऐसी बाधाओ्रों मे रहकर भी सम्यग्हष्टि नारकी अन्तरममे न्याकुलता 
नही करता । आकुलता तो होती है मगर भीतरमे उसे श्राकुलता नही है वह स्वरूप ठीक- 
ठीक समझ रहा है मेरे झात्माका स्वरूप यह उपयोग मात्र है। यह' शुद्ध ज्ञानमात्र है। ये 
सब कुछ जो बीत रही है वे सब कम की दशाये है| वे मेरे उपयोग मे कलकती है। उनका 
वह सम्यग्हृष्टि नारकी ज्ञाताहष्टा रहने का यत्त करता हैं| तो विपत्ति भी आये उससे भी 
विगाड नहीं है जीव का, किन्तु मिथ्यात्व हो तो उससे बिगाड है । चाहे बडी सम्पत्तिके वीच 
भी रह रहा हो -सम्यग्दृष्टि ज्ञानी पुरुष तो भी वह उसमे मुग्ध नहीं होता । जैसे कोई 
सम्यग्दष्टि देव है वह अपनी अठुट ऋद्धि के म-य रह रहा है, उसकी जो देवियों हैं नारियाँ 
है वे वेंक्रियक शरीर वाली हे उनके पसीने का काम नही, बदबू का काम नही, फोडा पुल्सी 
आदिक का काम नहीं, मलमृत्रादिक का काम, नही वह हांड मास रहित दिव्य शरीर है, यहाँ 
तो मनुप्य मलमूत्रादिक महा अपवित्र चीजों से भरे हुए इस शरीर को देखकर बहुत सुहावना 
समभते है और घृणा योग्य पदार्थ पर दृष्टि तक नहीं पहुंचती । ऐसा जगा योग्य शरीर भी 
जब यहाँ बडा मनोज्ञ लगता है और उसे छोडा नही जाता, मोहीजन ऐसे अपवित्र शरीर की 
प्रीति भी नही छोड पति ततब्र देखो वहाँ ऐसे सम्यम्हज्टि देव ऐसे पावन धावुरहित वेक्रियक 
शरीर के बीच रहकर भी, देवियो के बीच रहकर भी उनमे बेसुध नहीं रहते है, सहज विस्क्त 
रहते है, इनसे मेरा क्या पूरा पड़ेगा ? मेरा स्वभाव तो यह है, उपयोग है शुद्ध ज्ञावमात्र 
जैसे सम्यकत्व के होने पर सम्पदा से भी क्षोभ नहीं होता, विषदासे भी क्षोभ नहीं होता 
ऐसे ही यह सम्यक्त्व॒ यह ही हम आपके लिए उंन्‍तति और उद्धार के लिये हेतृभूत है। 
सम्यक्त्व मे मुख्य प्रतीति यह रहती है क्रि यह तो मै ज्ञानमात्र हैं, और उपयोग का 
परिणमन है, ज्ञानका जो परिणमन है वह 'मेंरा काम है । ज्ञान मे जो आया है, 
अनुभवा जाता है वह ही ज्ञान मेरे अनुभव मे 'आता»है और यह ही मात्र मेरा मैभव 
है, ऐसी प्रतीति रहती है । जैसे कोई पुरुष समंभता है कि यह गैर आदमी है. तो 
उसके कारण अपने मे रोग नही लगता । गैर है यह“तो । देशवासी लोग समभते हैं कि अन्य 
देश के लोग गैर है, वे ऊनकी क्षति से अपने मे क्षोभ नही लाते है, तो राग नही लाते है, तो 
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»हां सग्यग्दप्टि समझता है कि जो मेरे मे कपाय पिकला विचार जग रहे है ये सब कर्म 
विपाऊ है मुझसे विविक्त है। सो ऐसा जानकर कि वें परद्रत्य है, परभाव है, परतत्व हे, 
| इनसे वेरा क्‍या नाता है। यदि इनमे लगता हूँ तो मै बरबाद होता हुँ। उनसे प्रीति को 
छोड देता है | ऐसे सग्यक्त्व की बात कही जा रही है । हैं 

दर्शनमोहोपशसादिसे विशुद्ध परिणासकी निश्ित्तभुतता--सम्यक्त्व का निमित्त 

कारण है दर्शनमोहका उपशम, क्षय और क्षयोपशम् । चाहे निसर्गज सम्यग्दर्शन हो और चाहे 
अ्धिगमज सम्यग्दर्शन हो, दोनों मे ये निभित्त होते है और दर्शन मोहका उपणम, क्षय, क्षयो- 
पणम्र कैसे होता ? तो उसका कारण है विशुद्ध परिणाम । देखो जैसे किसी ने विष खा लिया 
हो तो विष को दूर करने के चार साधन देखने मे आते हैं। एक तो यह द्रव्ज कोई चीज 
पिला दी गई, कोई औपधि पिला दी गई जो उस विष को सारने वाली हो । तो यह तो है 
उसकी द्रव्यरूप चिकित्सा और क्षेत्र अनेक लोग विष खाये हुए मनुप्य वो किसी क्षेत्र पर ले 
जाते हैं । जो मत्रशाला का क्षेत्र हो या जहां कुछ सुन रखा हो, कोई देवस्थान हो तो ऐसे 
क्षेत्र पर ले जाते । तो क्षेत्र भी एक चिकित्सा बन गई। तो कई व्याधियो को दूर करने 
के लिए बाल योग्य काल देखा जाता है । कोई किसी खाम्त नक्षत्र से, किसी खास दिन मे 
. चिकित्सा करना है, इन तरह का व्यवहार लोक में देखा जाता है, और कुछ चिकित्सा 
बाव साध्य है । “से घनजय सेठ के लडके को साँप ने डस लिया था उस समय धनजय सेठ 
तो पूजा भे थे 4 वहाँ उतकी स्त्री आयी ओर बोली, तुम तो यहाँ पूजा पाठ में लगे हो, वहाँ 
बच्चे को सॉप ते डस लिया ॥ धनजय सेठ ने कुछ न सुना । स्त्री ने उन्हे बडा भला बुरा 
कहा, फिर भी छुछ न सुना । पूजा में ही मग्त रहे । स्त्रीकों गुस्सा आया तो वह उस 
बेहोश लडके को वही मन्दिर से छोड गड् और यह कह कई कि अब इसे तुम जानो, हत्या 
लगेगी तो तुम्हे लगेगी । धतजय सेठ अपने भावों मे मग्न रहे । तो उस लढ़के का विप दूर 
हो गया । तो यह विशुद्ध भाव लडके के विप को दूर करने मे कारण हो गया । तो ऐसे ही 
समझिये कि दर्शनमोह का उपशम, क्षग्न, क्षयोपशम होने के लिए भी योग्य द्रव्य, क्षेत्र, काल, 
भाव होते है । चाहे सम्यग्दर्शन की उत्पत्ति के लिए कहो चाहे दर्शनमोह के उपशम, क्षय, 
क्षयोपशम के लिए कहो, ये चार बाते श्राती हैं | देखो जब कोई बडा कठिन रोग | होता है 
तो श्रौषधि पिलाने से भी वह दूर नही होता, पर जैसे औषधि एक साधन है करते ही हैं 
लोग उसका उपचार तो इसी प्रकार हमारे व्यवहार के जो साधन है--जिनेन्द्रदेव के दर्शन 
करना, गुरुजनो की सत्सगति करना, गुरुजनो की वैयावृत्ति रखना, स्वाध्याय. करना आदिक 
यह सब द्रव्य का सन्निघान हुआ । योग्य क्षेत्र द्वीथ पर गए, जहाँ ज्ञानीजन विराजे हो उस 
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क्षेत्र मे गए, यह क्षेत्र का सन्निधान है। काल का सब्निधान-द्श लक्षण पर्व आया. उसमे 
विशेष उपाय बनाया, धर्मसाधन क्या, श्रप्टानिका श्रीयी तो उसमे विद्वेष उपाय बनाया। 
और योग्यभाव--उसके योग्य विद्युद्ध परिणाम बने, मद कषाय रखें श्रीर विशेष परिणाम 
तो भ्रध करण, अपूर्वकरण, अनवृत्तिकरण है, तो योग्य द्रव्य, क्षेत्र, काल, "भाव होने पर कर्म 
में भी यथायोग्य फेरफार होता ही है। उनका उपशम, क्षय, क्षयोपशम होता है । और 
जहा दर्शनमोहका उपशम, क्षय, क्षयोपशम मिला वहाँ यहु जीव अपने आपकी परिणति से, 
अपनी करणशक्ति से, अपनी विद्युद्धि के बल से सम्यक्त्व को उत्पन्न करता है। ऐसा यह 
सम्यक्त्व निसर्गज हो अथवा अधिगमज हो, यह इस प्रकार का कारण पाकर उत्नन्‍्न होता 


ह्वै। 
सर्व जीवोमें श्रन्त स्वरूप की ससाचता--अ्रब जीव के एक अन्त स्वरूपपर पुन 
दृष्टिपात कीजिये--देखिये हम आपका शरण है तो आत्मा का सहजज्ञान स्वभावका जितना 
लगाव हो, दृष्टि हो बस वही शरण है जगत में कोई दूसरा शरण नहीं। बल्कि जगत मे 
दूसरे को शरण मानने की वात ही भ्रसहाय हो जाने की वात है। उल्टा काम होता है 
परकोशरण मानने में श्रशरणता बढती है ओर निजको शरण मानने मे सशर्णता बढती है। 
तो यह सम्यक्त्व जो इस जीवकोी शरणभूत है यह सम्यक्त्वगुण, शवित सब जीवों में पायी 
जाती है चाहे भव्य हो चाहे अ्भव्य हो लेकिन सग्यग्दर्गत की शक्ति की श्रपेक्षा समस्त 
ससारीयो मे भेद नही है तो भी किसी में सम्यग्दर्शन सम्भव हो पाता है, व्यक्त हो पाता है, 
किसी में असम्भव रहता है, ये भेद पाये जाते है। देखो लोक में आपको भझनेक़ दृष्टाप्त 
मिलेंगे । जैसे कमक पत्थर होता है स्वर्रपाषाण होता है तो जिस खान से ऐसी मिंद्टी 
निकलती है कि जिसमे उपाय से स्वर्ण निकल आता है, भले ही १० मन मिट्टी में कोई एक 
आधा तोला स्वर्ण निकले, पर वहाँ उस मिती मे स्वर्ण प्यक्त होने की बात है। तो जैसे 
कितनी ही कनक भूमि, स्वर्णाभूमि कनक पाषाण बहुत ही जल्दी उपाय से स्वर्णख्प में श्रा 
जाता है तो कुछ बहुत दिन बाद स्वर्णरूप हो पाते है, तो कुछ ऐसे भी कनक पाषाण हैं 
जिन्हे श्र धपाषाण कहते है, उनमे स्वर्ण की शक्ति होने पर भी, अनेक डपाय किए जाने पर 
भी उनमे स्वर्रत्व नही व्यक्त होता । यही झ्राप देखलो मू ग॒ की.दाल बनाइ जाती है, कोई 
तो छिलका सहित बनाता है श्रौर कोई बिना छिलके की बनाता-है । छिलका सहित बनने 
वाली दाल तो साग जैसा काम करती है तो जो छिलका सहित स्मूग की- दाल बनती है 
उसमे कोई दाना कुरडू मूंग होता अथवा साबित मू ग को पकाई जावे. तो उसमें हजारो 
लाखो दानो मे से कोई एक दो दाने ऐसे भी होते है कि जिन्हे चाहे क्तिना ही पकाया ज्ञागे 


रु 
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वे यढ़ते नही है । जिसे कूडू मूंग बोलते है । तो मुग तो मू ग है, वह उसी वृक्ष से ही तो 
पैदा हुआ, मृग में जो गुण है, रुप है, रस है, गध है, भीतर जो बात है, जो स्वाद हैं, जो 
कुछ भी है वह शक्ति तो दोनों सै बराबर है, चाहे कुरड मृग हो चाहे सही गूग हो । जाति 
एक है, फिर भी कोई दाने नही चुगते है । तो ऐसे ही एक हीं जाति का सम्यग्दर्शन ग्रुण 
हो, अन्य युण हो, इस जाति की श्रपेक्षा से भव्य अभव्य में श्रन्तर नही है, लेकिन कोई जीव 
सिद्ध हो पाता । ऐसे भी जीव है | यहा ऐसा न सोचना कि जो भव्व जीव है वह तो कभी , 
मोक्ष जायगा ही । सारे भव्य मोक्ष चले जायेंगे तो ससार श्रभव्यों की वजह से रहेगा, ऐसा 
नही है । भव्य जीव भी भ्रनन्तानन्त ऐसे है कि जो कभी भी मीक्ष न जा सकेंगे। और 
भव्य है वे । तो ऐसे सम्यग्दर्शन की शक्ति समान होने पर भी किनन्‍्ही मे व्यक्त होनें की 
शक्ति है और किन्ही मे नहीं है । 

शरीर के आठ प्लंगों की मुद्रा का हष्षान्तः--अ्रंब जरा सम्यगदर्शन का एक रुपक 
देखिये--जैसे एक शरीर है, शरीर मे आठ अंग है। २ हाथ, २ पैर, १ पीठ, १ छाती, 
१ सिर और १ नितम्ब । मे आठ अंग इस शरीर के होते है। तो आठ श्रगोमय यह शरीर 
है ना ? अगर शअ्रंग न हो तो फिर शरीर किसका नाम ? तो जैसे श्रष्टांग सम्यग्दर्शन है । 
सम्यग्दर्शन के भी आठ अग है । उन आठ श्रगों मे वे भावरूप है, वे पौद्गलिक नहीं है, 
संम्यक्त्वभाव है । तो सम्यक्त्व के अ्रग भी आठ हैं। वे आठ भाव निश्चयदृष्टि से भी समझ 
में झ्ाने वी चीज है श्रौर व्यवहार दृष्टि से भी ॥ निश्चय दृष्टि के जो ८ श्रग है वे तो 
सबके होते ही है। व्यवहार दृष्टि के जो ८ भ्रग हैं थे सरोाक अवस्था मे व्यक्त हो सकते 
बाले है, वे आठ अग है । उनका वर्णोन जब किया जायगा तब शरीर के श्रगों की विधि 
मुद्रा की तरह लगेगा । जैसे जब चलते है तो झ्ोतो पैरोकी क्‍या मुद्रा बनती है। जंसे 
मानो बलतेमे जक दाहिना पैर श्रागे रखते हैं तो केसा नि शक रखा जाता है, बडी निर्भयता 
से रखा जाता है। यह नि शर्क भाव हुआा। पौछेका पर, बाया पेर कैसी उपेक्षासे पीछेके 
स्थानसे उठाया जाता है .जरा भी उसकी आकाक्षा नहीं, मार्गों उस जमीनसे श्रव काम ही 
नही कुछ पडेगा । यह नि शक भाव हुआ । दोनों हाथोमे से बाये हाथसे लोग रोज २-३ 
बार शौच साफ करते है, फिर भी उस हाथसे घृणा की किसीने क्या, उसे काटकर फेकेगा 
कोई ? नही, दाहिना हाथकी तरह उससे भी स्वैंह रहता । यह निविचिकितसभाव हुझा । 
दाहिने हाथकी तर्जनी से निर्णय विवेककी कैसी मुद्रा बनाती है यह ऐसा ही है यह अमृढ 
हंष्टिका भाव है । नितम्ब (पौद) जैसे ढॉँके ही रूहते है वस्त्रसे' यह उपगरूहण हुआ । पीठ 
पर बोक रखकर चलते है यह स्थितिकरण है । हृदयमे प्र म वात्सल्यं है, यह वात्सल्य है । 
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झ्लौर शिरसे प्रभावना होतो है याने मस्तक मुख मुद्रा से लोगो पर प्रभाव पडता है। यह 
प्रभावना का उदाहरण है... 
सम्यकक्‍्त्वके श्राठ श्र गोकी मुद्रासे निःशंकित श्र गकी मुद्राका दिग्दर्शन-देखिये शरीरकेश्र ग' 

मुद्राकी भाति सम्यक्त्वके व्यावहारिक श्राठ श्र ग॒ सम्यव्त्व के ८ श्रग है-पहिला श्रग है नि शकित 
अग बहुत ध्यानसे सुनने की बात है, और हमारा जीवन कंसे वने, हमारा आ्राचरण कैसे बने, यह 
सब इससे विदित हो जायगा । पहिला अग है नि शकित अग+4 श्रन्तरग मे हम भयरहित रहे, 
भेरे पर कोई भय नही झा सकता, क्योकि मैं तो उपयोग लक्षण ज्ञानमात्र हैं। उस ज्ञान मे 
क्या कोई उपद्रव ज्ञायगा ? यह मैं ज्ञानस्वरुप हुँ । ज्ञान को ही करता है, ज्ञान को ही भोगता 
हैं, शान ही मेरा वेभव है, ज्ञान ही मेरी दुनिया है। मेरे को दुनिया में क्या भय ? इस ज्ञान 
स्वरुप मे न टिक सकने वाले लोग इस लोक का बडा भय रखते । सरकार बड़े कानून बना 
रही, सम्पत्ति की म्याद भी बना देगा, सरकार छुडा लेगी । बडी कठिन वात आयगी श्ररे 
कठिन कुछ नही है । सरकार क्‍या करगी ? जैसा मेरा अनुभव चलता, जो मेरी करतृत है 
जितनी मेरी दुनिया है जहा आनन्द भरा हुआ है, इस ज्ञानस्वरुप को कोई भेद सकता है 
क्या ? इस लोक का क्या भय करना ? अरे जिसका भय मानते हो, मानों १०, २० वर्ष 

जन्दा रहेगे, श्राखिर यह सब छूटेगा तो सही, आगे क्यो रहेगा इसके साथ ? इसका यह 
स्थरुप, इसका यह स्वभाव । स्वरुप को देखो । देखो इस सग्यक्त्वलाभ के लिए अपने श्राप 
को ब त-बहुत बलिदान करना पडेगा । घरमे रहने वाले स्त्री पुत्रादिक परिजन, धन, वैभव 
मकान, महल इन सबको दिल से हटा देना होगा । इनको दिल से. श्रद्धा मे न चिपकता 
होगा । अपनी श्रद्धा मे ऐसी बात रखें कि ये मेरे कुछ नही हैं, मैं तो एक ज्ञानमात्र स्व 
हूँ । ज्ञान-स्वरूप के सिवाय मेरा और कोई वैभव नहीं । मुझे! इंस लोक का क्‍या भय: 
प्रलोक का क्या भय ? परलोक मे भी जीव तो मे यही 4 रहेगा मेरा यही स्वरुप । यह 
मेरी दृष्टि मे रहें। परलोक का भय क्या ? वेदना का भय-शरीर में थोडी हरारत सी हुई 
बस डर गए, भरे अंब्र न जाने क्या होगा | कुही,यह बहुत बडी बीमारी न बन जाये। भ्ररे 
ब्लना डर तो तेज बुखार मे भी नही होता । कंदाचित तेज छुखार हो. जाय तो वहा तो यह 
सह लेता है, और जहा यह आशका हुईं कि अब न जाने मेरा कया होगा ” जरे हरारत हो 
तौ, बुखार हो तो, एक निर्णय तो करो कि हो क्या रहा है ? शरीर में शरीर की गम यी है 
गर्मायी कही जीव में आ सकती है ? गम तो होता है यह शरीर | कही कोई नस चमकती 
है तो वह पुदगल' मे हो रहा है, कर्म विपांक है, वह कर्म मे हो रहा है । मैं तो ज्ञानगा्र 
हूँ । मेरे ज्ञान मे यह सब आ रहा हैं । ज्ञान में आ रहा है इतनी भर बात रहे तो कुछ हारे 
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नहीं । केवल जानन देखन हार रहूँ यहा तक कुछ हानि नहीं मगर ज्ञान में आया ओर 
तत्काल ही यह उसको पकड लेता, अपने उपयोग मे इने ग्रहण कर लेता । पर को अपनाना, 
दुख इसमे है , और पर को मै रुप से न अपनाये । मै अजर अमर हैँ। अमृत का सरोवर 
हैं । इसे किसी प्रकार का कष्ट नहीं । कष्ट हैं कषाय को अपनाने मे, शरीर को अपनाने मे । 
तो क्यो ये कःट सह॒ते ? अपने ही भीतर के समझ कीतो बात है । अपने श्राप भीतर मे ऐसी 
हृष्टि करे कि मेरा मैं ही हैँ । क्यो कष्ट पाऊ ? कभी कभी देखा होगा कि'घर मे जो बडा 
है वह जब तक रह रहा है तब तक घरवालो का ऐश्वयं नहीं बढ सका। कई कुट्॒म्ब ऐसे 
सिलेंगे जिस पर लोग बडा गौरव रखते है कि इसको बिना फिर कमाई न रहेगी, फिर पालन 
पोषण का कोई जरिया न रहेगा और कहो उसके मरने के बंद ऐसा हो जाता कि वे लड़के 
मालोमाल हो जाते हैं । तो यह अभिमान करना व्यर्थ हुआ कि मै इनका पालन पोषण 
करने वाला हूँ । अरे तुम इसके पालन पोषण करने वाले 'नहीं हो। जितने लोग घर मे है 
उनका अपत।-अपना उदय है, आर उनका इतना उदय है कि आ्रापको उनकी -नौकरी करनी 
पड रही हे । आ्राप कत्त व्य का अभिमान कर रहे तो श्रापको कष्ट इसी बात का है । जिसमे 
ज्ञानस्वरुप को प्रतीतिमे लिया है उसे शका का भय नहीं, वेदना का भी भय नही । जो झे 
रहा है उसे जान रहा है | जो पुरुष अपने ज्ञानस्वरुप मे अपने श्रात्मा की प्रतीति लिए हुए 
हैं उसको किसी प्रकार का सशय, शका, शल्य अन्दर मे नहीं रहता । देखो बताया है कि 
जब तक ये तीन शल्य हैं--(१) माया (२) मिथ्या (३) 'निदान, तब तक ब्रत नहीं। और 
त़्त ही क्‍या ? सम्यक्त्व भी नही । तो बह शल्य क्‍या है ? यह ही कि पर में आपा मानें 
मे शल्य हुआ ही करता है। यह ही शल्य काटे की तरह चुभती है। कौन ? पर को अपना 
मान लेना । तो. शल्य नही रहती ज्ञानी जीव को । वह किसी प्रकार का भय नही करता । 
उसकी सर्वत्र रक्षा हैं। मैं सब जगह सुरक्षित हूँ जबकि मोहीजन मानते कि ये किवाड ठीक 
नही है, मेरी तो रक्षा नही है, यहा यह ज्ञानी पुरुष सोचता है कि मेरा यह स्वरुप का किला 
अभेद है। इसमें किसी भ्रन्य का प्रवेश नहीं। देखिये मैं अपमूर्त ज्ञानमात्र निज धाम से ही 
प्रयोजन रखू , ऐसी दृष्टि बनावे और देखो जो वेभर्व मे प्यार है, जो बाह्य वस्तु में राग है, 
बाह्म वस्तु का ख्याल है इन विषों को उगल देवे | चाहे जब उगल दो हम यह नहीं कहते 
कि अभी छोड दो, मगर जिस समय आपको घर्मधारण करने की अभिलाषा हो और उसे 
भीतर में घटाने की बात हो उस समय तो उस विष को त्याग दीजिए । परिग्रह के राग के 
विष को भुला तो दीजिए तब हो अपने आपकी बात चित्त में आयेगी । मै सुरक्षित हूँ 
अरक्षित मैं नही हैँ । मेरा मरण भी नही है। मेरे प्राण तो चेतन है। ज्ञान दर्शन है । वस्तु 
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का प्राण वह कहलाता कि जिसके कारण वस्तु की सत्ता रहती है। मेरी सत्ता मेरी चेतना 
से है। मेरी सत्ता इन्द्रिय, बल, आयु और श्वासोच्छवास से नही है। मेरा बल कही बाहर 
यही हो सकता । न मिट सकता | मैं मरणरहित हूँ | मेरे को कोई भय नहीं । कही अ्रचानक 
भी भय नही आरा सकता । मैं रक्षारहित नही हैँ। मेरा मै रक्षक हैं, यह सत्र »तीति रहती 
है इसलिए वह ज्ञानी भीतर मे निशक रहता है | देखो यह सब बात श्नि वाणी में लिखी 
है, जिन वाणी से सुना है, जिन वाणी से समझा है । जिनेन्द्र के वचन मिथ्या नही होते यह 
व्यवहार मे भी निशक है श्ौर श्रन्त भी निशंक है । 

सम्पस्दृष्टि का निःकाक्षित गुण--इसरा श्रग है निकांक्षित श्रग | श्रद्धा मे तो उसे 
किसी भी परवस्तु की इच्छा नही है | कुछ कर्मोदय है, घर में रहना पडता है, इच्छा विना 
रहना होता नहीं, और धर्म धारण करके उसके एवज में किसी वाह्म वस्तु की इच्छा नहीं 
करता । सभ्यग्दृष्टि ज्ञानी के यह इच्छा न होगी कि मेरे मुकदमा लगा हैं, मै महावीर जी 
जाऊ । अथवा मैं रोज पूजा करता हूँ तो उसके फल मे मेरे घर मे सुख शान्ति रहे । इन 
बाहरी बातो की इच्छा करके वह धर्म नहीं करता। वह धर्म नही करता । वह धर्म करता 
है एक अपने आपके स्वरुपको समभनेके लिए मोक्षमार्ग के लिए वह घर्म करता है ? धर्म- 
धारण करके भोगो की इच्छा ज्ञानी जीवके नहीं होती | भला बतलाओ-जो भोगोसे विपक्ति 
समभता हो, विडम्बना समझता हो, बताओ वह भोगोकी क्‍्य। इच्छा करेगा ? धर्मधारण 
करके तो वह उन भोगों को विडम्बना समभता है, विषदा संमभता है । है तो कुछ और 
बन रहा कुछ और, जंसे कहते है ना कि-“आराये थे हरि भजनको, झौटन लगे कपास ।” 
ग्ररे इस ससारमे आये तो थे हरि भजनको हरि का अर्थ है जो पापोको हरे, श्र्थात्‌ जो 
अपना स्वरूप प्रकट करे, ऐसा कौन है ? यही अ्रपना श्रात्मा, तो श्रामे तो थे आत्माकी 
उपासना करनेके लिए पर करने क्या लगे कि कपास ओ्रोटने लगे। यहां कपास ओटनेका 
मतलब यही है कि कपास को बहुत-बरहुत-ओ्ोटने पर उसमे बिल्कुल भझन्तमे _ थोडा एक 
किलो ही कपास ओटनेमे, २ किलो बिनोला कपास...जहा. रखना हुआ एक सोथ रख 
दिया जाता है। दिन भर .परिश्रम करनेके बाद कोई मुश्किलसे एफ दो किलो बिलोना 
बच पाता है, मतलब, आये तो थे इसलिए कि सदाके लिंए शान्त हो जाये ऐसा में --उपाय 
बनाल , पर करने वया लगे ? व्यर्थ के काम, भोग विपय- । जरा सोचो तो सहीं.कि जो 
घरके लडका लडकी आदिसे मोह कर रहे हो तो.ऐसा करते हुए कितने दिन काम चलेगा ? 
कितने दिन अपना पूरा पाड लोगे ? एक दिन भी तो नहीं चलता ।.उससे ढुख ही तो 
होता । वे दूसरे जीव है, उनसे कोई लेन देन नही, कोई मतलब नही, पर उन्हें ऐसा 
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, मान रहे कि ये तो मेरे ही है, इनसे मेरा बडा सम्बन्ध है। अरे रच भी सम्बन्ध नही, 
रथ भी कोई बात नहीं है, केवल मोहकी नीदसे एक स्वप्न साले रहे हो, ऐसी बात है 
और यहां मोहमे बेसुध हुआ जाय तो यह कितनी अज्ञानताकी बात है, कितना अपने 
आपके अकल्याणकी बात है, उसे छोडो उसकी इच्छा न रखो, अभिलाषा करो तो 
मुक्तिकी फ़रो, स्वरूपदर्शनकी करो । मैं अपने आपसे आनन्‍्दमस्न रहूँ, ऐसी अभिलाषा 
कीजिए । त्तो सम्यग्हष्टि जीव निशाति होते है । 

सम्यवत्व का निविचिक्तित्सित कं ग---सम्यग्हप्टि जीघ के एक निविचिकित्सा गुण होता 
है, वह ग्लानि नहीं करता । भीतर कोई क्षुधा तृष्णा इष्ट वियोग अनिष्ठ सयोग सुख ढु.ख 
अ(दिक जितनी भी चीजे' है उन्त सब मे अधीर नहीं होता है । इनमे अलग रहता है, इनमे 
विषाद नही करता है । अन्दर में तो यह स्थिति है और बाहर में कोई ग्लानि को चीज _ 
(मलमृत्र वगैरह) देख लें तो उसे देखकर जानना है कि यह ऐसी वस्तु है। उसे देखकर वह 
ताक भौँ नहीं सिकोडता है, जबकि लोग जरा जरा सी बात देखकर तुरन्त थुक देते है | भरे 
थूक क्या खराब चीज है ? जब तक मुख से थुक है उसे गुटकोंगे तो स्वास्थ्य सुधरेगा । जैसे 
कहते हैं ना कि देवताओ के कठ से अमृत करता है। जरा आराम से बैठे हो उस समय 
गुटकोगे तो उस समय देखो कितना सन्‍्तोष मिलता हैं। तो क्या थुक ऐसी चीज है कि 
उससे घृणा करे ? श्रच्छा और आगे चलो । मानों कोई मुनिराज है, साधु सत है उनको 
. कोई रोग हो गया, फोडा फुसी आदिक हो गई तो उनकी सेवा करना, उनसे ग्लानि न 
करने। । सम्यग्हष्टि को तो सम्यग्दर्शन ज्ञान चरित्र मे प्रीति है। तो जो रत्न भयकी ध्ूर्ति 
है उनकी सेवा करते हुए मे ग्लानि न आना यह है निविचिकित्सा श्रग । 

सस्यवत्व का श्रमुढ॒हृष्टि श्रद्ध व प्रसक्त लोकमुढता का प्रदर्शन-सम्यग्हृष्टि का एक श्रग 
अमृढहृष्टि है। किसी भी गुरु के चमत्कार को देखकर उनमे मुग्घ न होता । चमत्कार तो 
एक बाहरी चीज़ है, वह तो बहुत से लोगो में देखने से मिल सकता है । वह इस जीव को 
लोभ करने वाली बात नहीं है । वह सम्यग्दर्शन ज्ञान चरित्र मे अपनी प्रीति बनाये रहता 
है | गुरु का महत्व, चमत्कार रत्न त्रय की प्रतिष्ठा के बल पर ही करता है इस तरह 
_ सम्यग्द्शन के इन अगो में उसकी प्रकृति रनी सनी रहती है । ऐसा यह सम्यग्हष्टि जीव 
इस ससार्‌ सुमुद् से तिर कर सदा के लिए दु वो से दूर हो जाता है। अ्रमृढदृष्टि में कैसी 
कैसी मृढ्ताओं का विच्छेद है इस पर हृष्टिपात कीजिये मोह भरी दृष्टि होने को सृढ़ हृष्टि 
कहते है । जहां धर्म नहीं वहां धर्म की रुढ़ि कर लेता सो मूढ दृष्टि है। मृढ हृष्टि मे तीन 
प्रकार की मूडताये होती है । (१) लोकमूढता (२) देवमूढता (३) पाखण्ड मूढता । लोक- 
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मूढता-जसे लोक मे धर्म की रुढि फैली है। नदी स्नान करना, गया स्नान करना, ,पर्व॑त मे 
गिर जाना, या कही ईट पत्थर का ढेर लगा कर उसे देवता मान लेना या पेड पौछो में 
देवता मानना आदिक जो धर्म के नाम पर रुढिया है उनको माने तो उसे लोक पडता कहते 
है । यद्यपि कुछ बातो को देखकर उनमे अच्छाई की ओर खोज करने पर ज्ञात होगा कि 
कोई न कोई मूल में बात थीं ठीक ढंग की लेकिन वे बाते तो नजर से उतर गई और एक 
मूढत। की बात रह गई । ज॑से नदी स्तान करना धर्म है। धर्म तो नही है, पर नदी मे किसी 
ने स्तान किया तौ उसके स्तान करने से शरीर में हल्कापन आता है, मैल दूर होता है, 
शरीर हल्का होता है, कुछ मन भी हल्का हो जाता है, भावो मे कुछ विशुद्धि का अवसर 
होता है उस समय यदि जाप, ध्यान वगैरह करे तो मन लग जायगा, इसलिए वह धर्म 
करने की पहिले की एक बात थी लेकिन उसी को ही लोग धर्म मानने लगे। तो ऐसी 
किन्ही किन्‍्ही बातो मे कोई ढथ से कोई स्थिति की बात थी, लेकिन वह भी न मिट्टी, और- 
और ऐब भी इसमे आ गए । लोकमूढता मे जैसा लोग करते वैसां खुद भी करते | एक 
- बार एक सनन्‍्यासी जी गगास्तान करने गए, उनके पास था एक कमण्डल । तो उसके रखने 
के लिए उन्होने गंगावरी रेत मे एक गड़ढा खोदा, उसमे कमण्डल धर व्या और उसे 
बालू से ढक दिया । बाद मे वह गगा स्नान करने चले गए । वहा अनेक लोगो ने सोचा 
कि गगास्नान करने की यही पद्धति होती होगी, सो उन्होने भी रेत का ऊचा ढेर बनाकर 
गगा स्नान करना छुद्ध कर दिया । थोडी ही देर मे वहा सेकडो ढेर बन -गए । अब स्नन्यासी 
जी गगा स्नान करके लौटे तो उन बहुत से ढेरो के होने की वजह से उनका कमण्डल गुम 
गया । तो कितनी -ही ऐसी बाते होती है । जहा मूल मे प्रयोजन तो कुछ और था, मगर 
लोगो ने देखा देखी रुढ़ि बढा दी । ऐसे ही आत्मानुशासन मे एक सकेत दिया है कि एक 
सनन्‍्यासी महाराज एक लाड लिए जा रहे थे । रास्ते मे एक जगह बिप्टा के ऊपर एक ओर 
वह लाड गिरगया उस सयासीको लाडूमे इतनी आशक्ति थी कि उसे ऊठा लिया श्रौर पौछकर 
अपने बत॑नमे-रखलिया ऊसे एक शका बनी रही-कि शायद किसी ने लाडू उठातेहुए मुझे देख 
लिया होगा, सो अपनी पोल ढाकने के लिए उस सन्यासी ने उस बिष्टा को कुछ फूलों से ढाक 
दिया । जब लोगो ने सन्‍्यासी जी को उस जगह फूल रखते देखा तो सोचा कि. शायद इस 
जगह कोई देवता होगा । सन्यासी तो ववला गया,पर जो भी वहा से निकले वह उस जगह 
देवता समझ कर फूल चढा दे । श्रबव तो वहा फूलों का बहुत बडां ढेर लग गया । कुछ 
लोगो के मन मे आया कि यहा जौ फूलों का इतना बडा ढेर लग गया हैं । उसमे 
देखना चाहिए कि वास्तव में वहा है कैसा देवता, उसके दर्शन करे । जब सारे फूल 
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उठा लिया तो वहाँ बिष्टा (मैला) निकला । तो कितने ही स्थल ऐसे हो जाते है कि किसी बडे 
पुरुषने किया तो था किसी और प्रयोजन से, मगर अन्य लोगो ने उस प्रयोजनकों भूलकर उसको 
करना शुरू कर दिया तो वह एक रुडि बन जाती है। जैसे किप्ली सज्जनके मनमे आया कि इन 
पत्थरोको उठा कर मै एक जगह रख दू , ये यहासे आने जाने वाले लोगोके पेरोमे लगते है। अब 
प्रयोजन को ध्यानसे न रखकर लोग उसे देवता समझ कर उसपर पत्थर डालना शुरू कर देते है। 
वह. एक दिन रुढि बन जाती है। काशीकरवटकी तथा सिद्धवरकूटके पासके , किसी पहाड़ 
की बांत सुनते है कि कभी कोई समय ऐसा था कि लोग उस पंर्वतसे गिरकर नदीमे 
खतम हो जानेमे अपना धर्म समभते थे, वह भी एक लोकमृढताकी वात थी । अनेक प्रकार 
के जन्न मत्र, खोटे गुरुवोके दर्शन, खोटे देवोकी आराधना आदिमे रुचि रखना और 
इसमें अपना कुछ धर्म समझना यह सब लोकमूढ्तकी बात है । इसमे रुढ़ि विशेष कारण 
हुई । अब रुढिका कहना क्‍या ? रुढि ऐसी बन जाती है कि बात हो कुछ और बन जाती 
है कुछ ।.जसे एक सेठके यहां उसको लडकोका विवाह था, सो भावरके' समयमे घरमे 
पली हुई बिल्ली बार-बार आती जाती थी । सेठने सोचा कि ऐसे शुभ काममे यह तो असगुन 
जैसी बात हो रही है सो उसने उस बिललीको एक टिपारेके अन्दर बन्द करवा दिया। 
अब वह सेठ तो गुजर गया । जब उसके किसी लडकेने अपनी लडकीकी शादी की तो 
वहा भावर पडते समय किसीने कहा ठहरो अभी एक दस्तूर बांकी है ।उप्त दस्तूरके किया बिना 
भावर- नही पड सकती ।” क्‍या दस्तूर बाकी है ” अश्रभी एक बिल्ली पिटारेके अ्रन्दर बन्द 
करके रखना है । अब बिल्ली यो ही सहेज तो नहीं पकडमें आ जाती । उसे पकडनेके 
लिए कई लोग निकले, ४, ५, घटेमे पकडकर लाये । उसे किवाडमे बन्द किया तब भावर 
पडी । तो ये रूढिया है । ऐवगी एसी कितनी ही लोकमूढताये होती है । 

सम्यकत्वक्े श्रद्धमुत अम्ृढ॒दृष्टिश्नद्धमें देवमृढ़ता थ पाषण्ड्मृढताफा प्रदर्शन--देव- 
मूढता क्या ? कि जो देव नही है उसे देव मानना । अब देव कौन है कौन नही ? जिसने बाहर 
से स्त्री पुन्नादिक रखा है वह कुदेव ही तो है | कुदेव भी कुछ नहीं है । या तो कोई देव है 
या फिर अ्रदेव है । याने कोई भी पुरुष ज़रा तो देव है या देव नही है । कुदेवकी क्या बात है ? 
अगर देव नही है और देवकी प्रसिद्धि करे तो उसका नाम कुदेव होता है। अपने आप 
कौन कुँदेव है ? प्रारम्भभे कौन कुदेव है ? या तो कहो कि भगवान है या कहो कि 'भगवान 
नही है। खोंटे देवका क्या मतलब ? देव तो नही है मगर खुद था कोई उसे देव के रूप में 
प्रसिद्ध करे; - देव नामसे लोग बोलने लगे, तो वह है कुदेव । तीसरा है पाखण्डमूढता । याने 
जो कुगुरु है उनकी सेवा, जपासना, आराधना करना, उससे घर्मपालन मानना यह पाखण्ड- 
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मूढ़ता है । कुगुरु कौन है ? जिनका चिन्ह है'कि वे ऊपरसे कुछ, लिंए। हुए होते है, जैसे 
डडा रख लिया, -तिलक लगा लिया, जटा रख लिया, पट्टी लगा लिया त्रिसूल ले लिया 
वूसरी कुछ भी -चीज जोडे । तो पहिले इसी ,बाहरी चिन्हसे ही कुगुरुः समझ लें । मुनिलिज् 
तो यह है कि छोडने छोडनेसे ही जो अपने श्राप रह जाय । वैसे वे पिछी; कमण्डलु, शास्त्र 
थोडेसे जो, भुनिके उपकरण माने गए उनकी सयमसाधनाके लिएं, स्वाध्यायार्थ शुद्धिके 'लिए 
जरूरत पडती-है इसलिए उन्हे अपने साथ रख लेते है, पर उत्तके न होनेसे कही उनका 
मुनिपना नहीं मिटता । जेसे जब वे विहार करते हैं तो उस संमय उनको पिछीकी जररूँत 
पडती है;"नही तो पिछीकी कोई जरूरत नही, अथवा जब शौच करते है तब उन्हे कमण्डल 
की-जरूरत पडती- है अन्यथा क्या जरूरत ? अ्रथवा यो; ही अकेले बैठे हुए समाधिमे नही 
रह पाते इसलिए शास्त्रोका श्राधार लेकर अपने समाविभाव बनाते है। तभी वहा शास्त्र 
की भी जरूरत पडी, वरना शास्त्रकी भी क्या जरूरत ? तो ये पिछी कैमण्डल और शास्त्र 
उपकरणके रूपमे रख सकते है, 'इसके अतिरिक्त अन्य कुछ भी रखना ठीक नही भ्रब 'इन 
वीजोंके अलावा अन्य जितनी भी चीजें रखी जाये; उन्हे उपकरण माना जायें, तो यह 
भूल है। भूल करे और उस भूलको ही एक धर्मका रूप दे तो ये संब.बातें -कुग्रुरुके रूप 
में आती है । तो थे कुगुरुकें बाह्य चिन्ह है और भीतरमे 'सम्यग्दर्शन, ज्ञानं-चरित्रकी 
जिन्हे श्रीति नही है और बाहरी विषय कषायोकी प्रीति है, यदि यह बात हो तो ऐसे गुरुजनंका 
आराधन करना कुग्रुरुकी मान्यता है । किसीका चमत्कार देखकर उसके प्रेंति भक्ति करना 
कुगुरुकी भक्ति कहलायेगी । चमत्कार तो कोई भी कर सकता है। क्योकि चिच्चमत्कारस्वहूप 
जीवके छोटी-छोटीबुद्धिया कले। जगना स्राधारगसी 'बात है । बहुतसे मदारी लोग भी बड़े-बड़े 
चमत्कार दिखाते है जैसे कि हमने एक ब्रार वरुवासागरमे देखा कि एक मदारी खेल' दिखा 
रहाप््यां॥ उसेने किसीसे कहा भाई क्या खाझ्मोगे:? तो उसने कहा-करमकल्ला । अब करम 
कल्ला/वक्सा होता हम तो जानते नही, पर उंसने गोभीके - फूल ,जैसे। श्राकारँंकी चीजें अपनी 
पेटीसे+निकाल कर दे-दी और.कहां लो करमकल्ला निकाल दिया किसी ने केहा-भाई हम 
तोखखाब्ेंगे)तो उसे,खिंला भी दिया | तो,ऐसे बडे बडे चमत्कारके खेल तो जादूगर लोग भी 
दिखाया करते हैं-। तो ऐसे ही किसी प्रकारकें चमत्कार,देखकर'कोई माने कि यह तो <हमारे 
गुछ है; इतकी पूजा करनेसे हमे धर्में होगा,इस प्रकार समझ कंर उन्हें पूजना सो मूढेंहष्टि है | 
संस्यग्हब्टिल्जीचको इस तरहका मोह कही भी नही उत्पन्न होंता, मूढ्हृष्टिपनी नहीं बनता । 
हएछपा सस्यकत्व का अज़ूमुत उपग्रहन गुराः--संम्यकत्वका, एक गुण है. उपगूहेन, ' इसका 
दसरा नाम है उपयृ हण । देखिये ज़िसने अपने आपके सहज स्वरूपका परिचय पाया श्रौर 
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दुढता पूर्वक जिसके यह अनुभवमे आया कि लोक्मे मेरे लिए सार तो केवल एक अपने 
सहज ज्ञानस्वरूपका बोध, उसका श्रद्धात और उसमे रमण करना है, शेष सब बाते असार 
है । अन्य जितने भी कार्य किए जाते है वे सब वेकार है। करने पडते है राग' अवस्थामे, 
लेकिन सब बेकार चीजे है | ऐसा जिसे अनुभव हुआं है ऐसे पुरुषको यह ही उत्सुकता रहती है 
: कि मैं गुणोमे बढ़ । आत्माका जो रत्नञ्य गुण है, चरित्र गुण है इसकी मेरे मे वृद्धि हो, दूसरो 
पे भी वृद्धि हो'। एक' तो यह भावना रहती, दूसरी भावना यह रहती कि किसी धर्मात्मा 
के द्वारा किसी परिस्थितिवश कोई दोप बन जाय तो उस दोषको समाजमे प्रकट न करना 
यह ज्ञानोंका गुण है। कर्मोका उदय है, विपाक है, कोई दोष हो गया धर्मात्मासे तो डसे 
समाणमे प्रकट करनेसे बुराई यह आती है कि लोगोकी 'धर्मसे श्रद्धा हट जायगी । जो 
सुनेगा वह यही कहेगा कि ऐसे धर्मात्माजन भी ऐसा करते है,' यही धर्म होगा 'याने धर्म' कुछ 
नहीं है । धर्मके प्रति आदर न रहेगा, यह बुशाई होगी,' धर्मकी अ्रप्रभावना होगी | कितने 
ही' लोग तो किसी दोषको ' ढांकनेका ऐसा भी प्रयत्न करते है "कि उसको अपने ऊपर ले 
लेते है । एक अ्रेभी की घटना है। बुन्देलंखण्ड मे एक शहर है ललितपुर । तो वहां कोई 
एक ब्रह्मचारी वेशमे मन्दिरमे ठहरा हुआ था । वह एक थार वहांसे मन्दिरकी धोती लेकर 
भंगा । धोती चुराकर चला तो मालीकों खबर पडी । बुन्देलखण्डमे माली मन्दिर्‌र्का 
बडां जिम्मेदार पुरुष होता है । वह मन्दिरमे एक मालिककी तरह होता है | तो वह माली 
उस, ब्रह्मचारीके पीछे दौडा | कुंछ दूर जाकर मालीने उस ब्रह्मचारीको पकड लिया 
उस इह्यचारीको बहुत बहुत भला बुरा कहा। बाजारमे उसी जगह वहां के जैन प्रमुंखकी 
एक दुकान थी तो वह दूकानसे बाहर आया और मालीऊे दो' एक तमाचे मारकर कहा-परे 
तू क्यों इसे भला बुरा कहता ? इंच घोतियोको तो मैने ' मगाया था। लो चला गया वह 
ब्रह्मचारी और माली भी मन्दिर झा गेया । उधर माली सोच 'रहा था कि देखो मैंने चोर 
को पकडा, मन्दिरके सामानकी” रक्षा की फिर भी मै ही पीटा गया । उधर वह जैन प्रमुख 
क्या विचार-करता है कि देखो यदि मैं इस जगह मालीको न भारता तो जनतामें कितनी 
धर्मकी. अप्रभावना होती । लोगोके मनमे आता कि जैनियोंके ब्रह्मचारी इसी तरहके 
हुआ करते है । श्रव वह जन प्रमुख मत्दिरमे मालीके पास पहुँचा और उससे हाथ जोड़ 
कर कहने लगा भाई आज तुमने मन्दिरके सामानकी ' रक्षा की, बडा अच्छा किया | हमने 
आपको प्रिस्थितिवश थप्पड़ मारा था, हमारी उस गल्तीको माफ करो । वहा तुम्हारी गलती 
कुछ न थी । हमने वहां यह सोचकर तुम्हे मारा था कि यदि मै ब्रह्मचारीको चोर बताता हैं तो 
वहाँ घर्मकी अप्रभावना होगी | देखिये यह तो अभी अश्ची की घटना कही। अब पुराणो 
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की एक घटला सुनो-एक जिनेन्द्रभक्त सेठ थे। उनके मन्दिरमे एक वार एक चोर क्षुल्लक 
का भेष बनाकर रहने लगा | उसके मनमे यह था कि मौका मिलने पर,यहाँसे सोना 'चादी 
के छत्र चमर वर्गरह चुरा ले जावेगे । सेठको एक बार कही जाना था तो सेठने क्षुल्लकजी 
से कहा-महाराज हम ४-५ दिनके लिए यहासे बाहर जायेंगे । श्राप मन्दिरकी रक्षा करना 
(सेठको क्षुल्लकजी से बढ़कर विश्वास बताओ और किस पर हो सकता था *) सो वह सेठ 
तो बाहर गया हुआ था, वहा वह क्षुल्लक मौका पाकर मन्दिरके छत्न चमर ,व रत्न उठा 
कर भग गया । मन्दिरका कोतवाल तथा कुछ सिपाही उसके पीछे लगे थे उसको पकडने 
के लिए । उसी रास्तेसे वह सेठ भी अपने घर आ रहा था, जो बाहर गया हुआ था । वहा 
उसने जब अपने धर्मकी अ्रप्रभावना होते देखी तो कहा-भाई इन्हे मत पकडो,' यह सामान 
तो हमने ही इनसे मगवाया था | तो यह क्या है ? जिस क्रिसी , भरी प्रकार हो, ' धर्मकी 
ग्रप्रभावना न हो ताकि लोगोकी धमंमे श्रद्धा बनी रहे । कदाचित किसीमे आप दोष 
देखे तो उसे अलगमे श्राप बार बार सममाये। बहुत-बहुत समझाने पर भी यदि वह न 
न माने तो उसे समाजमे जाहिर करदो ताकि सब लोग जान जायें कि यह तो इस तरह 
का है, गुरु नही है। वहा किर अप्रभावनाकी बातन रहेगी। देखिये-क्रुछ न कुछ, दोष तो 
सभी मे होते है, दोपोके निवारण करनेके लिए ही तो वह साधु हुआ है, उसके दोष देख 
कर समाजमे उसके दोप बखाने, यह बात सम्यग्हष्टि पुरुषसे न बन सकेगी । यह है 
उपगूहन अग । अपने गुणोको बढाना, यह है उपवृ हण । - 
स'यकक्‍त्वका श्रद्धभूृत स्थितिकरण गुरण--सम्यग्हष्टिजन, जिन्होंने अपने आपके स्वभाव 
का दर्शन किया, -परिचय किया, निज सहज स्वभावकी दृष्टिके आनन्दका अनुभव किया 
उनको, अन्दरमे ऐसी उत्सुकता रहती है, कि मैं. इस सहज भावको, इस आनन्दको, बढाऊ 
प्राप्त कह, इसीमे स्थित रहूँ, इससे हट नहीं, और कदाचित कर्मोदयवश कोई खोटे 
भाव बीचमे आये और --धर्मसे च्युत होता हो वह तो ,फिर जल्दी इस दोष़से हटकर : अपने 
आपको धर्ममें स्थिए करनेका पौरुष करता है, भर इसी प्रकार अगर दूसरे,लोग भी धर्म 
से च्युत होने लगें तो उनकी भी तन, मन, धन, वचन-सब, प्रकारसे सेवा करके धर्ममे 
स्थिर करता -है, यह स्थितिकरण अंग है।झाज इसकी बहुत, कमी कि साधर्मीजन साधर्मी 
को. साधर्मीके रूपमे नहीं व्यवहार करते हैं । बहुतसा खर्च कर डालते है अनाप 
सनाप खंर्च करते है, पान बिडीमे ही देखलो, लोग कितना. खर्च करू तो डालते हैं । 
एक . जगह. मैंने खुद देखा हैं कि मन्दिर माली जो ,कोई,४० रु ,माहवार ही पाता 
था उसके मुखमें हरदम पान भरा रहा करता था । एक बार हमने उससे पूछ ही लिया 
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कि भाई तुम रोज कितने पान खा डालते होंगे ? तो शायद उसने बताया था कि हम तो 
रोज करीब ३० पान खा डालते है। फिर हमने पूछाकि एक पान कितने पसेमें आता है ? 
तो बताया ५ पैसेमें । हमने कहा कि फिरतो तुम्हारे १॥) रोज के पान हो गए। भला 
बताओ्ो यह फिजूल खर्च ही तो है अरे अगर वह पान खरीद ले और स्वय ही कत्या सुपाड़ी 
डालकर खा लिया करे तो कोई ४-६ आनेमे ही उसका काम हो जाय मगर उसे भी करे 
कौन ? तो कितना फिजूल खर्च किए जा रहे हैं। नजाने कितने प्रकारके शौक लोगोने 
ला रक्खा है। आपके गुजरातमे तो शायद उतना फाल्तु खर्च नही किया जाता जितना कि 
यूपी और पंजाब वगैरह मे । इन फाल्तू खर्चोकी बात कहना क्या ? आप सभी जानते है । 
इन व्यर्थंके खर्चोकों दुर करो । अगर कोई गरीब साधर्मी बन्घु हो, साथुजन हो ती उन्हे ऐसा 
गुप्त रूपसे मदद करदो कि जिससे वे विषदामे न पडे । देखिये-श्राजकल मजदूरभी अधिक 
दुखी नही बडे-बडे उद्योगपति भी अधिक दुखी नहों, पर मध्यम दर्जेके लोग श्रधिक दुखी 
है। आखिर वे करे क्या ? मजदूरी वे कर नही सकते | वे मजदूरी करनेमे अपनी तौहीनी 
समभते है । लोग समभते हैं कि मजदूरी करनेमे हभारी शानघट जायगी, पर बताओ्नो तो 
सही कि उसमे शान घटनेकी कौनसी बात है ? महाराष्ट्र मे और इधर इटारसी वगैरहमें 
भ्रंमेक जगह मैने देखा है कि बहुत से जेत भाई मजदूरीभी करते हैं । अपची पीठपर बोभा 
ढोनेका भी काम करते है, कारीगरी मी करते है, कास्तकारी भी करते है। ऐसा करनेमें 
कौनसी बेशानकी बात हो गई, बल्कि यह तो एक व्यापकताका परिचय कराने वाली बात 
होगी कि सब तरहके लोग जेनधर्मका पालन करते हैं। तो यह सोचना गलत है कि इसमें 
हमारी शान घटती है, अरे यह सोचेकि पालन पोषण करनेके लिए हमे कुछभी उचित काम 
करना पड़े तो उसमे हमे कोई लख्जारों बात नही है । किर धर्मतेे, स्थिर रहना कितने बडे 
लाभकी बात है । अब सकोच सकोचमे आखिर बुरी दशा आ जाती है। कोई बड़ा आदमी 
अगर गरीब हो रह! है तो वह पहिनेक्रे सोना चादी रत्व जवाहरान आदिक्के गहने बेच सकता 
था, मगर वह यह लज्जा करता है कि मे खुद वेचू गा तो लोग मुझे क्या कहेगे ? इस लज्जा- 
के कारण वह उन्हे दूसरे लोगोके ह्वारा विकवाता है या घरोहर घराता है। श्राखिर उसका 
फल यही देखने को मिलता है कि उसका सारा जेवर गायब हो जाता है । उसके हाथ कुछ 
नहीं लगता है। यहां तक कि उसकी ऐसी नौवत ञ्रा जाती है कि वस मिट्टीके बर्तनोंमें ही 
उसे गुजारा करना पड़ता है । यह देखिये जरा जरासी, बातोमे सरम करनेका फल तो हमें 
विवेंकपूर्वक रहना चाहिए । वाहरी वातोमे किसीभी प्रकारका उचित कार्य करेंगे तो उसमे 
कोई सरमकी बात नही । कुछभी करनले, पर धर्मकी क्षति न होने पावे । धर्ममे हमारा मन 
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न लगे तो क्षति कहलाती है | तो जिस किसोभी प्रकार हो, जो डु खी है, गरीब है उनको 
तन, मन, धन, वचनसे, सब प्रकारसे धीरता देकर उसे घम्मे स्थिर, करना, ,य्ह है 
स्थितिकरा व तक यह शक पका पड 7 पड “्य यु 
। “' (सम्यक्त्वका श्रज्भभुत॑ बात्सल्य-गुण---जिसने अपने आपके-स्वरूपमे वात्प्ल्य, बनाया 
है, प्रीनि जगाया है, ,अपने गुगोमे अनुराग जगाया है उसका बांहर भी अनुराग पुपता है। 
अपने गुणोमे वृद्धिकरना; अपन-गुगोमे अनुराग करना, आनन्‍्दः/ मानना,-जध -तिविकल्य समाधि 
जंसी स्थिति होती हो, अ्रपना , ज्ञान अपने -ज्ञानस्वरुपमे-लुग -रहा-हो और ज्ञानमे :ज्ञानस्वरुप 
सभा रहा हो-उस समय एक ,निविकल्प जैसी- दशा होती हों;-सामान्यत्रतिभास बत॑ रहा हो 
तो उसमे- उसको कितनी ,“उमग है, कितनां आनन्द -वह मानता है । -जैसे-कि “लोग जिस 
कार्यको- बहुत महत््व- वाला संमभते हैं तो वे उमेगसे लगते है-॥, ज्ञानी सम्यश्दष्टि-जीवे , अपन 
ग्रापके स्वरुपके रमणमे उमग बनातें हे । उसका कारण वक्या-? एकवःत्सल्य, निजः वात्सल्य 
तो ऐसा-ज़ो-निज - वात्तल्यवान पुरुष है बह दूसरे ,घर्मात्मी जीवोमे भी ,निष्कपट वात्सेल्य 
करता, है-। उसकी उपमा द्वी है;गाय बछड़ेकी तरह + जैसे गायको अपने बछेडेसें कोई प्रकार- 
की उम्मीद नहीं होती कि यहःमुझे घा/स-खिलायगा या यह मेरे किसी काम आ्रायगा, परे उसे 
अपने-बछडेसे बडी प्रीति रहती है । और, ऐसी ;प्रीति रहती किअगर , वछ्य नदीमे गिर 
जाय तो वह भी -नदीमे गिरकर अपने प्रोण गवा दे । इतनी अधिक प्रोति होती : हैं गायको 
अपने बछुंडे पर । लेकिन उस गायको- बछड़ेसे -कोईं स्वार्थ नही होता, वह,एक निष्कपट: प्रीति 
है, इसीतरह एक- एक धर्मात्मा पुरुषको दूसरे धर्मात्मा पुरुपके प्रति निष्कपटप्रीति होती है, 
यह कहलाता है वात्सल्य अग , 5 अर अर जप इक दो ९३ 
सम्यक्‍त्वका श्रद्भमृत प्रभावना »ज्रू--सग्यक्त्वका :अस्ति्म, श्र्ग है प्रभावना श्रेग । 
प्रभावना किसे कहते है ? देखो श्रज्ञान, अंघकार दूर करनेका कोई प्रोग्रोमन हो, ज्ञानकी 
प्रसिद्धि ,करनेक्रा कोई प्रोग्राम,न हो वह तो प्रभाववाका काम नही है। जैसे समारोह 
करना । बहुत से. लोगो को बुलाते-है, हजारो लाखो, रुपये की कीमत का सामान निकलता 
है । धन्न; चमर, रथ, आदि निकलते है । गाजे बाजे से बडा हो हल्ला होता है। दित भर 
इस- तरह से ज््यतीत कर दिया, फिर वहा से आकर जहा का-तहा सामान पहुँचा दिया लो 
समारोह: पूरा हो गया;। उसमे न तो कोई घम्मशास्त्रः सभा कां प्रोग्राम रखा, नकोई ज्ञानचर्चा 
का प्रोग्राम “रखा उत्ञों भला--बतलाओो - उससे सौख किसने पायी ? गरे नःतों 
उस समाजने सीख पायी --और न शन्य- समाजने, बल्कि अच्य लोगोकोईरप्या हो 
गई-- यह एक बात बतला “रहे - है ,कि जो ढगकी चीज हे उसके विरुद्ध चलने से 
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कोई न कोई कष्टही आयगा । और, कष्ट आया है, ऐसे अनेक उदाहरण भी है। जिन लोगों 
ने देखा कि यह 'बडे धनिक है, इस तरह कमाते है, ऐसा कमा डालते है और यह दिखाते है 
यो अनेक प्रकार के भाव उठते है । तो वहा गलती क्या हुई ” काम तो करे, काम करनेको 
मना नही, जेसे बने ययौचित समारोह भी करे व जप, तप, ब्रत, संयम, श्रादिक भी करें 
मगर मूल बात को न छोडे । मूल बात कया है कि अज्ञान दूर होना । अपनों अज्ञान दूर करें 
दूसरो का श्रज्ञान दूर करें और ज्ञान की प्रभावनाके साथ-साथ प्रभावना हो तो वह प्र भावनां 
है, उसमें आपत्ति भी नहीं आती । यदि व्याख्याताओो के व्याखान मे किसी भी अजैन बन्धु 
की समझ में भरा जाय के तत्वयह है, स्वरुप यह है, यह तो मेरे आ्रात्मा की बात कहीजा रही 
है। धर्म तो आत्मा का होता है, व्यक्ति का नही, समाजक। नहीं । आत्मांको दुख से हटाने 
के लिए, सुखमे पहुचाने के लिए अपने आपका धर्म है । तो देखो उनसे तो आपसे और प्रेम 
बढेगा, उनकी तो आपकी ओर रुचि बढ़ेगी, आपसे वात्सल्प बढेगा। समन्तभद्राचाय ने 
स्पष्ट कहां है अज्ञानतिमिख्याप्तिमयाकृत्य यथायथम्‌ जिनशासनमाहःत्म्यप्र काश. स्यात्पभावना 
अज्ञान रुपी अधकारको दूर करके फिर यथायोग्क जैनशांसनके माहात्म्यको प्रकंट करना सो 
प्रभावना है: | 
सस्यक्त्वके अ्रष्ट श्रद्धोंका पारसाथिक व व्यावहारिक प्रयोगका उपसंहार-उक्त 
प्रकार ८ अगो सहित सम्यग्दशंन है । तो अपने आपमे विचार करें, पौरुप करे, मेरे को ये 
८ अ्ग प्राप्त हो, इन श्रगोमे व्यवहार क्या ” सो देखिये जिनेन्द्र भगवान की वाणीमे शंका 
न करना, धर्म पालन करके किसीभी संसारी काम की इच्छा न करना । घर्मात्माजनोको 
देखकर उनकी सेवा करके ग्लानि न करना । कुदेव, कुशास्त्र, कुग्रुरु इनके चमत्कार को देख 
कर उसमे रीम न॑ जाना, घर्मात्मा जनो से कोई दोष बन जाय तो' उस्र दोषको प्रकट न 
करना, घेर्मात्माजन अगर किसी कारणसे धंमंसे कुछ गिरने वाले हो, कठिनाई से गरीबीसे 
किसी कारण से तो उनको किसी प्रकार बने धर्ममे स्थिर करना और' ज्ञानकी प्रभावना करना 
ये ८ बाते व्यवहारत है। और नि३ंचयत अपने स्वरुपमे शंका न रखना, ज्ञानमात्र ही मैं हैँ 
यह निविधरर्न है, यह सहज' आनन्देमय है, यह ही' मैं है। अन्य कुछ मैं नही हैँ । कभी अन्य 
बातो की इच्छा न लाना, श्रद्धा में यह न रखना कि ऐसी ' चीज ' प्राप्त' हो तो मेरे को हित 
है। अपने, को कोई बाधर आये तो उसमे ग्लानि ने करना | उसे समता से सहना, विषाद न 
करना और अपने आपके स्वरुप. में 'सजग रहनो, उसमे मृढ़तानलाना । और श्रपने गुण 
प्रकट करना, दोष दूर करना, और खुद धर्म से च्युत होत। हो तो पुन. उसमें स्थिर करना 
अपने स्वभाव मे रुचि रखना श्रौर अपने ज्ञान को विकास करना यह ८ अगोों सहित सम्यर- 
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दर्शन है । 

शरीरके श्राठ श्रड्ों द्वारा सम्यक्त्वके श्रष्टाड्रोका समर्थन--देखो इस शरीर के थी 
८ अंग हैं-२ पैर, २ हाथ, छाती, पीठ, नितम्भ और मस्तक । इन अ्रगो से भी ऐसा ही काम 
लिया जा रहा है । जैसे कि सम्यग्दर्शन के श्रगो का काम है | देखो जब कोई आदमी चलता 
है तो वह अपना दाहिना पैर निशक होकर रखता है और फिर मानों उपेक्षा करके पिछला 
पैर उठाब्ा है | तो दाहिना पैर तविशकित जैसा काम करता है और पिछला 
(बाया) पैर नि काक्षित जैसा काम करता है । जैसे सम्यग्हष्टि जीव को भोग साधनों मे 
श्राकाक्षा नही रहती ऐसे ही इस पुरुष को वह पिछला पैर उठाने में आ्राकाक्षा कुछ नही 
रहती । वह बाये पैरकी छुई हुई जमीन को देखता तक नही है| अच्छा श्रब देखो बाये हाथ 
की बात । लोग शौच करके इसी बाये हाथसे शुद्धि करते है फिर भी इस बाये हाथ से कोई 
गलानि तो नही करता । बल्कि बाये हाथको तो और भी श्रधिक मुद्रिकाओंसे सजाया जता 
है । तो इस तरह से सम्यग्हष्टिको निविचिकित्सा होती है। वह घर्मात्माजनोंसे ग्लानि नहीं 
करता । श्रब दाहिने हाथकी बात देखो- जैसे अमूढ दृष्टिमे जीवको मृढताकी बात नही आती 
झौर बात सत्य कहता है कि यह है देव । ऐसे ही दाहिना हाथ भी आगे बढकर यही 
कहता कि बात तो यह सत्य है, बाकी भूठ है | तो देखिये इस दाहिने हाथने श्रमृढ दृष्टिका 
पार्ट अदा किया । अब इसके बाद आता है उपभूहन भ्रग । इस उपगूहन अश्रगका .पार्ट श्रदा 
करता है यह नितम्ब | देखो नितम्बको कोई उधाडकर तो नही रखता, ढके रहता है उधा- 
डने वाला वह ही होगा जो श्रलौकिक पुरुष हो । जैसे लोग नितम्ब ढकते है ऐसे ही सग्यर- 
दृष्टि पुरुष धर्मात्माके दोषोको ढकते है । ये ,शरीरके अग भी सम्यकत्व का पार्ट श्रदाकर रहे 
है । इसके बाद है स्थितिकरण यह पीठ स्थितिकरण का पार्ट अदाकर रही है । चाहै मन दो 
मन्‌.का वजन इस पीठ पर रख दो फिर भी उस बोर को स्थिर करदे । तो-देखिये यह पीठ 
स्थितिकरणका पार्ट अदा कर रही है। इसके बाद है वात्सल्य भ्रग देखिये भ्रापकी यह छाती 
वात्सल्य अगका पार्ट. अदा कर रही है । जब आ्राप किसी से वात्सल्य क रते-है तो उसे. छाती 
से लगा लेते है । इसके बाद है प्रभावना अग । तो यह मस्तक प्र भावना श्रगका पार्ट अदा 
क्र रहा है । मस्तक से . (दिमाग से) सोचकर ज्ञान बताया जाता, फिर उससे ज्ञावकी 
प्रभावनाका काम किया जाता । तो देखिये यह मस्तक प्रभावना अगका पार्ट अदा कर रहा 
' है। तो ये शरीर के श्रग देखो इनमे भी-सम्यक्त्व के ८ भ्रगो की जेसी बात बसी हुई है। 
ऐसा यह. साष्टाग सम्यग्दर्शन है कैसा है कि कि सीके निसर्ग से होता और फि सीके प्रचिपमसे 
होता । इस बात का वन इस तीसरे सूज्ञम्े पूर्ण किया है । मोक्षक - उपाय बताने हे 


+ 
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इस मोक्षश्नास्त्र ग्रन्थ में द्वितीय सूत्र में जो कहा गया था कि तत्वाथेका श्रद्धान क रना 
सम्यग्दर्शन है । इसीके सयवपे तब़से चर्चा चली जा रही है । अतब्र यहा यह जिज्ञासा हो रही 
कि वह तत्व क्या है जिम तत्तवसे निर्णय. किये गए पदार्थका श्रद्धान करना सम्यर्दशन है । 
इस तत्त्वकी बात अरब इस चतुर्थ सूत्रभे कही जा रही है । जीवाजीवाश्रववधसवर निर्जरा- 
भोक्षास्तत्त्वम्‌ 
मोक्षशास्‍्त्र प्रवचन: ह्वितीय भाग 

प्राचार्य संतोकी वार्रमें निश्चयव्यवहार संसन्वयकी कूलक--जीव, अजीव, आश्चव, 
बंध, सम्बर, निजेरा और मोक्ष ये ७ तत्त्व है पहिले इस बातपर ही दृष्टि दीजिये कि आचा- 
योंकी नीति निश्चय व्यवड्शारात्मक रहो । प्रतिपादन रीति देखिये प्रथम सूत्र कहा गया सम्यर- 
दर्शनज्ञान चारित्राणि मोअमार्ग' तो इसही सृत्रमे मोक्षमार्ग निश्चय वचन है और सम्यर्दर्शन 
ज्ञानचारित्र णि व्यवहारवचन है | ये है तीन और है बहुवचन । जो तीन है, बहुवचन है वह 
तो व्यवहार हुआ । और, जो एकत्वको लेकर एक वचनमे प्रयोग है-मोक्षमार्ग वह निश्चय 
का प्रतीक हुआ । फिर द्वितीय सूत्र कहा गया तत्त्वार्थश्रद्धान सम्यग्दर्शन, यहा तत्त्वार्थश्रद्धान 
है व्यवहारवचन, सम्यग्दर्शन है निश्चयवचन । प्रयोजनभूत भ्र्थोका श्रद्धात करना, एंक तो 
यह विवरण किया, कैसा श्रद्धांत जो कि ज्ञान से विशेष सम्बन्ध रखता है उस माध्यमसे 
वर्णन क्या वह व्यवहार दचन हुआ । ओर, सम्यग्दर्शन जो लक्ष्यभूत है वह निश्चय प्रतीक 
है । तृतीय सूत्रमे कहा गया, तन्निसर्गा दविगर्माद्दा तत्‌ निसगाति अधिगमाद्वा इसमे तत्‌ शब्द 
है निश्चय प्रतीक, निसर्गाद्‌ अ्रधिगमद्वा यह है व्यवहार प्रतीक | तत्‌ एक सकेत है, एक वचन 
है, लक्ष्यको दिखाने वाला है, ओर निसगगंसे अधिगमसे उत्पन्न होता है इस प्रकारका विश्ले- 
पण, हेतुका वर्णन यह सब व्यवहारनय है, तो अब इस चतुर्थ सूत्रमे भी देखिये जीवाजीवा- 
श्रववधसवरनिजंरामोक्षा .यह है व्यवहार वचन और तत्त्व यह है निश्चयवचन । ये ७ है 
सख्या है अनेक है, सो बहुवचन है । यह व्यवहारवचन हुआ तत्त्व एक वचन है, लक्ष्यकों 
दिखानेमे समर्थ है, अथवा एकत्वका अभिप्राय लिए हुए है अ्रत हुआ निश्चयवचन । अ्रव 
सूत्रोर्थ क्या हुआ जीव-अ्जीव, आश्रव, बध,, सम्बर, निर्जरा, मोक्ष ये सब तत्त्व है एक 
चचनसे तत्त्वका जुडान बनेगा 

तच्वका तथ्य--ब्ात यहां यह्व है कि तत्त्व तो जो है सो है । वह क्‍या है ? एक है, 
इस रूपमे भी नहीं कहा जायगा” किन्तु अनुभवमे नजरमे जो आया सो तत्त्व । इसके 
सम्बन्धभे समयसारके एक कलसमे बताया है कि इस शुद्ध तत्त्का साक्षात्‌ दर्शन कराने वाला 
शुद्धनय है अर्थात्‌ दर्शन तो होता है अनुभव, जहा शुद्धनय भी नहीं रहता, लेकिच उस 
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अनु पवसे पहिले शुद्धनयका उपयोग था, इसलिए कहा जाता कि शुद्धनयसे शुद्ध तत्त्वका 
निश्चय होता अनुभव निश्चयनयसे न होगा । श्रनुभव तो अशुद्धनय, शुद्धनय, 'निश्चयनय, 
व्यवहारतय सब नयोका परिहार करके एक निरविकल्प स्थितिमे होगा, लेकिन उसके नजदीक 
क्या था ? वह शुद्धनय था विकल्प । तो उस शुद्धनयकी बात कही जा रही है। आत्मस्व- 
भाव परभावभिन्‍नमाएपूर्ण माचन्तविम्ुक्तमेक, विलीनसकल्पविकल्पजाल प्रकाशयन्‌ शुद्धनयोष्म्युठेति । 
अर्थात्‌ शुद्धनय आत्मस्वभावसे प्रकाशित करता हुआ उदित होता है । कैसा है वह आत्म- 
स्वभाव ? परभाव भिन्‍न है, परपदार्थोसे निराला है, परिपूर्ण है, सनातन है, एक है इतने 
भी विकल्पसे परे है । देखिये हम श्राप सबको शान्तिके लिए, सदाके लिए सकटोंसे छूटनेके 
लिए कोई यदि तत्त्व है, विवेक है निधि है तो यह सम्यग्ज्ञान है। वैभवबधन तो कलक है, 
कीचड है, मलिनताका हेतुभूव है, जिसका आश्रय करके क्रोध, मान, माया, लोभ आ्रादिक 
कषाये जागृत होती है। भला, बताओ इस आत्माका इस ज्ञानस्वभावी ? जीवतत्त्वका क्‍या लेन- 
देन है इन बाहरी पदार्थसे । मोटे रूपसे न साथ लाये न साथ ले जायगे । और मोटे रूपसे जब 
तक यह है तबतक इसके कारण शान्ति नही प्राप्त हो रही । अनेक परेशानिया है । राज्यकी, 
बन्धुओकी, कुटुम्बियोकी, समाजकी, और भी अनेक परेशानिया हो रही है, जिनका 
आश्रय करके यह उपयोग अपने स्नोतते चिगकर विकल्पमे, विचारमे, बाह्य अर्थमे चल रहा 
है । एक बार तो उसकी उपेक्षा कर । कोई भी परपदार्थ मुझे न चाहिए | यहा तो परसे 
विमुख हो लो । यहा से उठनेके बाद घर जोवोगे, दुकान जावोगे, परिस्थिति होगी ! काम 
पडेगा । बना लेना, वे विकल्प पर यहाँ एक धर्मंका प्रमृत पीनेके उद्दं श्यले अप लोग 
बैठे है। सदाके लिए नि सकट होनेके उद्दश्यसे आप लोग बैठे ही हैं, नही तो यहां श्राने और 
बेठनेकी क्या आवश्यकता थी ? यहो क्या कोई धन बट रहा क्या लेसेस मिल रहा, क्या 
कोई पासपोर्ट मिल रहा, एक विशुद्ध अभिप्रायसे आप लोग बैठे है ना कि मेरेको वह तत्व 
मिले जिसका ज्ञान करनेसे, जिस तत्त्वको प्राप्त कर लेनेसे मेरे सारे सकट सदाके लिए छूट 
जाये 
स्वरुपतः स्वयंकी संकटहीनता व स्दयंकी गलतीसे संकटी बननेकः चित्रर-देखिये-- 
हम आप सब सकटहीन है, सकट कुछ नही है | किसी पर चीजसे संकट आ ही नहीं सकता । 
घन से संकट आयगा क्या ? धनका तो मेरेमे प्रवेश ही नहीं किर सकट कहा से झायगा ” 
क्या कुंटुम्बसे सकट आयगा, क्या भाई बंधु से सकट आयगा ? इस ज्ञानस्वरुप चैतन्यमात्र ईंस 
ग्रात्मतत्वाओ किसी भी पुदुगलसे सकट आयगा क्या ? उसका सम्बन्ध हीन हो पाता । तो 
क्या किसी जीवसे संकट आयगा ? जीव जीव का तो सम्बन्ध सदा असम्भव है । देखो-जीव 
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का तो सम्बंध सदा असम्भव है देखो-जीव और पुदूगल का तो सम्बंध हो जाता है। सम्पर्क 
हो गया, बन्धत हो गया, मगर एक जीवका दूसरे जीवके साथ तो कभी बन्धन न हुआ न हो 
सकेगा । शरोर से बन्वन हो गया, कर्म से बन्धन हो गया, पुदुगलका तो बन्धन हो गया 

निमित नैमितिकभात्र बन गगन, मगर इस जीवका दूसरे जीवके साथ कभी भी न तो निमित्त 
नैमित्तिक भाव बन' सका और न बन्धत बन संका | पर कितनी भूल पडी है इस ज्ञान नेत्र 
पर कि जितना आ्ञकपित यह पुदुगल पर नही होता उतना ग्राकर्षित यह परजीवो पर होता 
है । सो यह भी एक उपचार वचेन है | पर वस्तुमे तो कोई लगाव नहीं रख सकता । तो 
बाह्य पदार्थ से मेरेमे कोई विपत्ति चही है तब फिर यह ॒विपत्ति आयी तो कंसे आयी । मैने 
अपने, उपयोगमे ही अपने उपयोगकी ही कोई वृत्ति बनाकर एक सकट मोल लिया है । अच्छा 
तो ऐसा सकट क्या अकारण है ? अनादिसे है क्या ? स्वभाव रुप है क्‍या ? नही नही, इसमे 
निमित्त कारण तो जरुर है । पर, निरमित्त कारण की भी बात देखिये निमित्तकारण क्या है ? 
कर्मविषाक । जो पहिले बाघे हुए कर्महै वे कर्म जब उदय अवस्थामे श्राते है तौ वे कर्मंविपाक 
पर पदार्थ, बाह्य उपाधि वह निमित्त है । होता क्‍या है तब, कि ये कर्म, ये प्रक्ृतिया विपाक- 
समयमे स्वयमे अपना अनुराग फैलाती है चू कि उनमे अनुराग बच था ना? जब उदयमें आया 
तब स्थिति हो रही है पूरी, उस कोलमे कर्मक प्रकृतिका अनुराग बना । जैसे किकिसी चूुनाके 
डगलामे मानो एक महीनेकी स्थिति है वह अपने ठीक स्वरुपमे अपनी सत्तामें बिना गडबड 
किये जैसे वह एक महीना रह सकता है, एक महीनेके बाद वह फूल जायगा । उसमे उमाड 
आ जायेगा, उसके भीतर मे रहने वाले अनुराग वह खिसने लगेगा, इसी तरह बचे हुए जो 

हमारे कर्म है वे कर्म अब खिल रहे है। कौन खिल रहा ? कर्म खिल खिला रहे ? कर्म । 

कर्ममे तो यह हालत हो रही और साथही यह क्या हालत हो रही ? उपयोगमे सब कलका । 

हमको पता नही पड़ता कियह भलक। । जैसे दर्षणके आगे अधेराझ्ा जाय तो अघेरा ऋलकता 
तो है, पर पता तो नहीं । वह वैसाही पता है ॥तो फिर इस उपयोग ने क्‍या किया ? 

भलकके ही समय भलकके ही साथ इस उपयोगने उसको ग्रहण किया ? भझलक के ही साथ 

इस उपयोगने उसको ग्रहण किया | माना अपने रुपसे अपने में हुआ और आत्माका स्वरुप 
है प्रतिभासमात्र, चैतन्यमात्र उपयोग तत्व । जो है उसे न समभनेके कारण बाह्मकों भ्रपभा 

लियाकि यह मैं हूँ, यह मैं हैँ, यह मेरा है, यह एक इतना बडा पाप है, महापाप है, मिथ्यात्व 

मोह महापाप है कि जिस पापका मुकाबला करनेवाला कोई पाप नही हो सकता । मोह पाप 

को रखते हुए धर्म न हो पायगा । सत्र और परका सही प्रतिभास किए बिना, सही परिचय 

किए बिना, सही जानकारी किए बिना बतलाओ क्‍या धर्म मिल जायगा । 
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श्रपूर्वं ग्रद्सर न खो देनेका भ्रनुरोध-ग्रोह, था कोई महान सौभाग्य जो एक सत्य- 
स्वरुपका दर्शन कराने वाले एक जैनदशेनकी परम्परामे हम आपने जन्म पाया, अ्रब ऐसा 
दुर्लभ जन्म पाकर काम वही करे जो अतादि काल ने अनेक भवों में भव तक करते आये 
है, तो इसके पाने और न पाने का क्या अर्थ रहा ? वरावर रहा। यहा वाह्म पदार्थों का 
लगाव रखकर कौन सा झ्रानन्द पाना चाहते सो तो बताग्रो ? आगर खाने पीने झौर स्वाद 
लेने का आनन्द पाना चाहते है तो मनुष्य मव थाकर तो खानेपीने स्वाद लेने का आनन्द तो 
पशुपक्षी कीडा मकोडा आदिक सव्रकों आ रहा है | यदि मनुप्योकों यहा लड्डू, पेडा, हलुग्रा 
वगैरह मजेदार लग रहे है तो इन गाय, भेस, बैल वगरह पशुम्रो को हरीघास वगैरह कम 
मजेदार नही लग रहे है। उन्हे घास मजेदार ही मालूम होती है सो यह कोई खास बात 
तोन प्राप्तककी । ऐसा इन्द्रिय सुख चाहिये था तो पशु बनकर घास खाकर भीपा 
लेता। किप्तलिए मनुष्य हुए ? कोना आनन्द पाते के लिए इस मनुष्यभमव का निरणाय 
किया है सो तो बताझ्रो ? अच्छा, एक घनी और परिग्रह वाले बहुत धनिक ऊंचे 
ग्रादमी कहलानेके लिएना, इन वाह्ययदाथासे, इन पुद्गलोके ढेरोंसे अगर इनका मौज 
पानेके लिए करते है तो देखो जिसकी जितनी बुद्धि विकसित हुई है, जितनी बुद्धिमे 
मनुष्य हुए है वे अपनी बुद्धिमे पाये हुए परिग्रहको कापी मानते हैं और उसे सारभूत मानते 
है । यह एक प्राकृतिक बात है । जगलमे रहने वाले मील जब आपसमे वात करते हैं भर 
किसी राजाकी चर्चा करने लगे तो वें यही तो कहेगेकि राजा बडा सुखी है, क्या कहना 
राजाके सुखका वह तो रोज गुड ही गुड खाता होगा । अब देखिये उन मीलोकी बुद्धि उत्कृष्ट 
पदार्थमे गुड तक ही सीमित है । तो वे उत्कृष्ट पदार्थमे वे गुड तक ही सतुष्ट रहते है, लेकिन 
भीतर तथा इन चीटा चीटियोंके पास क्‍या परिमह नही रहता ? अरे होता है परिग्रह, कुछ 
जोड कर भी रखते है, कुछ अपना समझकर भी रखते है। चैतके महीनेमे ये चीटाच)८ 
अपनी चोचमे अनाज लालाकर अपने बिलोमे सग्रह करते है। देखा खलियानमे उनकी 
इतनी ही बुद्धि है, वे उसीको उत्कृष्ट मानते है । पहा लाख दो लाख करोड हो गया, उसको 
उत्कृष्ट मानते हैं । चक्र वर्ती इतने से विशेष वैभवको उत्कृष्ट मानता है । तो यह यो अपने 
माननेकी बात है | परिग्रहका मौज जेसे मनुप्य लेते हैं वंसे ही पशु पक्षी भी लेते हैं । कौनसी 
बडी बात आप करते हैं सो तो बताश्रो ? कुठुम्बका राग, लडके बच्चे खेले, कूदे उतका राग 
उनका मजा । यह मजा क्या गाय भेस वगैरह पश्ु नही पाते ? उनका मजा देखे | आपने 
बच्चेको 'देखकर वे ' कितना सुन्दर आवाजमे बोलते है । जब बछंडा गायक पास आ्राता है 
तो गाय जीभसे अपने बच्चोको चाटती है, दया वह मोज नहीं लेती ” अगर कुढम्ब्रका 
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मौ.. ना मनुष्योका उद्देश्य है तो क्या ऐसा मौज पशुपक्षियोकों नही मिलता ? कोई भी 
मो... बता दो । आप कहेगे-बडे अधिकारी बनते है उसका बडा मौज होता है । देखो सब 
बु७ । सीमित चीज चलती है। गाय भेसका जहा जत्या होता है उत्तमे प्रकृत्पा ही कोई भी 
बैल. न अपनेको राजा अनुभव कर लेता है । जो बलवान है। जिसकी चलती है, जिससे 
और गाय, बैल, भेंस डरते है वह तो अ्पनेमे गौरव अनुभव करता है ना | उनकी भाषामे 
जो दादचीत होती है उनवी श्ाज्ञावग पालन भी वे गाय, भेस आदि करते है । खूब निगाहसे 
परख लो । सारी बात हो रही वैसी उन पशुपक्षियोमे जो मनुष्योमे होक्ी है | है अपनी 
अपनी बुद्धिकी बात । तो ससारका कौनसा मौज ऐसा है कि जिसके पानेके लिए यह मनुष्यभव 
समभा ? कुछ नही है । चाहिये तो यह कि अपनेमे मनुष्यका नाता ही मत लगाझ्नो । मत 
समझो कि मै मलुप्य है-ओर मनुप्यका जो आवरण है वहा से और खिचकर भीतर आवो, 
मैं मनुः्य नही हैं यह ध्यानमे लावो । 

श्रस्तरमे रहस्य समझे बिना धर्ममें प्रगतिकी भ्रशक्यता--देखो दो बाते है। एक 
तो है मानवद्यरम और एक है श्रात्मघर्म । आत्मघर्मकी बात कह रहे हे जिससे कि यह 
आत्मा ससारके दु खोसे छूटकर मुक्ति पा सके । सदाके लिए दु खोंसे दूरसे दूरहो सके । और 
मानवधर्म ? मानववर्मभी अच्छा है। जो मानव नहीं बन सकता वह आत्मधर्मका पात्रभी 
कसे बने ? पहिले तो यही बप्त है कि इन्सानमे इन्सानियत होनी च;हिये | कोई जरा--जरा 
सी बातमे लड बैठे अपशब्द बोले खुदगर्जी बहुत हो, स्वार्थ हो, किसी दूसरेका उपकार नहीं 
कर सके । मानो नहा धोकर आये, मन्दिर जा रहे है और रास्तेमे कोई जीवजन्तु किसी 
जगह गदले पानीमे फस गया है. बडा दुखी हो रहा है, उसेतो देखते जाये और कहते 
जाये देखो यह कसे दु खी हो रहा और बस आगे चलते जाये, क्योकि अगर इसको छू लेगे 
तो अशुद्ध हो जायेगे, अभी मन्दिर जाना है। याने मानववर्म क्या बतलाता है ? तुम्हे देर 
हो जायगी, तुम चार पूजा करते थे, तीन ही कर लेना, फिर बादमे नहा लेना । और जो 
तडफ रहा है पशुपक्षी या कोईभी जीव जो तुमसे सहायता चाह रह्म है तो उसका उपकार 
करदो । देखो जिसने जीवस्वरूपसे नाता मान रखा हो वही तो ऐसीकरूणा कर सकेगा । 
याने अपने सुखके लिए कितना अपनैको अपने अन्दरमे आना है ? इसका अन्दाज करते 
जाइये । सानवधर्म का भी सही पालन करनेके लिए कुछ तो अन्दर मे-आना पडेगा, श्रन्यथा 
सही न बनेगा । अभिमान से करेगे और भावसे करेगे किसी खुदगर्जीसिी किसी कपटसे या 
किसी अन्यभावसे करेगे। कुछ अन्दरमे आना पडेगा तब मानवधर्म सहेगा, और अतीव 
अन्तरमे आता पड़ेगा तब आत्मधर्म बनेगा । तो आत्माके धर्मकी बात कह रहे हे हा 
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किसके लिए अपना यह जीवन है, इसका निर्णय करना है | हिम्मत बनावों । देखो कई 
जगह ऐसा कहते हैं कि धर्मके लिए झ्राग्नो, धर्मयज्ञ करना है तो अपने प्यारेकी बलि दो ! 
तो देखो आपको प्रिय है रागद्वंघष मोह और उत्तका विषय बन रहे है घर कुटुम्ब आदिक 
तो श्रापको इस रागह्ष मोहकी बलि देनी पडेगी | यहाँ कोई बहुत बडा ऊँचा काम होता 
है तो उस ऊचे कामको करनेके लिए आप बडा प्रोग्राम करते, बडा खर्च करते, बडा परि- 
श्रम करते । जेसे कोई बडा फर्म या मिल वगैरह खोलना हो तो श्राज ही जमीन ली तो 
क्या तभीसे लाभ मिल जायगा । उसको तैयार होनेमे, उसके चलनेमे काफी समय लग जाता 
है । कई वर्षोतक आप उसकी आंमदनीके लिए बडी धीरता रखते है । कही । उसी समयसे 
तो लाभ नहीं मिलने लगता । तो ऐसेही आत्मकल्याणके मार्गमे इस जीवनमे कुछ धीरता तो 
रखी इस तत्त्वज्ञानके मार्गमे तो लगना चाहिये । तो एक निर्णाय बनाये कि मेरा जीवन 
है केवल आत्मतत्त्वका ज्ञान, श्रद्धान और श्राचरण बनानेके लिए | बाकी काम तो भव-भवमे 
किए । ! 
कर्म श्रोर तोकमंसे छुटकारा पानेकी रीति-भैया इस शरीर से सम्बध है अतएव 
इस शरीरको मनाये रखने के लिए कुछ जरुरी हो गया । कुछ अगर यह बिगड गर्या, कोई 
इन्द्रिया बिगड गई, कुछ और हो गया तो सक्‍्लेशका श्रवसर न आ सके इसलिए इस दुष्ट 
को मनाने के लिए कुछ कार्म करते जाइये, क्योकि दुष्टसे फस गए है, चिरकालसे फसे है । 
अब इस दुृष्टसे हम इसकी दुष्टता जानकर व्यवहार करे । याने मेरे सारे कष्टोका कारणभूत 
यह मेरा शरीर है। कुछ ऊंपरकी बात कह रहे है । अन्दरमे कर्म है निमित्तभूत, तो ऐसा 
समभ करके चाहे कि इसकी तो अ्रभी ह॒त्याकर दी जाय, जैसे कहते कि अभी खजर चला 
दो, क्योकि यह शरीर दुष्ट है, तो क्या ऐसा करनेसे शरीर का पिण्ड छूट जायगा * भरे 
जायगे तो और नया शरीर मिलेगा। छुटेगा तो नहीं । जिस शरोस्मे इस जीवको इतना मोह 
बन रहा है वह शरीर देखो सारे कष्टोका एक सावन है या नहीं ” भूख प्यास, ठड गर्मी | 
ग्रादिक की बाधाये, मान अपमान, सयोग वियोग झआदिक की बाधाये ये सब क्लेश शरीर 
न हो तो क्‍या हो जायेगे ? जितनी भी बुराई समझी जांती है, जितनी भी लोगो को अ्रशान्ति 
होती है उस सबमे भीतरमे साधन है तो यह शरीर साधन है | तो इस शर्नरसे अलंग होने 
की बात चित्त मे ओनी चाहिए | शरीर को सजाने, इतर फुलेल लगाने, खूब बढिया बढिया 
श्र गार करने के लिए चित्त न डुलाईये । चित्तमे यह बात आनी चाहिये कि मेरा कब वह 
समय श्राये कि इस शरीरसे मेरे को मुक्ति प्राप्त हो । तो यह बात कैसे मिले ? इस शरीर 
से छुटकारा कैसे मिले ? कमोसि छुटकारा कैसे बने ? बाह्य दृष्टि करनेसे नहीं, किन्तु अपने 
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को ज्ञानमात्र, उपयोगमात्र, स्वच्छतामात्र, प्रतिभासमात्र समभनेसे, अनुभवने से यह बात 
स्वय सहज अपने आप हो जायगी । जैसे गीलों धोतीमे धूल चिपट गई हो तो उसकी गीलाई 
समाप्त होनेपर अर्थात धोतीके सूख जानेपर धूल अपने आप झड जायगी ? ऐसे ही इस जीव 
ने गीलाई बना रखी है, काहेकी गीलाई ? राग &ष मोहकी गीलाई ।॥ तो जीवमें राग हूं प 
मोहकी गीलाई । तो जीवमे राग हढ्ष मोहकी गीलाई आगई है । उससे कर्म चिपट गये अ्रब 
इस कर्मंघूलकों झडानेके लिए, कर्म दूर करने के लिए मोह एशग द्वं घादिक विकार ही करते 
करते जाये तो इससे वह कर्म चिपटन दूर न होगी । अरे इस रागढ् ष मोहादिक की_गीलाई 
को सूखने दो, ये सब सूखने पर कर्मधूलकण अपने श्राप ही समाप्त हो जायेंगे । रागकी 
गिलाई भी सूखने दो और हंषकी गिलाई भी सूखने दो । ६ षको गिलाई भी केसी सो जरा 
देखो-किसीको किसीसे दुश्मनी हो तो वह कहता है कि यह मेरा शत्रु है। अहो, उसे कैसा 
अपना बना रहा है। कहता है कि मेरा दुश्मन । अहा एक बार ऐसा वह कह ही लेता है । 
भले ही उस हं षमे गीलाई बसी हुई है । रुक्षता है, विद्वंष है मगर भीतरमे वह लगाव बसा 
हुआ है | यह मेरा दुश्मन । प्यारसे तो वोल रहा, मेरा दुश्मन, वह अपना लगाव तो कर 
रहा है। देखो मूलमे उसने कैसा लगाव लगाया है और चल रहा है हंष । मोह रागद्व ष 
इन तीनोमे भीलाई भरी है । उससे कर्मंघूल चिपट रही है उसको दूर करना है । 
श्रात्महितकी भावना होनेपर सोक्षसार्गसें उसंगकी हृष्टि--देखो आत्महितकों बात 
अगर चित्तमे आ गई है तो उसके पक्ष नहीं रहता। उसको हठ .नही रहता । उसमें तो 
यह ही भाव रहता है कि किसप्रकारसे मै इन कर्म और शरीरके बन्धनो से मुक्त हो जाऊं ? 
ओर-जब उस मार्गमे चलता हैं और जब इसे देखने लगता हे भीतरमभे, उसको नजर आने 
लगता है कि यह है ज्ञानस्वरूप । यह हूँ मैं | यह है ज्ञानमात्र | और, ऊसपर हृष्टि होती है, 
उसपर उपयोग जमता है तो ऐसी स्थितिमे उसे बडा विश्वास होती है, दृष्टि होत्ती है, श्रोह 
यह ही सुक्तिका मांर्ग है, मुक्ति मेरे निकट ही है। जैसे कोई मुसाफिर किसी गांवको जा 
रहा ६ और जाते जाते उसका गाव निकट हो तो आ रहा है । उसका गांव निकट ही तो 
ग्रता जा रहा हैं उसका मार्ग ध्यानमे है तो वह कितनी गम्भीरता से 
चलता है । लो अब तो आया अपना धाम । और जैसे-जैसे वह निकट आता जाता है वैसे 
ही वैसे उसे और उमग बढ़ती है । ठीक यही बात मोक्षमार्गमे चलने वाले ज्ञानियोकी होती 
है । ज्ञानी जीवने समझा कि यह है मार्ग । यह ही तो है मोक्षमार्ग क्या कि ज्ञानमात्र इस 
निड, तत्त्वका श्रद्धान करना, उपयोग होना, उसपर दृष्टि होता, उस और. रहना, उसमे 
तृप्ते रहना, यही है मोक्षमार्ग । यह ही किया भगवानने । ऐसी दशा पाई वह दशा बाहर 
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नही है । उसको अपने आपमे सन्‍्देह नही है | यह ही तो है मुक्ति , कहाँ बाहर है। देंखों 
दूरीकी भी समक अनेक हृष्टियोंसे होती है । एक समझ ऐसी होती कि चाहे कितनी ही दर 
हो, निकट लगती है । दर्यंगमे बहुत दूर रखी हुई चीजका जब प्रतिबिम्ब पडता है तो बडी 
सुक्ष्महष्टिसे देखे तो बहा भी आप केवल दर्पण दर्पणकों देखकर पहिचान जायेंग्रेकि जिसकी 
यह भलक है वह इतनी दूर है। बहुत गहरों हृष्टिसे देखे तो यह पहिचान सकते, केवल 
दर्षणको देखकरकि इस दर्बगमे जिसकी झलक श्रा रही वह चीज कितनी दूर रबी है। 
बहुत दूर रखी होनेपर भी आपके लिए तो बिल्कुल निकट है। दो हृष्टिया आयेगी । निकट 
की भी दृष्टि है और दूरकी भी दृष्टि है। कोई समझ ऐसी होती है । जो ज्ञानीके लिए यह 
मोक्षकी दूरी भी इतनी निकट है कि उसमे लम्बापन नही दिखता है । चाहे वह कई भवोंके 
बाद हो, लेकिन जिसने आत्मतत्त्वका दर्शन किया, मोझवागंपर जिसका विश्वास है, जो 
मोक्षके पथमे चल रहा है उसे कितनी ही देरमे मुक्ति हो, मगर देखता है कि यह है मुक्ति 
जेसे लोग कहते है ना मानो अहमदाबादसे कलोल जाता है तो किसीनें पूछा भाई कलोल 
कितनी बूर है ? तो वह कहता है कि बस यही तो है कलोल । तो कया है ? जिसके ज्ञानमें 
साफ स्पष्ट कलक रहा-यह ही तो है सामने । कहाँ दूर है ? अरे जिसकी और मुख किया 
वह पास है और जिउकी और पोठ किया वह दूर है। बुन्देलखण्डके कई व्यापारी सावर 
नामक ग्राममे नमक खरीदने गए । वे म्यापारी थे समरिया ग्रामके । तो जब वे नमक खरी- 
दकर बहासे लौटे कोई मील दो मील ही गए रहोंगे कि वहा उनमे साथियोमे से किसोने पूछा 
कि सिमरिया ग्राम कितनी दूर है ? तो था तो तो मानों २०० मील॑ दूर पर अभी ८६पमीले 
दूर है सिमरिया, पर वह बोल उठा-सॉँवर दर सिमरिया नीरी नीरीका भ्र्थ है नजदीक । 
याने जिसकी और पीठ है वह तो दूर हो गया और जिसकी और मुख किए हैं वह नजदीक 
है । तो ऐसे ही समभ्िये कि जब हमारा नुख मुक्तिकी ओर है याने मुक्तिकी ओर जब हम 
चल रहे है तो हमारे लिए तो वह मुक्ति निकट है, दूर कहा है। यह बात किसकी कहीं 
जा रही ? गपोडा मारने वालोकी नहीं कही जा रही किन्तु भीतरमे जिसके श्रात्मतत्तवका 
निर्णय है, जो अन्त देखता है, समभता है उसकी बात कही जा रहो है 
प्रन्तस्तत्व दर्शंकी व॒त्ति--अन्तस्तत्त्व दर्शीको स्पष्ट समझ है कि जो यहा बीत 
रहा है यह सब कर्मकी लीला है। मे तो ज्ञानस्वरूप हूँ । मेरा तो काम जाननमात्रका है । 
हुआ क्या ? कर्ममे तो कर्मकी लीला है और उस ही साथमे कलक और ज्ञान चल रहा है 
इसलिए ससार चल रहा है । देखो-तीन तरहके बिकारी जीव होते है । एकतो आशक्ति- 
पुवेक झलके हुए विकारको ग्रहण करने वाला दूसरा' है अनाशक्त मलके विकारको ग्रहण 
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करने वाला और तीसरा विकारी है वह विकार की झलक तो है, पर ग्रहण नहीं करता ! 
विकार तीतोमें है जो लोग ऐसा कहते है कि विकार ग्रहग करे तो विकार है श्रौर ग्रहण न 
करे तो विफ्लार नही, सो बात नहीं। यह उपयोग स्वरूप है, जिस कालमे करमंविकार झाया 
वह विकार कलके बिता नहीं रह सकता । कलके, पर कोई उस कलकको, उस विकार को 
गया अनाशक्ति से ग्रहण करता है ? वह तो बुद्धि पृवंक उसमे लगता और उसको आशक्ति 
से लेता है तो यह समझ लीजिये कि आशक्ति से विकार को ग्रहण करने वाला तो हुआ । 
पहिला गुणस्थान, दूसरा! गुणस्थान, त्तीसरा' गुणस्थान व।ला जीव, उसमे भी कमी बेसी लगेगी 
झौर अ्रनाशक्ति से ग्रहण करने वाला है चौथा, शवा, एठवा ग्रुणगस्थान वाला जीव वह भी 
ग्रहण करता है, क्रोध, मान, माया, लोभ श्रादि कषाये आती । अपने-अपने दर्जे मे तीत्र 
मन्द की बात जाने, पर ७वे गुणस्थान से लेकर १०वें गुणस्थान तक वहाँ तो विकार 
भालकता है, उपाधि है, विकार है, मगर उनको ग्रहण नही करता । वहा भी कुछ और भेद 
है यो भेद प्रभेद करेगे तो बहुत कक्षाये रखनी पडेगी । तो यहा यह्‌ समझ लो कि हम क्‍या 
गलती कर रहे । हम गलती यह कर रहे कि विकारो को ग्रहण कर रहे, अपना रहे । यह ही 
मैं हूँ ऐसा समझते । कषाय करते हुए समभते है कि मैं ऐसी कषाय न करू, लोभ न करूँ 
तो मेरा जीवन क्या ? तो इस तरह हम अपने आपमे देखे कि मेरा अपराध तो यह है कि 
मैं उस सलके हुये विकार को ग्रहण करता हूँ, अपनाता हूँ, उनको ग्रहण न करूँ, उन्हे ने 
झअपनाऊ, सिर्फे उनका जानन देखनहार रहूँ तो इसमे मेरी विजय होगी । 
प्रूव तत््वके आश्रयसे मनका स्थैर्य व विलय--हम चाहते है कि हमारा मन स्थिर 
हो लेकिन करते क्‍या है ? अस्थिर विषय का ध्यान । देखिये दोनो ओर से गलती हो गई । 
मन भी अस्थिर है और जिसका ध्यान किया गया वह भी अ्रस्थिर है तो जहां दोनो ओोरसे 
त्रुटि हो बहा मनकी स्थिरता की आशा कैसे की जा सकती है ? सर्वप्रथभ जबकि मन की 
और भी अस्थिरता की च्ुटि नहीं बन रही तो कम से कम इतना तो करें कि विषय स्थिर 
तत्वकों बनायें । मन भी स्थिर होगा और स्थिर तत्त्वका विषय करे तो सम्यक्‍त्व भी होगा । 
वास्तविक तत्त्व क्या है जो दृष्टि मे आये तो नियमसे सम्यक्‍त्व हो ? उसकी और किसी 
भव्य जीव की दृष्टि होती है । यो दिलको सुहावनी लगने वाली बाते दिलका रोग दूर नही 
कर सकती । दिल ही जहा शान्त हो जाये, ऐसी स्थिति, ऐसी तपश्चर्या मे कोई लगे तो उसे 
सच्तोष और शान्ति मिल सकेगी । जैसे रागके वचन रागको शान्‍्त नही कर सकते ऐसे ही 
दिलपसद बाते दिलके रोगको नहीं मिटा सकती और करना क्या चाहिये, जो आत्मार्थी पुरुष 
है, जिसको केवल एक यह ही प्रयोजन रह गया कि मेरे आत्माका तो उद्धार हो,' भक्ति हो, 
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जन्ममरण के सकटोसे छुटकारां हो उसको एक बहुत बड़े तपश्चरगमे चलना होगा और वह 
तपश्चरण है दिल को आशा, दिलको लुभावनी वाते, इन सबवी वलि करनी होगी। कोई 
सोचे कि मेरेमे बुद्धि नही, प्रतिभा नही, हम नहीं समझ सकते है ब्रात्मा के उरा गम्भीर 
गहरे अतस्तत्त्व को तो उसका कहना एक प्रमाद भरा है जो झाधिक कमाईके घथोमे बडी 
चंतुराई रख सकता, जो दूसरो से छल करनेमे वडी-वडी कला वना सकता, उसमे वया यह 
क्षयोपशम नही है कि वह अपने आत्माके सीधे सादे सएल भोले अ्रतस्तत््वका दर्शंठ कर सके 
पर रुचि नहीं ह । जब तक निकट भव्या न हो, जिसका होनहार ठीक नही है उसे नहीं 
होती है प्रात्मतत््वकी रुचि, तो ऐसी रुचि जिसको नहीं है मत हो, पर स्वय एक अपनी- 
अपनी बात तो निश्चित बनाले कि सेरेफकी और कुछ ते चाहिये। केवल यही चाहिये कि 
मेरा आत्मा आत्मा मे तृप्त हो, सन्तुष्ट हो और आत्माके असली उस आराम को मैं अभी 
कभी-कभी पा सकू , उसके भ्रतिरिक्त श्रौर जो कुछ है परिस्थिति वश लगना तो पढ़ता हैं, 
लेकिन हैं सब उसके लिये बेकार । उनसे मेरे आत्मा का सुधार नहीं। तो ऐसे आ्रात्मतत्व 
की परीक्षा के लिये अगर तन, मन, धन, वचन सर्वस्व न्यौछावर होता हो तो हो, मगर पाल 
आत्मा के-अतस्तत्वकी तो समझो कि मुप्त ही पाया । कुछ खोया , नही । विनाशीक चीज 
थी वह भी खोया नही गया । यहा न रहा और जगह रहा अथवा यो न वर्ता और तरह बर्ता, 
पर यह रुब आन्तरिक लाभ मुफ्त ही तो प्रात्त हुआ | तो इससे तोब्र गस्था होता चाहिये 
कि मेरे को तो अपने आपका वाल्तविक सहजस्वरूप ही ज्ञान मे लाऊ'। अवश्य आयेगा 
ज्ञानमे ॥ कुछ थोडा उद्यम करना होगा । जो ज्ञानी पुरुष हो आत्मार्थी हो उनका कुछ प्रसाद 
पाना हूं।गा ।- थे 

तत्त्वज्ञान प्राप्त करमेके लिये श्रात्मविभवका रादुपयोग--जररे बड़े सतभी कुन्दकुन्द- 
स्वामी भी उनके भक्त अमृत चन्द्र सूरि जहा यह बात बतलाते हैं कि श्रात्माक। अधिकार 
पानेके लिए कुछ-वैभव चाहिए ना ? तो वे वैभव चार किस्मके होते हैं एक तो वंभव है-शब्द 
ब्रह्मका बहुत ज्ञान हो, श्रद्धान हो । जिसके प्रथम बात में ही गल्ती-हो वह अश/गेके वैभवकों 
नही प्राप्त कर सकता । जिसे वीतराग जिनेन्द्र देवकी वाणीमे सप्ततत्त्वका दिग्दशन, युविति 
पूर्ण जचा जिसमे जराभी सन्देह नहीं ऐसे वाणी परम्परा से जो कुछ कहते चले आ्राये स्वग्र 
नरककी बात तिरेस शलाकाके-पुरुषोफे चारित्रकी बात, उन सबको झूठ बोलनेका प्रयोजन 
क्या था ?-उन वीतराग ऋषोसतोकों ? ज्ञानी पुरुष जिन्होंने सप्ततत्त्वका वर्णात और ,अपने 
ग्रपकें भीतर सप्ततत्त्वका घटन, दिरदर्शन किया है मेल खाया है: जो प्रश्ञने बताया सो 
मुझे आया, जो सुभमें अनु भूत - हुआ वही इस ग्रन्थमे मिल रहा ऐसा जिन्होंने मेल बना 
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जिय। उनके लिए जिनेस्द्र वणीमे जितना जो कुछ कहा, गया है उनमें अनतास्थाकी रंचभी 
गुगाइश नही होती । जिनको सप्ततत्त्वकी श्रद्धा हुई है, वह प्रभुकी वार्णीको श्रसत्य कहनेके 
लिए जिह्ना नही उठाता। तो श्रात्माका भ्रविकार पानेके लिए पहिला वेभव है समस्त 
इृह्यकी उपासना, आग्मज्ञान । दूसरा वैभव यह है कि ऐसी प्रतिथा जगेकि समस्त विपक्षकी 
युक्तियोको दृर कर सके, श्रर्थात्‌ दार्शनिक शास्त्रका भी बहुत अधिक मथन किया गया हो । 
यह एक वेसव है आत्नापर सही अधिकार पानेका । तीसरा वैभव है-गुरूचरण सेवा इतनी 
की होकि उनके प्रसादसे उनके सकेतसे या सहज ही सेवा करतेमे एक उस तत्त्वज्ञानकी 
ऋलक बन जाय जिसे कहते है गुरुच्रणुप्रसाद पाया, शौर जो शुद्ध आत्मतत्ववका अनुशासन 
मिलता है एक बह । जैसे कोई श्रादमी अपने श्राप कुछ चीज सीखे और कोई उसी चोजको 
किसी गुस्से सीखे तो उन दोनोकी शिक्षाओमे श्रन्तर देखते है इसीतरह अपने श्राप अध्ययन 
करके, अपने आप पढ़े करके, अपने आप बाँच 'बँचकर जो ज्ञान पाया जाता है एक वह 
ज्ञान और दूसरा जो आगमवेत्ता है, जो युक्तियोसे परख चुंका है, अ्रनुभवसे समझ चुका 
है ऐसे गुएकी परम्परासे पाये ज्ञान तो इन दोनो ज्ञानोमे ऐसाही अन्तर है । तो आत्माधिकार 
पाने वालेका तीसरा वैभव है गुरुचरण प्रसादसे पाया हुआ तत्त्वानुशासन और चौथा वैभव 
है अपने आपमें उसको ऐसा घंटित॑ करना, ऐसा अपने श्रापके भीतर समझना कि निरन्तर 
ग्रानन्द करे और उस आनन्दका जो सम्वेदन उस सम्वेदनसे है जो एक पुष्टता होती है वह 
वैभव अनुपर्स वैभव है । तो इस वेभवमे हम प्रवेश करे, इसके अ्रधिकारी बने, ऐसा हमारा 
यत्नु हो । जो बात्न जिस बिचिसे होती है वह बात उस विविसे हुआ करती है । ससारमे 
रुलनेका विधान है पंर द्रव्यो की भ्ंपनायत करना तो मुक्तिका विधान है अपने सहज 
स्वहुपमे आत्माकी प्रतीति करता, यदि श्रनात्मतत्त्वमे आत्मश्रद्धा करनेसे' संसार होता, जन्म- 
मरण होता और होना चाहिए तो सहज श्रात्मतत्त्वमे गझ्ात्मत्त्वकी श्रद्धा करने पर मुक्त्त 
क्यो न होगी ? होनी प.गी ह 

शुद्धनपके अवलस्बनसे उपलब्ध श्रूग श्रन्तस्तत्वके श्राश्रयसे उपयोगकी स्थिरता--- 
श्या प्रयत्त करना ऐसे तत्त्वज्ञान की ऐसे उस तत्त्वको विषय लेनेकी कि जो स्थिर है 
प्रूव है और अपनेसे कभो अलग नही होता । जो ध्रूव हो और अपने आ्रपमे सहज बनो 
हुआ हो उसको उपयोगमें ले तो मनको स्थिर होना पडेगा । मनको स्थिर करना अतीव यह 
ऊची बात नही, पर मतका काम ही न रहे यह है ऊची बात । तो चित्तकी श्रस्थिरतासे 
अधिक महत्त्व है चित्तकी स्थिरता और चित्तकी स्थिरतासे अधिक महत्त्व है चित्तप्ने 
अलग हट जोनेका । तो ऐसे उस तत्त्वमे दृष्टि जाय तो जैसे प्रभु प्रभु बन गए वैसे ही यह 
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भी कर्म दूर होकर प्रभ्भताः मिलेगी। वह तत्त्व वया है ? उसको ही समझाया गया है 
शुद्धनय से । शुद्धनय कहते है ऐसे ज्ञानसे कि जिस ज्ञानमे केवल एक श्रभेद अखण्ड अवक्तव्य 
बचनातीत अंतस्तत्त्व विषयमे हो । जिसके वारेमे श्रगर जोर लगाकर क्सीको समझाये तो 
यह कहते बनता कि वह तो जो है सो है | इससे अ्रविक बात तो कुन्दकुन्दाचार्यदेव भी 
नहीं कह सके । उन्होने यही कहाकि वह इद्ध आात्मतत्त्व न तो प्रमत्त है न अ्रप्रमत्त है 
किन्तु यह ज्ञायकभाव हैं । ऐसा ऋषि जन कहते है । श्रीर, वह क्‍या है ? जो हूँ सो हैं 
जो ज्ञान हो सो है। ये शब्द कुन्दकुन्द प्रभुके है, क्योकि उसके वारेमे कुछभी कथन 
करना, कुछभी बात बोलना भेद किए बिना नही होता । और, भेदमे वह यथार्थ वस्तु आती 
नही । तो हम अउने बहुत-बहुत चीजे परखी, जानी, लेकिन ऐसा घनिप्ट, वचनातीत अपने 
ग्रापमे झ्न्‍्त प्रकाशमान सहज स्वकृपका परिचय नहीं किया और इसीलिए ससारमे भटक 
रहे हैं । तो भ्रूव अंतस्तत्त्वकी हृष्टिसि मन स्थिर होता है और यह मन भी ऊची स्थिति 
बनाकर स्वय भी विलीन हो जत्ता है । 
निरानन्दतत्त्वनका श्राश्नय न कर आनन्दस्थरूप श्रन्तस्तत्त्वके श्रार्यमें श्रानन्‍्दकी 
उपलब्धि---हम, चाहते हैं आनन्द, पर उपयोगमे लाते है हम आननन्‍्द-रहित वस्तुको । 
जहाँ विषय आनन्दरहित वस्तु बन रहा हो वहा आनन्दकी आशा करना व्यर्थ है । जगतमें 
जितने भी पौद्गालिक अचेतन पदार्थ है वे सब अ,नन्दरहिंत है। उनको हम दिलमे बसाते, 
उपयोगमे रखते हैं और श्राशा करते है कि आनन्द मिले । गलत नहीं बताया गया, आनन्द- 
रहित वस्तुमे दृष्टि गडाकर कोई आनन्द पाले तो कोई तुक नही है इसका | तो जब हम आनन्द 
पानेके अभिलाषी हैं तो हमे परखना चाहिए आनन्दमय अन्तस्तत्त्वको । अपनी बात कठिन 
लगे और बेकार की बाग सरस लगे उसका सुभटपना अधिक समझा जायेगा, क्योकि ऐसा 
बल पाना तो भगवानके बशकी भी बात नही है । जो परवदार्थ है जो कभी अपना हो नहीं 
सकता उसको पाने की बात, उसको कमाने की बात, उसको भोगने की बात सरल लग रही 
हो और निज सहज ज्ञानतत््वकी बात जिसे कठिन जच रही हो यह तो अज्ञानी है, ज्ञानीकी 
बात कह रहे है यहा केवल | उस्ते तो समझता चाहिये । क्यों भगवान से बडकर चंला जाते 
लोक मे कहावत है कि जो बहुत बढकर चलता है वह ठोकरे खाता है । जो प्रभ्ुुसे भी बढ़- 
बढ़कर बाते करता हो वह तो ठोकर ही खायेगा यह ही हाल हो रहा है मोही जीवका कि 
बह -प्रभुु की चालसे-भी आगे-बढ़कर्‌ श्रपती चाल बना रहा है । तो उसका फल -यह ही है 
कि वह च॒तुगगेतिमे भटकेगा, और,दु खी; होगा ।-अपनी आनन्‍दमय स्थिति पाना है तो आन-ब- 
रहित वस्तुको;हितरूप न-माने कित्तु श्रानन्दमय- जो निजतत्त्व -.है,-उसको, ही | हिंतरूप माह 
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तो इसे आनन्दकी स्थितिभी मिल सकती है । अपना सब कुछ हित, अपना सर्व 
कुछ कल्याण सामने रखा भीतर पडा है। केवल एक हृष्दि करनेकी बात है। सब कुछ 
दृष्टि द्वारा ही साध्य है, और उसकी दृष्टि के लिए विद्याभ्यास चाहिए और कुछ प्रक्ृत्रि 
भी सुन्दर चाहिए। नम्रता हो, क्षमाशीलता हो, छल, कपठकी बात न सोचे, उदारता 
हो, भ्रौर एक मुक्ति पानेका हृढ निर्णय किए हुए हो तो उसके लिए ये सब बाते सुगम हो 
जाती है। ग्रात्मा तो एक कल्पवृक्षको तरह है। जो सोचे सो कर सकता है । जब यह 
श्षराब सोचता है तो खरात्र होता जाता है इसीसे यह अन्दाज बनाओ कि आ्रात्मा कैसा परमे- 
श्वर है कि जेसा चाहे वैप्ता बन सकता है । खोटा चाहता है तो खोटा बन लेता है। यह 
मनमे नही जान पाता कि मैं खोटा बनू, पर खोटा चाहे तो खोटा रहेगा, श्रच्छा चाहे तो 
ग्रच्छा बन जायगा । सब हदृष्टिके द्वारा ही साध्य है। श्रपनी दृष्टि निर्मल बनाये और 
भेदतयसे सब चीजे परख परखकर जो अभेद ज्ञान ज्योति है, जिसके कहनेके लिए शब्द नहीं 
हैं, किन्तु भीतरमे ही ऐसी दृष्टि बनायें, ऐसा ही प्रयोग करे, ऐसा ही अपने झ्रापमे विश्राम 
पाकर सहज निरख बनाये तो किसी क्षण यह परमात्मतत्त्व दर्शन देता है। वह दर्शन जिसे 
मिले वह है, भाग्यवान, वह है अमीर, इस ही परमात्मस्वरूपके दर्शन बिना अगर बाहर 
की सम्पदा कुछ कुछ बात मिलती भी जाय तो उससे इसका कोई सुधार नही है । 

आत्मतत्वकी परभावविविक्तता--अपने आपसे जो सारभूत तत्व है, जिसका 
आश्रय करनेसे ससारके समस्त सकट दूर होते है, तत्काल भी शान्ति है और आगे श्दा- 
काल शान्ति रहे, एतदर्थ जो अ्रनाध्यनन्त अन्त. प्रकाशमार्ग सहज ज्ञानानन्दस्वरूप है, ऐसा 
वह परम उपासनीय तत्व ऐसा वह भागवत्स्वरूप श्रपनें आपमे शाश्वत प्रकाश मान है 
उसकी बात कही जा रही है, उसे जो यर्थायमे निरखे कि वह प्रभुत। मेरे पर्यायमे है सो 
बात नही है । जो में हूँ सो सिद्ध हूँ ऐसा मैं नही, किन्तु मेरा स्वरूप सिद्धके समान है। 
वह स्वरूप अपने आपमे अन्तर्निहित्र है, उसकी बात चल रही है । तो उसका परिचय किस 
तरहसे होता है ? उसका परिचय होता है शुद्धनयसे और अनुभव होता है शुद्ध नय, अणु-- 
डनय सभी नयोका परिहार करके, त्याग करके एक स्वय सहज होने वाली निविकल्प दशा 
से । >य गत्मस्वभावकों बात देखिये-वह कैसा हैं मैं ? प्रभावोसे भिन्न हूँ, मकान आदिक 
से निन्‍न हूँ । शरीरसे भी भिन्‍न हूँ। पहा तक तो समभनेमें ग्रधिक दिक्कत नही पडती । 
ग्रव उसके श्रन्दर और चलते हैं तो ये कर्म भी मै नही हूँ । जहां यह विषय बनता है 
आगमद्वारा कुछ युक्‍क्ति द्वारा कि कर्म एक मेरेसे भिन्‍त पदार्थ है तो वह भी भिन्‍न है। अब 
उसदे अन्दरमे और चले कि जो ,कपाय विषय इच्छाओके भाव उत्पन्न होते है, यह से 
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आ्रात्मतत््व उनसे भी निराला हुँ। यह समभते के लिए एक तो परमार्थ स्वभाव हृष्टिके 
परिचयकी जरूरत है। यहा ये विकार हैं वियय कपाय । दूसरे यह समभने की जरूरत है 
कि आत्मामे उठने वाले कपाय श्रज्ञानपरिणाम क्‍या है कि कमोदियमे आये, उनका विपाक 
हुआ, कर्ममे भी अनुभाग स्फुरण हुआ झौर उसी समय श्रात्मामे कलका और ग्रहग हुआ अर्थात 
कर्मंवियाकका निमित्त पाकर जीवमे विकार अज्ञान परिणाम हुआ । किया इस जीव ने ही। 
श्रेगर कर्म राग करे, जीवके ज्ञान परिणाम को कर्म अ्रगर करे तो जो ईश्वग्वादी है वे भो 
कहते हैं कि ईश्वर ही जगत को बनाता है, सुख दुख देता है श्रोर उनकी तकदीर बनाता है, 
फिर तो उनके कहनेमे और यहा इ१ कर्मवादीके कहनेसे कोई अन्तर न रहा, पर कर्म तो 
राग परिणामको नही करता, किन्तु कर्ंदियका निमित्त पाकर जीवमे स्वय राग परिणाम 
करने को वात बनती हूँ ) ऐसा निभित्त न॑ंमित्तिक योग हूँ तो इस योगका 
ध्यानभें लेकर जानना चाहिए कि कषायभाव जो है वह्‌ परभाव है। परम निमित्त पाकर 
हुआ है, इसलिए परभाव है। स्वभावसे यह विपरीत है ग्रतएव १रभाव है । मैं अन्तस्तत्व तो 
झ्रपने आपके स्वभावरूप ही हूँ । यह निवद्ध नही है, बँचा हुआ नही है | अब बँधा है पहिले 
न था ऐसा मैं नही मगर राग्रादिक परिणाम तो निबद्ध है, न थे अब हुए । तो जो बात़ ऐसी 
हो कि स्वभावसे विपरीत हो श्र पहिले न था, श्रव हुआ हो तो वह नियमसे सर्ततुक होता 
है, अनैमित्तिक नही होता है। यह निमित्त नैमित्तिक योग की बात हे । वस्तुस्वातत्रय तो 
समभ लीजिए वस्तुस्वरुपको देखकर । वह स्वयं उत्पादत्यम ध्र व्य_युक्‍त है । उसमे स्वत 
प्रपने श्राप ही उत्पादव्यय होता जातां है, मगर ।4$र परिणाम जो होता है कभी भी 
किसी पदार्थमे वह तो स्वयं उपादान और स्वत निमित्तसे ही बने तो शाश्वत्त हो जायगा, 
तो उसमे निमित्त पर उपाधि है, यह निर्मित्त उपाधि है, परभाव है, मेरा स्वरूप नही हूँ । 
इत विषय कषायोंसे मैं निराला हैँ। और इसीके प्रसग मे और भी निरखिये विकल्प, विचार, 
बुद्धि तकंणा ये सब भी मैं नही हैं क्योकि ये भी नैमित्तिक है। क्मका क्षयोपशम और , उस 
जाति का राग ये सब जब आते है तब ये विकल्प विचारकी स्थितियां बनती हैं, उनसे भी 
मैं निराला हूँ । 
निर्विकल्प- श्रात्मस्वभवकी निरख--हा तो अब ध्यान से आया कि परभावों से 
मैं, भिन्‍न हूँ, तो कोई कह रहा-हाँ मैं खूब समझ गया। आप यह कहते हैं कि यह आत्मा 
रागह षादिक विकारभावो से निराला है, तो फिर ये जो ज्ञान उठते हैं हमारे मतिज्ञाव, 
श्रे तज्ञान भादिक, तो उस रुप तो मैं होऊगा ? तो दूसरा विशेषण देते हैं, नही नही, इस 
रुप भी मै नही हूँ मैं तो परिपूर्ण हैं । मतिज्ञान, श्रूतज्ञान तो अधूरे ज्ञान हैं, इस रुप मे वहीं 
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हैं । ये मेरे स्वरुप नही है, किन्तु मैं तो पूर्ण हुँ । इसको सुनकर कोई दूसरा बोला, मैं समझ 
गया। आप कह रो३ है कि मैं केवल ज्ञानस्वरुप हूँ। वही मेरा स्वरुप हुआ, वही स्वभाव हुआ । 
तो तीसरा विशेषण देकर आचायदेव कहते है कि नहीं नही, केवल ज्ञानस्वरुप भी मै नहीं हूँ। 
लक्षण की बात कह रहे है, स्वरुप और स्वभाव की बात कह रहे है । जो स्वरुप होता है, जो 
स्वरुप होता है उसका आदि, मध्य अन्त नही हुआ करता, याने पहिले न था, अब हुआ, ऐसा 
नहीं, श्रथवा है और मिट जायगा ऐसा नहीं। तो कहते है कि श्राद्य तविमुक्त अर्थात आदि 
और अबन्तसे रहित है ऐसा मै हूँ श्रन्तस्तत्व । केवल ज्ञानका श्रन्त तो न होगा प्रवाहरुपमे 
छेदिलत श्रादि तो है। किसी दित केवलज्ञान प्रकट हुम्ना है तो वह स्वभाव नही हैं । तो कोई 
डौशा श्रोता बोला, मै समझ गया । आप यह कह रहे हैं कि मैं एक ज्ञानमात्र हूँ, ज्ञानस्वरुप 
हैं, सहज ज्ञानस्प हुँ ॥ तो उसका उत्तर यह है कि हाँ भाई कुछ कुछ समझे तो हो कि मैं 
एक सहज ज्ञानस्वरुप हैं । जो अनादि अ्रनन्त है । जिसकी न श्रादि है न अन्त है, जो ध्रूव 
है, सनातन है, ऐसा यह मैं झानस्वरुप हैं, आप यह कह रहे हैं । हां समझ तो गये कि यह 
कह रहे, लेकिन अभी ठीक नही समझे । भरे कंसे नही समझे ? यो नहीं समझे, कि जब तक 
आप उस स्वभावकों यो सामने रखकर बोलेंगे कि वह एक रुप है, एक स्वरुप है, एक है 

तो जिसके विषयमे श्रापको एक कहने का विकल्प होगा श्राप उस, समय उसका अचुभव नही 
कर पा रहे तो उस एक के विकल्पमें भी अचुभव नहीं होता श्लौर प्रनुभव में जाना गया 
स्वभाव, आत्मस्वभाव परमार्थे यथार्थ है। तो अन्तमे निर्णय होता है कि सकल्‍प विकल्प 
मुक्त । वह आत्मस्वभाव तो संकल्प विकल्प से रहित है । एक , है. इतना भी जहाँ सकलप 
बिंकल्प नही, किन्तु जव ज्ञानमे ज्ञानस्वभाव ज्ञेय होकर उस ही रुप उपयोगी बन गया है 

वहाँ जाना गया कि यह है आत्त्मस्वभाव । ऐसा यह आत्म॑स्वभाव है, विलीन सकलप विकल्प 
जाल है । 

.. श्रात्मतत्वके जाननेके येत्नमें जो यगिस्तार की भ्रटक्लें---जिसके. आश्रयसे मुक्ति 
बिलती उस तत्त्वको समभनेके लिए यह सब प्रयांस चल रह। है । कैसे समझें उस तत्वको ? 
मौक्षमार्गेका प्रयोजनभ्रूत तत्व उसे सममाने के लिए व्यवहारनथसे विवरण क्रके बताया जा 

रहा है । तत्व ७ प्रकार के हे-जीव, अजीव, आश्रव, बंच सबर निजंरा और मोक्ष । भ्रच्छा 
अब एक विविकल्प ज्ञानस्वरुप तत्वको समभझानेके लिए इतना, फैलाव क्यो किया जा रहा 
है ? यो किया जा रहा कि अनादि से जीव फंलाघ से ही तो पड़ा हुआ है । कषाथभाव हो 
रहे, कितनी विडम्बनाये हैं। कितनी योनियो मे जन्म है । कितनी तरहके फैलाव है। ऐसे 
फलावमे सन्तुष्ट रहने वाला ऐसे फैलावमे भ्रपनी विधि बसानें की धुन रखने वाला यह जीव 
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कंसे समभे ? उसको समभने के लिए प्रयास चल रहा है । तो गे ७ तत्व हैं यह जाने । 
उनके समझने पर जान लीजिए यह है ध्रृतार्थ परमार्थ ज्ञानस्वरुप । इन ७ के समभनेसे वैसे 
समभमे श्राता है ? तो पहिले समझें । जीव किसे कहते है ? जिसमे ज्ञान हो, चेतना हो, 
समभ हो उसे कहते है जीव । देखो पहिले तो अपने आपमे यह ही श्रद्धा होनी चाहिये कि 
मैं जीव है । लोग सोचेंगे कि सभी लोग तो समझते है कि मैं जीव हैं। सभी लोग 
कहते है कि मैं जीव हूँ। उसकी श्रद्धा तो बनी हुई है । कहा मिट्टी । नही 
नही, सबकी श्रद्धा नही हो रही है कि मैं जीव हूँ। कोई कहता है कि प्रथ्वी, जल 
झग्ति, वायु, ये चार तत्व मिल गए तो जीव बन गया । ऐसा कहने वाले पौराणिक हृष्टिसे 
तो चावकि कहलाते है, किन्तु ऐसा कहने वाले बहुत सख्याँमे जीव मिलेंगे। क्‍या है ? मिट्टी, 
जल, आ्राग ओर हवा ये चार मिल गए तो जीव बन गया । ऐसा भी तो कहने वाले बहुत 
व्यक्यि है । तो कंसे समझे कि मैं जीव हूँ । जब यह समझो कि में जीव नामका पदार्थ अलग 
स्वतत्न सत हैँ तब जीव की श्रद्धा कहलाती है । यो कहनेको तो कुछ भी कहिये, कहना 
पडेगा चारके समूहको-पृथ्वी, जल, अग्नि और हवा । ऐसा कहने मे उनको मदद किसने दी ? 
यहां भी देख रहे कि यह शरीर पृथ्वी की तरह है । इसे यो ही वेपरवाह छोड दिया जाय 
तो कुछ दिनोमे वह मिट्टी रुप बन जाता है बहुत सालकी बात है, एक दिनमे जा रहा था, 
सुबह शौचसे लौट रहा था तो वहा मेने अपने मनमे विचारा कि देखो मास तो छूने लायक 
होता नही और मास कच्चा हो तो जीवोत्पति होती । और वह॒भ्रगर सड जाये तो 
जीवोत्पत्ति होती अब यहा कितने ही मल मूत्रादिक के साथ मास लण्ड 
भी पडे हुए है, यह सब पृथ्वी अशुद्ध है, तो फिर में कौनसा डला लेकर हाथ 
घोऊ ? यह पृथ्वी सब अशुद्ध है । यहा तो पहिले मास पडा था, उसका प्रथ्वी मे मिलाना 
हो गया । अनेक जगह टटूटी गोबर आादिक पड़े हुए थे वे पृथ्वी बन गये, तो वे सब पडे हुए 
मिट्टी के डले मास ही तो हैं। मैं कैसे हतथ घोऊ तो धोना ही था, धोये बिना तो चलता 
नही । एक दो दिनचबाद मुझे ऊसका समावान मिला। जो पदार्थ है वे पडे रहे औरकालान्तर 
मे बहुत समथ बाद ये परिवर्तन करके जब मिट्टी रुप बन जाते हैं तो मिट्टी एक पृथ्वी 
'कार्यक बन गई । स्थावरोमे मास होता नहीं तो उनमे मासकी गध आयगी कहा 
समझ में भ्राया तो बात क्या चल रही थी कि पृथ्वी, जल, श्रग्नि, वायु इन चारके पिण्डको 
जीव कहते हैं, इन्हे चार्वाक कहते है, जिनके गुरुका नाम वृहस्पति है, याने जो चार्वाक है 
डसके गुरुका नाम है वृहस्पति तो पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु इन चारके पिण्डको जौव कहे 
हैं । जीव अलग नही है, इसीपर यह सिद्धान्त बना कि जब तक जियो सुखसे जियो, चढ़ 
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कर्ज लेनां पडे, उसकी परवाह न करो, पर जियो तो सुख से जियो इस जीवको मरने के बाद 
फिर आना कहा होता है ?'****** 
सर्वेस्थितियोंमें श्रात्मश्रद्धासे लाभ की संस्भावना-एक बार ऐसेही ग्रहस्थावस्था मे छोटी 
उम्रमें कुछ मित्रंजन एक चर्चा कर रहे थे । उनमे यह विवाद छिड गया त्रि सुख किसमें है ? 
जीवकी श्रद्धा करनेमे, धर्म करनेमे, ब्रत उपवास आ्रादि करनेमे सुख हे या खूब खावो पियो 
खूब भोग भोगो । खूब मौज करो, इसमे सुख है ? ये दो पक्ष चले । अब हमने तो यह पक्ष 
लिया कि जीवकी श्रद्धा करने से शान्ति मिलिगी । उसने यह पक्ष लिया खूब खाओझ, पियो 
मौज करो, भोग भोगो, खूब यश फैलावो, खुब आराम के साधन जोडनेसे सुख होता है । 
बहुत देर तक चर्चा चलते चलते अन्तमे हमने एक यह बात रखी कि देखो सभी जीव सुख 
शान्ति चाहते: है, श्रौर कुछ नहीं चाहते । ऐश आराम के साधन भीगकर थी आखिर उनकी 
चाह क्‍्या' है'? सुख' शान्ति । दूसरी कोई चाह तो नही है । अब यह विचार क्रलो कि २४ 
घन्टेकी चर्चा में भीं देंखलो, जिसने यह ख्याल बनाया है कि घस जोड ले, ऐशं आराम के 
साधने जोडले, खूब भ्रच्छा खानेपीने मे, कुठुम्ब आदिकका वद्ध न करने मे सुखशात्ति है, वे 
. भी यहेँ देखलें कि ऐसा करते हुएमे उनको वास्तव मे कुछ चैन मिलता है या नही । सुखकी 
बात छोंडदों, शान्ति, विश्वाम, विराम कुछ मिलता है कि नही । जैसे शरीर थक जाय और 
शरीर को यो'ही ढीलाढाला छोडकर पडजाय, एक विश्राम मिलता है ना, इसी तरह इनसब 
विषयप्रंसंग की बातींमे पडकर कभी किसीको विश्राम मिलता है क्या ? नही म्लिता । चाहते 
है सुखशान्ति । अच्छा अब ध्यान दीजिए कि मैं जीव हूँ । सबसे निराला हैँ, केवल ज्ञासस्वरूप 
 हैं। संबंसे निराला हूँ । केवल ज्ञानस्वरूप हैँ | मेरा काम केवल जाननेक्रा है। इससे कुछ 
सम्बन्ध नही । य॑ंह शरीर न्यारा है। मैं जीव न्यारा हूँ । ऐसे जीवका जव उपयोग करे तो 
उस सर्मय॑ कुंछ शान्ति मिलती है कि नही, ? चाहे वह बात भू०्हो, जैसे कि विपक्षी ने कहा 
कि जींव॑ नामंकी कोई चीज नहीं है, मानों जीवकी सत्ता मानले कि भिथ्या है, मिथध्या सही 
लेकिन इस मिथ्यापर भी दृष्टि डालते है कि मै सबसे निराला हूँ, ऐसा कोई एक विलक्षण 
जीव हूँ ऐसी दृष्टि डालते है। जरा डालकर देखोतो सही कि कुछ ज्लैन मिलती है कि नही ? 
उसने कहा ? हां कुछ मिलता तो है क्योकि वाहरके बहुतसे विकल्प हटने से कुछ चैनतो 
मिलता है ना ? ठीक है। अच्छा मान लिया | मगर इन सासारिक सुखसाधनोंसे इस भ्रवमे 
तो मौज मिलता है । ठीक है, इस भवका मोज लूटलिया मगर परभव निकल आया तो क्या 
करोगे ? तबतो फिर कुछ सुख न पासकोगे । इससे एक जीवतत्त्व की श्रद्धा करो । इस जीव- 
तत्वकी श्रद्धा करनेसे इस भवमे भी सुखसाता रहेंगी और परभच भी श्रच्छा रहेगा । इस 
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हर 
जीव के बारे मे तो सबका अनुभव है। जिसे कहते है अहंप्रत्ययवेद्य । याने हूँ हैँ इस प्रकार 
के ज्ञानके द्वारा सबको सभम है कि मैं हूँ । हूँ के बारेमे किसी को सन्देह नही । मैं हैं । भौर 
बाहरमे थी लोग समभते हैं कि यह कप है। जसे कोई पुरुष किसी कूृत्ता बिल्ली आ्रादिक 
जानवर के लाठी मारे ज्षो लोग उसे रोकते है भाई इस बेचारे को क्यो मारते हो ? और 
अगर कोई ईंट पत्थर वगरह मे लाठी मारे तो उसे तो कोई नही रोकता ! वह तो सीधे 
चला जाता हैं। कोई यह तो नही कहता कि भाई तुम इस भीट को क्यो मार रहे ? तो 
सबकी दृष्टिमे यह बात है कि यह जोव नही है श्रार यह जीव है । यह सबको श्रद्धा है। तो 
इतनीभी श्रद्धासे कामन चलेगा । किन्तु एक विजुद्ध जीव याने स्वयं खुद अपने झाप जितना 
है उतना ऐसा जीवस्वरूप ज्ञानमे आयेबिना धर्मझे मार्गमे गति नही होती । 
जीवविस्तार में सहजजीवस्वरूप की खोज--इतना जाने तो यहभी बहुत है कि 
यह जीव है, पद्यु जीव है । पक्षी जीव है, कीडा मकौडा जीव है । जान लिया कि जीव है। 
इसमे कुछ तो फायदा हुआ, कुछ तो दया का कीम चला । कुछ तो तुम्हारा ठीक व्यवहारहुआा। 
: लेकिन सदाके लिए ससार के सकटो से छूटना बने उसका प्रयोजन भरूतजो जीवतत्त्वका श्रद्धा 
“है वह अ्रभी पूर्ण नहीं हुआ। कुछ और समभना होगा ये जो नरक तिय॑ व, मनुत्य; देव 
आादिक जीव दिखते है ये जीव विशुद्ध जीव नही बर्थात्‌ स्वय अपने आ्राप श्रपनी सत्तासे स्वय 
जोकुछ होसकता है वह जीव नही । अच्छा जोवके बारेमे यहा जो कहा जा रहा है सो उस 
विशयुद्ध जीवकी बात इन ७ तत्त्वों मे अभी नही रखी जा रही है । क्यो नही रखीजा रही हैं 
कि ऐसे विशुद्धतत्व को अगर इस जीवनामसे लें तो उसका बधभी नही, मोक्षभी नही । 
वहतो स्वभावमात्र है। उसजीवको इन तत्त्वों में जो प्रतिपाद्य है उनको नही लिया, किन्तु 
पर्यायहृष्टि से भी जीव, अजीव, आश्चव, बंध सवर, निर्जरा श्रौर मोक्ष इन ७ तत्त्वोमे लिया 
गया है, किन्तु इन ७ मे द्रव्यटृष्टिसे निहारनेका पौरुप कराया जायगा, और अन्तमे जो एक 
निष्कर्ष तत्त्व मिलेगा वह हैं झ्राश्नय के योग्य चीज, जिसके सहारे पुरुष मोक्षमार्गमे चलता 
है, यहा जीव तत्त्वकी बात कह रहे जीव पदार्थ यह स्वतंत्र सत्‌ है। जैसे अणु-अरणु सत्‌ हैं 
इसीप्रकार जीव भी स्वय सत्‌ है कही पृथ्वी श्रादिकके मिलनेसे नहीं बना। श्रगर मिट्टी 
आदिकके मेलसे यह जीव बना तो जीव नाम का कोई स्वद्धत्र सत्‌ नहीं है, श्रौर मेल से 
यह जीव बना तो जीव नामका कोई स्वतत्र सत्‌ नही है, श्रौर मेल से जीव बन जाय, तब 
तो बड़ी गडबडी हो जायगी । बडी मुश्किल पड जायगी । कोई अगर मिट्टी की हांडी श्राग 
पर चढा दी जाय उसमे पानी भर दिया जाय, उसमे खूब आग जलाकर खिचडी पकाई 
जाय तो देखो वहा मिट्टी भी है, आग भी जल रही है, पानी भी भरा है, और हवा भी वहा 
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खूब भरी है। तभी तो देखो उस हाडी के ऊपर रखा हुआ उककन उछलता है।तो 
देखो वहा ये चारो चीजे मौजूद हो गई फिर तो उस रसोईघर में हाथी, घोडा, शेर, बाघ 
आदि अनेको प्रकारके जीव निकल पडने चाहिये । कोई कहेगा कि देखो जैसे एक कोदों नाम 
का अनाज होता, उस कोदो की रोटिया भी बनाकर खाई जाती है, उसके खाने पर तो कोई 
हानि नही होती पर उस कोदों की विधिपृवंक शराब बनाली जाय तो उसमे तो बेहोशी पैदा 
कर देने की शक्ति आ जाती है। इसी तरह इस पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु मे भी एक ऐसी 
शक्ति है कि यदि वह इस तरह से मिल जाय तो वह जीव बन जाता है। यह दृष्टान्त देते 
है वे गुरु वृहस्पति । लिकिन वे यह तो बतलांबे कि वैज्ञानिक भी जानते हैं कि जो मूलमें जिस 
जिस जाति कः तत्त्व है उसमे कितना ही मेल मिलांवट हो, कितना” ही कुछ हो वह अपनी 
जातिको छोड सकता है क्या ? वह ती अबने स्वरुप मे है । तो जीव भी एक चेतता जातिको 
लिए हुए पदार्थ है। वे पदार्थ कही उन्हे मलिन भी बना सकेंगे क्या ? कोदां मे शक्ति चाहे 
बह व्यक्त हो गई, वह भी अचेतन है, वह भी उसी रुप है वह तो ठीक है कि हो गई शराब 

पर वहाँ श्रचेतनसे अचेतन ही हुआ । किसी अचेतनसे चेतव बन जाय यह नही हो सकता 

क्योकि जाति भी न्यारी न्‍्यारी है । तो चेतन जाति एक जुदी चीज है । वह चेतना जिसमे 
पायी जाये उसे कहते है जीव । उस जीवका श्रद्धांन करना चाहिए | मैं जीव हूँ । उस जीव 
का ही परिचय कराने के लिए गुणस्थान मार्गणाश्रो का बहुत वर्णन है । मार्गणाश्रों की हृष्टि 
से देखें तो जीव ५ प्रकारके मिलेगे। नारकी तिर्यण्द, मनुष्य, देव और सिद्ध । इन्द्रिय जाति 
की दृष्टि से बतायेंगे तो कहा जायगा कि जीव छ. तरहके मिलेंगे, एकेन्द्रिय, दो इन्द्रिय, तीन 
इन्द्रिय, चारइन्द्रिय, पन्चेन्द्रिय और इन्द्रियरहित । यो मार्गणावो द्वारा जीवका परिचयकराया 
गया है । | ह 
धर्मप्रियजनोंका घूल लक्ष्य ज्ञानभाव--उस अँतस्तत्वका परिचय करे जो कि सहज 
है, सनातन है, शाश्वत है, जिसे निरख करके वेदान्तियोंने एक वेदान्त बनाया । वेदान्त क्या 
है ? वेद का अन्त है जहाँ उसे कहते है वेदान्ते | वेद मायने है ज्ञान, हमारा यह ज्ञान यह 
विकत्प, यह विचार, वह कहलाता है वेद । ज्ञानका जहाँ अ्रन्त हो गया, समाप्ति हो गई उसे 
कहते है वेदान्त । याने ऐसी एक निविकल्प स्थिति, ऐसा एक चतन्य स्वर्प सत जहां विकल्प 
विचारका अन्त ही जाता, वह है वेदान्त । शब्द तो सबके अच्छे होते हैं। जितने भी मजह॒व 
है उनके जो जो भी शब्द है वे उत्तम है और तत्वको बताने वाले है । ज॑से बौद्ध, वाने ज्ञान 
स्वरुप, ज्ञानस्वरुप अतस्तत्वको माने सो बौद्ध । वेदान्त, ज्सिमें विकरुप विचारोका अ्रन्त हो 
जाय उसे कहते है वेदान्त और झ्राज कज्षके शब्दोमे जेसे हिन्दू जो हिंसा से दूर रहे उसे 
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कहते हैं हिन्दु । मुसलमान जो ईमान (सच्चाई) पर कायम रहे सो मुसलमान । ,शब्द-किसी 
के ऐसे नही है जो धर्म के विरुद्ध श्र्थ बताते हो । लेकिन जब कभी कभो पक्ष हो जाय तो 
क्या उस-शब्द के आधार पर कुछ भी :<दृष्ठि जाती ? जंसे जैन-जैन कोई सम्प्रदाय . है 
क्या ? अरे जो राग वेषको हटाये उसे कहते है जिन और जिनके द्वारा! प्रणीत धर्मको जो 
माने उसे कहते हैं जेन । मायने रागढ् षको मेटने के लिए जो- सत्य मार्ग है.उस. पर जो. चले 
उसे कहते हैं जैन । ये गाय बैल .भैस वगरह भी तो जैन हो सकते । सूकर, ,सर्प, बन्दर 
आदिक भी बहुत से जीव भी तो जैन ही गये थे । उन्हे सम्यग्दर्शन हो गया, वे-वीतराग 
विज्ञानका अनुभव करते थे यथा यथा समय । तो सभी शब्द ले लो वसादयाने जो लोक मे 
सव।धिक फेलमे वाली वस्तु हो उसे कहते हैं विष्ण । वह है ज्ञान देखो सबसे शअ्रधिक - फैलने 
वाला होता है ज्ञान | कैसे ? जरा-यही बतलाओ-दो तरहकी चीजे सामने रख रहे, मोटी 
और पतली । मोटी -बडेका नाम है श्र प्रतली सुक्ष्मका नाम है | एक , बात सामने रख 
रहे कि बतलाओ मोटीमे पतला समाना है या.पतलामे मोटा _ ? आप लोग्र तो सोचते... हंगे 
कि क्‍या जवाब दे । तो इसका उत्तर हभी दे रहे, क्योंकि अधिक समय न लगे ० देखो. पतलेमे 
मोटा समा जाता है । जो सूक्ष्म है उसमे वादर समा जाता है। कैसे, _ तो जरा ,अव्ैज्ञानिक 
हिसाब से भी देखो और अपने -सिद्धान्तसे भी देखोजैसे , जमीन और पानी,.इतसे .मोटी हैं 
जमीन जमीनको भ्रब देखो पानीके बीच जमीन है या जमीनके बीच. पानी है,.तो .. श्राजकलके 
जो वैज्ञानिक लोग है वे भी बता देगे कि समुद्रके बीचमे ही तो प्रृथ्वी है,-देखो.. पानी के; बोच 
जमीन है, तो प,न्तीमे जमीन समा गई । पानी पतला है जमीन मोटी है - तो पर्ीमे.- मीन 
समा गई । सिद्धान्तसे भी देखो-जम्बूछीपसे दुगुना है लवण समुद्र, कितना: दुभुन्ता-ह,.ठी ,ल[ख 
योजनाका है ? और दोनो तरफ ४ लाख योजन हो गया । उसका विस्तार देखिये-जिसे 
कहते हैं वर्ग । तो लवग समुन्द्रमे ज़म्बृद्वीप समाया हुआ है । सभीद्वीप लेलो-तो.- श्रन्तमे जो 
स्व4भूरमणसमुद्र है उसमे कितना विस्तार है कि उसमे सब असख्वाते हीप-समा गए । तो 
पानी अधिक है कि जमीन ? पानी | अच्छा अ्रब॒ पानीको- ले, जमीन छोड दे,.. जमीनका 
मुकदमा निपट गया । अब पानी और हवामे पतला कौन है ? हवा । तो हवा मे पानी समा 
गया । जहाँ पानी है वहा भी हवा है। और पानीके बाहरभी- हवा न हो. तो पानी कैसे 
टहरे ? हवामे पानी समा गया । पान्नीका मुकदमा मिटा | अन्र- हवाका मुकदमा लो ।.- हवा 
और आकाश, दोकों सामने रखे.। हवा पतली है कि आकाश । आकाश तो .-इतना बडा है 
कि जहा हवा है वहा भी आकाश -है और जहां नही. बहा-भी श्राकाश है । जिसे कहते हैँ, 
अ्रलोकाकाश जहा केवल झ्राकाश- ही आकाश हो-जीव पुद्रगल धर्म, अ्रघर्म, और _काल ये 
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कोई द्रव्य न हो उसे भी कहते है ना आकाश-।- तो देखो आकाश बडा है ना ? गश्राकाशमे 
हवा समा गई, लो हवा.का भी मुकदमा .निपटा। अरब आकाशका , मुकदमा लो। आकाश 
और ज्ञानमे बतलाओओं क्या पतला हैं ? ज्ञान. ।,देखो श्रब यह विधि बन गई कि जो अ्रधिक 
जगह फैलता हो वह पतला । तो ज्ञान कितना. फैला हुआ है ? आकाशसे भी बडा ज्ञान है । 
कैसे कि ज्ञानने लोककों भी जाना । अ्रलोकको भी, जाना, समस्त आकाशसे जाना और उस 
ज्ञानमे अ्रभी इतनी सामर्थ है.कि ऐसे ऐसे भ्रसख्याते लोक और भी हो.तो उनको भी जान 
ले, उतने उतने द्रव्य श्र भी हो तो उन्हे भी जाने । ज्ञानमे कभी नही आती, क्योकि ज्ञानका 
वाम है कि जो सत्‌ हो _उसे जान जाय । सत्‌ जितने है उतने जाननेमे श्रा' ही जाते 
है शद्ध ज्ञाताके ।- अब उतने ही और भी सत्‌ होते तो उनके जाननेमे क्या ज्ञानमे ढील पड़ 
जाती कि ऐ सत्‌ अब तुम हमारे ज्ञानमे मत श्रावो ? क्या ऐसी कोई बात श्राती है कि यहा 
जगह खाली जही है ? अरे कितने ही. सत्‌ आते, सब्न उस ज्ञानमे समा जाते | तो देखो. सबसे 
सुक्ष्म हुआ ज्ञान इतना सूक्ष्म है विथ्णु है, व्यापक है तो ऐसे विष्णु स्वरूप ज्ञानकों माने उसे 
कहते है वेष्णव । और-और भी जो हो प्रबके ग्रर्थ एक शुद्ध अतस्तत्त्वको भलकाने वाले ही 
मिलते है । 

कानों-कान जाते-जाते_मोलिहृता' का रूग---तर्कंगा' करो--जब बहुप्त पूर्वमें जब 
धर्मपरग्पर[ चली होगी तब उसमूलमे प्राय' सब उस अतस्तत्त्व के नजदीक ही आये होंगे । 
जैसे-जैसे वचन का विस्तार बढा बसे ही- वैसे यह _बात बढती गई । जैसे कहते है ना कभी- 
कभी अजी हमने सुनाकि आपने ऐसा कहा,था । _ अरे तुमने सुना था .तो भाई सुनी बाततो 
सच्ची नही होती जरा उसे देखकर वबोनों | अ-) बत्त ऐसी हैं कि हमने सुना है। भरें सुनी 
बात हम न मानेंगे । जो देखीबात हो सो [सर्च है | हम सुनी बात न मानेंगे, क्योंकि एकसे' 
एकसे कहा, उसने फिर किसी दूसरे से कहा, इतना बदल-बदलकर कहना होता जायेगा । तो 
१०० कानोके बाद उसपहुँची बातमे कितनी बदलहो जायेगी । तो हम सुनीबात नहीं मानते । 
हमतो देखी बात मश्नते है। कोई कहे.अजी आप क्‍या कहते ? हमनेतो खुद श्राखो देखा । 
तो-कोई यहभी-कहेगा कि भाई-देखी हुई ब!त भी तो स़ही नही है । हमतो देखी हुई .बातभी 
भूठ समभते हैं । फिर वैसे सच समझे ? जो -अचुभवमे उत्तराहो वह सच है। कैसे सुनीबात 
भूठ है इसके लिए तो कोई दृष्टात देनेकी जरूरत नही है, इसेतों सब मानते है मगर देखी 
हुई. बातभी , फूछहो सकती है क्या ? हा हो सकती है ।» एक हृष्ठांत लोग एक राजाका पलंग 
सजानेवाला नौकर था ॥ वह रोज राजाका पलग सजाया करता था। वह पलंग स्प्रिगदार 
था। उसपर हाथघरेतो भट वह दबजाये । रोज-रोज बिछाते हुए, एकदिन उसनौकरके मनमें 
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आया कि देखोहमे यह पलग बिछाते हुए बहुतदिन 'हो गए, परन्तु श्रभीतक हम यह न जान 
संके कि इसपलगमे सोने से कितना सुख मिलता है। मनमे आया कि जरा एक-दो मिनट 
इसपर लेटकर देखेतो सही । ज्योहि वह उसपर लेठातो ऊपरसे चहर डालली । हुआ क्य।कि 
दोज्ार मिनंट मे ही उसे नीद्रा आ गई | सो गया । कुछदेर बादमे राती आर्य,तो वहभी 
रोजकी भाती उसी पलगपर सोगई । उसे पता न था कि यह नौकर सौ. रहा .है। वहतो 
उसे राजाही समझकरही थी। सो नौकर और रानी दोनो सो रहे थें, राजा आया तो यह 
हृष्यदेखकर क्रोधसे भरगया। सोचाकि यहकौन मेरी रानीके साथ सो रहा ? शायद मेरी 
रानी दुराचारिणी है। सोचाकि मैं तलवारसे इनदोनो का सिर अभी उडा दूं. । पर ध्यान 
आया कि भरे विद्वानों ने तो कहा है कि जल्दीमे कोईकार्य न करडालना चाहिए, उसके प्रति 
कुछ सोचना चाहिए । श्रव राजाने सर्वप्रथम रानीकों जगाया । रानी ने अपने प्लोमने राजाका 
देखा और पलगपर पडे हुए व्यक्ति देखातो वह आश्चर्य से भरगई झौर बताया कि मैंतो यही 
संमफकर इसपलंगपर सो गईं थी कि आप सो रहे है ! बादमे नौंकरकों जगायातरों वह नौकर 
भी हरकेमारे कापरहां था। उसने साराहाल बताया । तब राजाको सहीज्ञान हुआ | तोदेखिये 
आँखोदेखी बातभी भूठरही । अनुभवकी बात सही होती है । जैसे एक वन्धय[ सौतने _ अपनी 
सौतके लंडकेको लेनेके लिए मुंकदमा किया, कहा यहमेरा लडका हैं जो पतिका सो मेरा । 
दोनो कटह्ठे मेरा मेरा । तव चतुर निर्णायकने कहा कि ठीक है दोनो का है सो इसके झावे आधे 
दो टुुकडे तलवार से किए देते है सो एक-एक टुकडा लेलेना । तलवार वालेकों बुलाया | तब . 
पुत्रवती कहती है कि महाराज यह,लडका मेरा नही, इसका है इसेही देदो । राजाने अनुभव 
से समझ लिया कि इस मना करने वाली का ही यह लडका है। खैरबातं यह कह रहे कि. 
कानो कान बात जाते जाते धर्मरूप भी कुछसेकुछ बन सकते । तो मूलमे धर्मआ्ात्मा के सहन 
स्वभावरूप ही है । 


कहे 


पदार्थके विकत होनेकी पद्धति--पृदार्थ कैसे विक्ृत्‌ होता है और कंसेमुबंत होता है 
इसकी व्यवस्था सभीमे एकसमान है। जैसे 'चौकी गृदी हुई तो वहाँ. दोवाते ध्यानमे रखनी 
होगी कि एक चौकी और एक अचौकी ।'जो चौकी' नही है वह सब अचौकी पदार्थ है । प्रकरत 
भे' जो चौक्ीसे चिपट सकता है वह' अचौकी है चौकीमें अ्चौकीका आना आश्रव है । चौकीमे 
अचौकीका बधना बध -है। चौकीमे नईअ्रचौकी न॑ 'आयेसोसम्बरं है और चौकीमे जो अ्रचौकी 
आयी है बह भडे सो निजेरा है और जब अ्चौकी बिल्कुल हट जाय; केवल वही चौकी रह 


जाय जो श्रपने सहज' सत्त्त्व से है इसे कहंते है मोक्ष प्रत्येक पदार्थमे विकार होतेकी पद्धति एक 
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ही है, कि वह क्रिप्ती परसगको पाकर विक्ृृत होता है। अपने आप हीं कोई निमित्त अपना 
ही लेकर विक्त हो जाय तो इसमे पदार्थका स्वरुप नही ठहरता, पदार्थका विकार स्वभाव 
बन जाता और कभी भी उस विकास्से मुक्त होनेका अ्रवकाश नही हो सकता । विकार 
होनेकी यह ही पद्धति है कि उपादान खुद इस योग्य हो और अनुकूल निमित्ति सन्निधान हो 
विकार होता है। अनुकूल निमित्त सन्तिधान होने पर विकार होता । ऐसा सुनकर यह श्रर्थ 
ने लेना कि किर वस्तु परिणमनेसे परतत्र हो गई । बात भत्री प्रकार समभना कि एक पदार्थ 
से अन्य वस्तुका सन्निधान मिला इतनी ही तो बात हुई। और उस कालमे उस पदार्थको 
तो परिणमना ही था । परिणमें विना कोई पदार्थ रहता तो है नही तो अब यह पदार्थ 
ऐसे ही योग्य उपादानमे था सो विकाररूप परिणम गया । जैसे दर्पण के सामने कोई लाल पीला 
पदार्थ आया और दपेण लाल पीला प्रतिबिम्ब रूप हौ गया तो दर्षणको लाल पीला - रूप 
प्रतिबिम्ब रूप परिणमने मे परतत्रता नहीं है अर्थात्‌ परिणमन मात्र उस _तरहका जो वह 
परिणामा वह दर्पण अपने आपके बलसे अपनी शक्तिसे परिणमा पर इतनी बात अवश्य है 
कि भ्रन्य पर उपाधिका सम्बंध होने पर ही वह परिणमा, पर परिणमनेमे परतत्र नही है। 
योग ऐसा निमित्त नेभित्तिक है कि परसगमे ही विकारहूप परिणम सकतो है। ऐसे आत्माकी 
बात यह जीव जो अजीवरूप परिणम रहा, क्रोध, मान, माया, लोभादिका रूप परिणम रहा 
तो यह ऐसे ही कर्मका सन्निधान पाकर परिणमता है । इस अन्त रहस्यको जिसने जाना वह 
एक साक्षात्‌ उस तत्त्वका ज्ञाता बन गया । ५ 28 

उत्तम विकेकः--क्रौन पदार्थ किस रुप तक परिणम सकता है' इसका विवेक एक 
बहुत ऊचा विवेक है। जैसे मिट्टीका घडा घडा रूप बना तो उसमे निमित्त' है कुम्हारका 
व्यापार, इसीप्रकार जब जीव, क्रोध रूप परिणमा तो वह क्रोध जीव नि+्र गाठकी चीज है 
क्या ? क्रोध रूप.परिणमते हुए कर्म की कलक है। जीव तो ज्ञानमात्र है । वहं॑ जानन 
स्वरूप को रखता-है। उसके जाननेमे ही विकार हुआ । जाननेमे ही वह रग आया । 
वह रग कर्सका है। कर्म अ्चेतन है। वह खुद अनुभव कर सकता नही, परन्तु अनुभाग जो 
भरा. पडा हुआ था वह अनुभाग -फूठा कि वह्‌ कर्म ही विकृृत हुआ, और ऐसे विकार” रूप 
परिगमतते हुए कर्मकी झलक हुई जीवमे ॥ इसने, अपने आपमे उस रुगको अपना लिया । न 
अपनाये तो इसप्रे व्यक्त विकार रह जाता है। अपनाये, बुद्धिमे ले, उपयोगमे आये तो वह 
व्यक्त विकार बन गया । तो यह कर्म रेग है, यह मेरा स्वरूप नही है, उससे भेरेको कुछ पडा 
नही है, मैं तो विविक्‍त हैँ । निराला हूँ, अब भी निराला'हूँ। जीव जीव स्वरूपमे है,' कर्म 
कर्म स्वरूपमे है । पर ऐसा विपाक जब आया तो जीवके उपयोगस्े जेह रग बने गया। पानी 
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मे रंग घुल जाय और सारा पानी रंगीलां हो जाय | उस रगे हुए पानीमे, जैसे लाल रग 
डाला तो पानी लाल हुआ, उस लाल पानीमे जैसे यह विवेक करना कठिन हो जाता कि 
पानी तो अपनी एक स्वच्छता मात्र है। इसमे जो रग है वह पर द्रव्यका रग है और जल 
एक ऐसी चीज है कि जिसमें वह रग इस प्रकार समा ग॑या है। वही रग, वही पुडिया किन्ही 
श्रौर पदार्थमि मिला दे तो वहा तो नही समाता ऐसे ही जीव एंक॑ तो स्वच्छता मात्र हैंकि 
यहा कर्मपिक हो तो वह रंग इसमे समा जाय । ऐ॥॥ रग कितना ही समा जाने पर भी 
आत्मा तो एक जाननमात्र है। उसका तो एक ज्ञान विकल्प बने गया । वह विकल्प भी रग 
के सम्बन्धसे बना | कैसी भेद विज्ञानकी सूक्ष्म प्रक्रिया है जिसे कहते हैं सृक्ष्मसघिमे एक 
विवेक छेनी को पटक दिया । यह कर्म राज है और यह जीवका एक चित्रव हप है, चितृ- 
क्रिया है, ऐसा विवेक करने वाला ज्ञानीं पुरुष समझ गया अपने श्रापके भीतरी स्व॑रूपको, 
श्रब उसे कोई भी बाह्य पदार्थ संक्लेशके हेतुभूत नही हो पाते । परिस्थितिवर्श कुछ भी हो, 
फिर भी श्रन्तरात्मा अंत निराकुंल रहते है । जो गान गाया जाता हैं, सम्यग्हष्टियोका कि 
रमते अनेक देवागनाओ्रोंके साथ किए भी सम्यग्हष्टि देव उससे हटा हुआ हैं । और कष्ट पा 
रहा है अनेक नारकियोके द्वारा स यग्हष्टि नारकी फिरे मी वह अन्त निराक़ेल है । 
श्रात्मबोधका अलौकिक प्रताप:--आश्चयय होता है कि सुकौशल सुकुमाल ओदिक 
मुन्तीश्व र ऐसे बडे-बडे उपद्रवोंके बीच रहव/र भी शुक्लध्यानमे आये और उन्हींने ऊंर्द्धगेति 
प्राप्त की । क्यों क्षोभ नही हुआ ? यहा तो एक चीटी भी काटे तो उपयोग उर्स और हो 
रहता । उसे हटाते है, चेन नही पडती और उन्हें स्यालनी खायें, सिंहंनी खाये श्ौर एक 
श्रात्मस्वरूपमे ऐसा भ्रविचलित रहे तो वह किंसका प्रताप हैं ? यह सब इस भेद विशीनका 
प्रताप है । जिसको मान लिया कि यह मैं है, मेरा है, उसको उंसमे और मेरा मे के श्रेलावा 
श्रन्य जो कुछ है उसपर कुछ बांते पडे तो उसका क्लेश नही मानता । यहां भी तो अनेकों 
लोग दूसरे का घर जल रहा हो तो कष्ट नहीं मानते, क्योकि जान रहे कि दूसरेका है। 
खुदके घरमे कोई बात बन रही हो ईंट भी खिसके तो ख्याल करते है कि अरे इसको ठीके 
करना है । यहाँ भी तो ऐसी ही शआ्रादत पडी है कि जिसेमान लिया कि यह पराया है, उसके 
कुछ भी बननेमे यहं खेंद नहीं मानता और जिसे मीन लिया कि यह मेरा है उसमे बिगोड़ 
होनेपर खेद मानता है | जो बडें पुरुष होते हैं' बडा विशाल जिनका प्रताप होता है, 
स्वय परमेश्वर स्वरूपताकी रख रहे वे बिगंडी हांलतमे भी अपनी मूल बात कौ तो छीड़ते । 
यहा भी जो ज्ञानी हुआ उसने जाना कि जो चेतना है वह तो हैं मेरा तत्त्व, मेरा स्वरूप 
झौर जो कर्मरग है, क्रोध, मान, मांया, लोभ श्रादि कषायें हैं, विकल्प हैं तरग हैं, ये मेरे 
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कुछभी नही हैं। मेरा बिगाड मेरेसे नही हो रहा । मेरा बिगाड उसपर विषयसे हो रहा. 
वह विषयमे. ही. तो आया । उसे । इस मौहीने हृढ़तासे श्रपनाया । ज्ञानी जानता है कि मैं 
तो. एक चिन्म्ात्र हैँ थोडा अन्दाज करलो कि ऐसो कोई लक्ष्य रख रहा हो। और उसके घरमे 
कुछभी कठिन बाघाये आये, कोई गुजर गया, कोई वियोग हो गया तो उस स्थितिमे ज्ञान 
ज्ञान रखते वाला द खी तो नही झता वह जानता है कि परद्रव्य हैं। परतत्त्व है प्ररसत्ता 
है, वह अपने सत्त्वसे अपने आपमे खुदसे है, मेरी उससे हानि कुछ नहीं है,. और एक 
अज्ञानी मोही परपदार्थमे श्रात्मीयताकी इतनी बुद्धि किए हुए हैं कि किसी. हृष्टके गुजर 
जानेपर बह.अपनेको महा दुखी कर लेता है । वह मानता है कि मेरे लिए ब्ो दशो दिशायें 
सूनी हो गई । मैं तो नष्ट हो गया । बरबाद-हो गया ।.ज्ञान और अज्ञानका कितना महान 
प्रन्चर है। . . - 
५ नप्र काशके प्र यश्षकी शान्त्िसाधकता--शान्ति के लिए प्रयत्त करना चाहिये 
ज्ञानप्रकाश पानेका । शान्ति का कोई दूसरा उपाय॑ नहीं है। और ज्ञान प्रकाश भी क्‍या ? 
निजमे इस भेदविज्ञानत्॒के. बल से केवल एक चित्तुप्रकाश मात्र अपने आ्रापको प्रहण करले 
पकड़ ले ऐसा चाहिए ज्ञानप्रकाशं + इसीको_ कहते हैं' बोधि-समाधि परिणामविशुद्धि, 
स्वात्मोपलब्धि । यह इस जीवने अरब तक नही पाया। उसकी निशानी यह है कि यह अभी 
तंक ससारमे रुलता फिर .रहा है । भेद.विज्ञान होने पर फिर रुलनेका कोई कारण न॑ रहेगा.।. 
नि.शंक बात है । जुँसे यहा आग पर.कोई चीज ही तो जले, पानीमे कीई_ चीज़ पडे तो. 
गल जाय । जैसां श्रतुकूल उपादान दीखता' है वसा वैसा होता है. । यहा कोई शंका नहीं 
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तो आग से रोटी सिकी थी, पता नही झ्राज भी सिंकेंगी या नहीं । किसीको ऐसी शका तो 
नही होती । आया समय, बना लिया, बन गई ।' जी _बात/ जिंस विघिसे होने की हैं उस. 
विधिसे वह होतो ही है, उसमें शंका नही । नो , जिंसकी दृष्टि, - जिसका उपयोग इस खुद 
निज में है, पर॑मार्थशरण स्वभावकों छूकर केवल एक अभेद॑स्वरुप की. लेकर जो आत्मप्रतीति 
करेगा उसको अशान्ति न रहेगी उसे बाधाये न 'होगी, ससार मे वह न रुलेगा जन्म मरण 
से मुक्त हो जांबेंगा | जीव की सब अंवस्थाओ में सार श्रवस्था है तो अपने एकल्वमे रत होने 
की श्रवस्था,है | जो इसके लिए प्रेरणा दे वही मेरा पिता, वही मेरा बन्धु, वही मेरा 
शरण, और जो इस एकत्व में हठाये, कही विकल्प में पहुँचाये ऐसा ध्यवहार बनाये-तो बह 
तो मेरा मित्र नही, बन्धु नही, पिता नही, रक्षक नहीं । वह तो सब एक ससारके, खाते मे 
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ही लिया है । क्र से कम इतना भी अनुभव हो, ख्यालमें  श्राये कि हम अभी श्रपने असली 
कत्त व्य से बहुत दूर हैं, हम यहां केवल, सारभूत एक सम्यक्त्व रुप कर्तेव्य की ही बात कह 
रहे । इस कतंव्य को पालने पर बाकी सब कततें्य भेद विज्ञान मे श्रासान हो जाते हैं। जो 
बास्तविक है, जो खास मैं हैँ, जो सहज हैं उस रुपका दर्शन होना, उसका भप्रनुभव होना, 
उसकी प्रतीति होना, उसे ग्रहण कर लेना, यह मैं हूँ | इध् दृष्टिमं विपदाका काम नहीं है। 
ध्रत्यन्त निर्लेपतामें सम्यकत्वका भ्रभ्युदब--जैसे किसी गणितका उत्तर थोड़ी गल्डी, 
कर लेने पर माफ के योग्य नही होता, वह तो गलत ही हुआ, ऐसे ही अपने प्रापमें धर्म 
पालनकी दिशामें भ्पने भ्रापको ले जानेके हिसाब मे सोड़ी भी गलती माफ नही होती । जैसे 
कोई सोचे कि भर मैं हम हैं, हमारी स्त्री है, दो हीं प्राणी हैं, खूब घन है, खूब मौज है। 
किराया ग्राता है, किसीको सताते नही, किसी से बुर बोलते नहीं, किसीका दिल दुखाते 
सही और हमको प्न्‍्य सबसे वेराग्य हो गया, किसी श्रन्य से हम व्यवहार करते नही तो 
उसमें तो बहुत राग छूट गया, किसी श्रन्यसे हम व्यवहार करते नही तोइसमेतो बहुत राग छूट 
गया । सबका ही राग छुट गया । सिवाय एक स्व्रीके हमारा भर किसी से अनुराग नहीं, 
ऐसा सोचकर ऐसी कोई धारणा बनायें कि बस हमको तो €& प्रतिशत सम्यक्त्व हो गया, 
याने रुपये मे €€ पैसा सम्यक्त्व हो गया और एक पैसा रह गया सम्यक्त्वमे . बाधा 
देने वाला, क्योकि मुझे एक ही स्त्री से प्रीति है बाकि से नही, तो केवल रुपये में पैसा धर 
कमी है, श्ररे ऐसा न होगा । चाहे एक स्त्रीमे प्रीति हो, चाहे उसमें हो चाहे बहुतमे हो, 
सम्यक्त्वका वहां श्रश नही है, व्यामोह जहां हो वहां सम्यकत्व नही है । बल्कि यह सम्भव है 
कि आप अगर एक जीवमे मोह बनाये हैं तौ वह मोह आपका प्रबल है अन्य सारे जीवोंको 
पर मानकर, एक भश्रन्यको प्रपना माननेका क्या मतलब ? उन्होंने स्वरुपसे , अत्यन्त. उपेक्षावी 
झोर एक जीवकी पर्यायमे ही मुग्घ हो जाऐ सो झौर उल्टा प्रवल मोह पडता है। माफी 
नहीं है, यहा ती जैसे सम्यक्त्व की दंशा झ्राती हो उस प्रकारसे पूर्रारुससे उद्यम हो, बात हो 
तब ही वह संम्यक्त्वकी ज्योति होती है, इतना ,निरन्तरको प्रभ्यास न होना ही एक खुद 
का प्रमाद, खुदका बैरी बन रहा है । जीव करते भी और कुछ नही है । हर जगह कैवत 
ज्ञानका भ्रभ्यास बनता रहता हैं ज्ञाममे कुछ न कुछ जानकारी"बनी रहती है। हर जगह 
काम यही करते हैं । इसके श्रलावा दूसरा व्याघार नही करने कोई भी जीव कोई दुसरा व्यों- 
पार कर ही नही सकता । बस ज्ञानमे व्यापार बनाया, ज्ञानमे कल्पना, ज्ञान की ही बात | मे 
कोई चीज बना सकते हैं न कोई किसी दूसरे का भोर कुछ कर सकता है । न सुख कर सकता 
है न दु.ख कर सकता है । कुछ भी करनेमे समर्थ नही है। केंवल एक भ्रपना ज्ञान दिकल्प बनाते 
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है। तो हमारे हाथतो कुछ नही आता करोड भी “कमा लिया हो तो भी वहां क्यों हाथ आया ? इस 
जीवमें कोनसी समृद्धिबनी' ? कौनस। एक उद्योत पाया ? शान्ति नही पंया, कुछ अभ्यदय नही 
भी है। श्रपनी बात कम झानेका ही नाम कमाना है । जैसे कहते है कि .हमने खूब “ कमाया 

-तों उसका प्रर्थ है श्रवती बात-बहुत कप आई । कमाना तो एक हानि है, क्षति है । जैसे कोई 
ग्रपनाबलनष्ट करते हुए खुशी- मानें तो समझता, है वह समृद्धि है और हो रही है क्षति । इसी 
तरह परद्रव्यके सम्पक्कमें लाथमें, सग्रहमे यह जीव,खुश होता है मगर हो रही इसकी, हानि 
- तत्त्वव्शोकी पाबनता;---जिसने तत्त्व. देखा उसको सर्वत्र दिखता, जिसने नही देखा 
उसे अनेक यत्न करने पर भी नही दिखता । कर्म कैसे हटते है, शान्ति कैसे मिलती है। सारी 
“बात तत्त्वदर्शीको बिल्कुल आसान है क्योकि बह स्वाधीन है, अपने आपकी ही; अपनेमे बात 
है, स्वयके स्वरूप रूप है । , तुमने तो यह उद्यम कियाकि सच्च जान गए। सच 'जाननेके 
सामने इसका शरण और वेभ॑व कुछ है ही नही । सारी उन्नति, सार, अभ्युदय, सच , समझ 
जानेमें है। और सारा नुकशान, संसारका रुलना एक भसत्यको सत्य समझ लेनेमें है । 
भीतर के इस भेदविज्ञानकी महिमा भेदविज्ञान- अथवा उस भेदविज्ञानके लायक पुरुषही [समझ 
सकता है । जिस तत्त्वके समभने पर छल कपटका कोई काम नही रहता। मायाचार का 
भाव नही रहता । कहां मायाचार करना .? प्रसग ही नही रहता । चाहे क्रोध सताये और 
किसी समय मान कषांय भी सताये' अ्रथवा परिस्थितिवश लोभ भी करना पड़े लेकिन हर 
परिस्थितियोमें झआान्तरिक माया ज्ञानीके नही रहती है । यही कारण है कि इस मायाको शल्य 
बताया गया है। सरल होओ सबके हितेषी होओ सबको क्षमा करनेंका “परिणाम रखो । 
किसीभी जीवसे अपने आपको बड़ा अनुभव, मत करो । भले ही कोई पर्यायमे तुच्छ है, हो, 
हम उसकी पर्यायकी तुच्छुताको इृष्टिमें लेकर अपना अनर्थ क्यो करें ? पड़ी है मुझे ? हम 
सर्वत्र द्रव्यहष्टि करके, सब जीवोंमे परमात्मस्वरूप निरखकर अपने विचारमे, अ्रपनें' उपयोगमे 
उस ,परमात्मस्वरूपकी आस्था बनायें ४ जो आत्मार्थी पुरुष है, जिसको आत्मकल्याणकी 
' वॉब्छा है उसके गर्व नही रहता ॥ किसके झागे गव॑ करना ? जितने जीव है सब, मेरे स्वरूप 
के समान हैं । कोई श्रगर तुच्छ,पर्यायमें है, मनुष्य होकर भी कुछे एक हल्की दशामें है तो 
कर्मका रंग्रं है! वह तो हल्का नही है । कोई भी जीव हल्का नही है अपने चैतन्यस्वरुपमे । 
किसको गर्व दिखाना, .? ज्ञानी पुरुषके मान,कषायका; भाव नही- रहता । क्रोध करके किसका 
बिगाड़ करना ? कौन बिग्राडके योग्य है ? मेरा कोई बिगाड़ करता ही नही । मेरा कोई 
बिग्राड़ करने वाला ही नही, फिर किसपर क्रोध हो ? कोई करता हो कुछ प्रतिकूल क्रिया 
तो उसकी मूढ़तासे उसे खुदका बिगाड़ करने वाह्षा समझे । भले ही चांहे वह दूसरा |क्रभिप्राय 
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“ में खराब है; लेकिन वह अभिप्रायमें खराब है हों खुद अपने आपके लिए है जैसा योग 
" है वैसा परिणमन करता है ।क्षित्ती भी पर्पेंदा्थंको यत्ने मेरा सुधार “यो' विगड' कैरनेके 
लिए“नही होता है । ज्ञानी जीवको किंसी पर क्रोध नहीं प्रात! । लोभ' कपाये भी वहं नही 
रखर्ता ।' है संमीपमें, पुण्योदय है तो उसका उर्वयोग करंनेसे नहीं चुकता । उसका कारण यह 
है कि; उसे एक तो यह श्रद्धा है कि ये बाह्य पदार्थ हैं, मैं) आत्मा. ज्ञानस्वरूप हूँ, मेरे ' भोवसे 
“ये पदार्थ खिचकंर ' नही श्राये # भलें' “ही पूर्वमे भाव विंशुद्ध/ कियां | प्रुण्यर्का “बे होनेते 
उंदयसे यह योगे' संमोगेम मिलों, फिर भी शआ्रार्त्ती तो केवल भांवोकां कर्ता 'हैं'और वह केवन 
“भावों के!करनेमे ही समर्थ है ।'उंसकों किसीपर क्रोघ नही होता] कहीं लोभें' कंषांय नही 
“ जगतीग। ऐसी जिंसकी सब कंयावे 'मदे हैं, “निरंन्तर धुन एंक ग्रपने! एकत्वर्गत्‌ चित्स्वेरूंप 
“'जितक्रिया पर ही रहती है| ग्रोरि हर 'जंगहे -विवेकें करके अपने आपके स्वरूपको सेमर्भता 
“रहता है. वह पुरुष -किसीपर एहसॉन नंही कर रहा, है वह अपने झरप दु.खोंसे / मुक्त होने|का 
क्राम कर रहा है ०8 पे 7७ जा को अत 2 5 34 
!-  सहजस्वरूपकी श्रप्रतीघातरूपते हृष्टिकों कर्तेब्यः--भया ! खुदमे ऐसी हँष 
““अर्पने श्राप ऐसी पंकड बने कि जैसे एक्परं। लेने वाला यत्र केवल हड्डी की फोटो लेती, खून, 
मास, चाम वर्गेरहं को छोड देता है ऐसे हीं ' यह मैं उपयोग केवल अपने सहन 'जनिज्योतिं 
स्वेर्पकी पंकेड केंरू' ।'बांकी सबंको छोड हे ।'संब अजीव' है सब कैम रंगे है, सेब बाह्य॑- 
पंदार्थ हैं, संब बेकारंकी चीजें हैं ।'मेरा'तों एक चित्‌थन चैतन्यहूप' चित है मेरी” ऋद्धि है, 
। इस रूप ही में हूँ। ऐसी जिसने अपने उपयोगमें पंकेड बनाया बंस वही परम॑पुरुष है) यही' एक 
| कल्योणकीः: बात' हैं। हमें श्राप संर्ब जो कोई भी ऐसी वृत्तिसे' रहें और अपने अ्रपके" स्वरूप 
भावरका: ही ग्रेहण करे, 'बोकी सब 'पंदर्थोमि संत्यज्ञीन' रंखें, विमुंग्ध न हो; ते “अपने कल्याणका 
“पात्र है । और, वहे बुद्धिमान हैं। ऐसे ज्ञानस्वेरूपकी अोराधनोके लिए हमेंर्स तने, मेते; धन, 
“बचने )सबे कुंछे! 'न्योछावर्र ही. । “विनोशीक * चीजेंका * उपयोग करंके अंगरें अविनाशी 
चीज प्राप्त कर लीं तो यहें-कितना बडा भारी लाभ पाया: ?'बाह रमे जितना जो कुछ: होंता 
हो, उससे अरपनेमे कोई विकेल्पजाले न॑ उठायें । खुदेंके लिए- तो “यह ही निर्शत “है किए 

| अवनेःस्वरूपत्की हीं धुनमे होऊं, पंकडमे होऊ; शान्ति पांऊ, कैंमे-मुक्त होऊ। वह ही 

पाम्रांवश्यक मेंरा कॉम हैं।/इंसकें>्ग्रेतिरिक्त मेरा प्रोरें/कोई क्तव्य नही है। कट # 
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£ - जीवकी :ज्ञानमें ही कुछ पेरिएमनेकी शक्‍्यताः-+-यह. जीव -ज्ञांतस्वरूप है।तो जानका 
-ही-काम किया-करता-है थ-सर्वत्र 7 यह-जाननेका/- काम करिता-'. है, परः्जानने की ही ः ऐसी 


सूत्र (-४ह * नम ३०१ 


विशेषता होती है कि जिस प्रकारका विषय होता. है. जातनेमे, .उस «प्रकारका .विकल्प' उत्पन्न 
होता है | यह-बात जैसे इन बाहरी“ पदार्थीेक लिए; है कि जिस ,पदार्थक्रों हम, जानते है 
उस पदार्थमें का विकल्प उत्पन्न होता है, आकार बनता , है ।॥तो यहा तो बाहरी पदार्थोके 
-साथ एक. उपाधिका सम्बंध हैं, किन्तु जंब यह ज्ञान -अपने झपमें कलकी हुई कर्म परिणतियों 
को जानता हैं तो इसमे विभाव रग होता है ओर वह एक भाव्यभावक ,भावको संकरसे दूषित 
- होता है। जानता है । यह सर्वत्र जाननेका ही काम .केरता है, वस्तुतं: पर जाननेके साथ जो 
रंग आता है, राग होता है वह इतना लिपटा हुआ होता है, ज्ञान की ही एक/अद्भुत लीला 
है कि ज्ञानका स्वरूप ही सारा रगीला हो ,जाता है। जैसे जलेमे कोई रग पड़े तो जल रगीला 
हो जांता है, वहा भी भेद मालूम नहीं पड़ता | जो कि साक्षात्‌-भेद है, स्पष्ट समभमें आता 
है, जलकी परिणति:ही नही है-।,रण रग तो एक अलग चीज, हैं जो पुड़ियामे रखा हुआ था 
वही बिखर गया, और ,जलका सम्बंध 'पाकर इतना फैल गया कि वह'रग जल की चीज ही 
“नही, परिणति ही नही है, फिर भी जलका' ओर रगका भेद जानना मुश्किल हो जाता, है। 
“तो यहां जब शान. उसे कंर्मकी कप/यको जानता है,“क्रोध, मान, माया, लोभ- अनुभाग जब 
इसमे- प्रतिफलित. होता है तो यहां तो-उस ,प्रतिविम्बर्प ज्ञान हीःपेरिंगण गया। यहां तो 
यह परिणति ज्ञानकी हो रही ,और जलमे:रग आया है! तो वह रंग परिणति जलकी नही हो 
रही-। वहा,इतना खेद /है स्पष्ट, . तो जहा ,“तना स्पष्ट भेद भी परखमे जिसके नही आया 
उसको श्रपना ज्ञातस्वभाव ,और ज्ञानमे आयी हुई.रगीली :परिणति, इनके -भेदको कोई--क्या 
समझे ? कैसा है यह विवेचकाककि अपने आपमे: अपने ज्ञानस्व॒भावक़ो -उसप्रकार प्रतीतिमे लिए 
है, कि ज्ञान्नकी-ही परिणति जो रंगीली है. उस परिणतिसे-ही” भिन्‍त समभता है, इसके/' लिए 
उदाहरण जल और रंगका उतना उपयुक्त नही है, “वंयोंकि वहा स्पष्ट. भेद है।” दपंणका 
हृष्टान्त' अधिक उपयुक्‍त हैं। जैसे बाहरी पंदार्थ सामने श्राया तो दर्पणमें प्रतिविम्ब आया । 
वह प्रतिबिम्बं बाहरी पेंदार्थकी परिणति नही हैं।' वह दर्पणकी परिणति है। दर्पणकी .परि-- 
'णति होते' हुंए भी -विवेकी पुरुष स्पष्ट जानितों हैं “कि यह दरपंर्णकी परिणति तो भले ही “है 
लेकिन यह प्रतिबिम्ब'दंपणकां नेहीः है । 'प्रंतिबिम्ब तो बाहरी पदोर्थंका है और उस * प्रतिवि-- 
“म्बको बाह्य पंदार्थकी और-ढकेलता है।' जानने वाले पुरुष दर्पणेको एक स्वच्छे ही अंगीकांर 
करता है, ऐसेही परंमीर्थे ज्ञानी पुरुष अपने आपके उपयोग जो प्रेतिविम्व है, प्रतिफलत है 
क्रोधका,म्नका/ मायाका, लोभका उसंसे। अपने. झ्रापकों स्पेंष्ट भिन्‍्त निरंखता है और वह 
. यद्यपि प्रतिफलन जीवकी ,प्ररिणति बन्नी है, *जेसेफि प्रतिविम्वः दर्षणकी परिणंति. बनी है, 
' ज्ञाननेःजो रूप रखा-है, ज्ञानने जो विकल्प-किया है, ज्ञानमें जो कुछ भलीमसता आयी है,उस 
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रूप तो यह उपयोग परिणमा+ ऐसी परिणति रहने पर भी ज्ञानी जीव जानता है कि यह 
मलीमसता ज्ञानकी गाँठकी नही है, यह है कर्म उपाधि श्र वह उसको कर्मकी ओर ढकेलता 
है । जैसे समझदार पुरुषदर्पणमें आयी हुईं छाया को बाह्य पदार्थवी ओर ढकेलते है, यह 
दर्धगका नही, यह तो उसका है । इसीतरह जञानीपुरुष इस समस्त राग रंगको, इससमस्त 
कषाय परिणामको कमेकी ओर ढकेलता हैं । यह तो सव॑ उसका ठाठ है, मेरा नही हैं। 
निमित्त नैमित्तिक भावके परिचयका कितना सदुषयोग ज्ञानी पुरुष करता है कि उसको स्पष्ट 
विविक्त भिन्‍न स्वच्छता मात्र अपने श्रापका स्वरूप श्रनुभवमे आ्राता है, जा 
अन्त परिच्छेदसे! शानित्व:---श्रन्तः स्वभाव व विभावमे जिसने भेद ज्ञात किया उसे 
ज्ञानी कहते है । लौकिक बातोमें चतुराई आ गई, कोई ढंग आ गया खानेका बोलनेका, 
व्यवहारका, इज्जतका, किसीप्रकार की चतुराई बन गई या बनाली तो वह ज्ञान नही | ज्ञान 
वही. है जो भाग अपने ज्ञानस्वरूपको सबसे निराला अपने ज्ञानमे लें, रस ले, स्वाद लो ऐसा 
होनेके लिए कितना विरक्त होना चाहिए और कितनी तैयारी होनी चाहिए कि मानो भपना 
सब कुछ जाना पहिचाना सममका, कमाया, सब कुछ ज्ञावो, छिंदो भिदो, ले जावो, कुछ भी 
हों, सब कुछ घूल मे मिले, सब कुछ कही भी जाव मैं तो अपने आपके अन्त ज्ञानस्वरूपमे 
ही सुरक्षित हैँ, ऐसी तैयारी होती है | मुक्षुकी । जो इस संसारसे सदाके लिए यात्रा कर 
जाने वाला है, उसको ससारकी किसीभी चीजमे मोह नही होता । बाहरी चीजमे तो व्योमोह 
करता ही कोई नही है । अपने आ्रापके परिणाममे 'परिणमनमे, राग रगमे, अपनी ' समभमे, 
अपने विकल्पमे यह जीव व्यामोह क्या करता है । परपदार्थमे न॑ तो 'कोईं श्ोह कर सकता, 
न राग हंष, कर सकता, न कोई किसीकों चाहता है, न चाह सकता है, न' कोई किंसीसे 
प्रेम कर सकता है।न द्वोष कर सकता है। बाह्य पदार्थपर तो इस जीवका कुछ वश चलता 
ही नही है । मोह करता है तो अपने विकल्पसे, राग करता है तो अपने विकल्कसे | हू ष 
_करके भी हंषसे राग तो कर ही रहा है, अन्यथा दृ षसे श्रगर ,६ ष हो जातां तो उसको फिर 
-कोई-उल्मन, अ्रशान्ति' ही; नही होती । यह दवं बसे भी राग करता, रागसे भी राग करता 7 
ऐसा व़्यामोह इस जीवके पड़ा है कि श्रपने-आपमे, जो इस उपयोग पर्देपर चित्रण हो ,सकता 
है उसको ही सममता है कि यह. ही-मैं सर्वस्व हूँ, उस चित्रणसे, निराला अन्त. प्रकाशभान ज्ञान- 
स्वरूप कुंछ है, इसका परित्वय नही कर पाता । और, फल यह होतां है कि सारा जीवन जो 
-दुर्लभतासे मिला है सब अशान्तिमे खो दिया जाता , है । यह. भी ,एकः कला है, पर उपदेश 
कुशलता होना, सभी मे है, पर इस कलासे तो खतरा है? .अपेने झ्रापका लाभ नहीं जो 
बोले, जो समझावे वह अपने आपको सममभाता हुआ बोले । श्रपने आपमे अनुभव करते हुए 
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बोले । तो जैसे किप्तीको परोपदेशका व्यसन होता है तो विसीको सुननेका भी व्यसन होता 
है । सुनना भी सुनना वही है कि जहा इतनी “तैयारी से सुना जाता हो कि जो बात सुनी 
जा रही है वह एक मार्ग है श्रौर उस मार्गसे श्रपने शपकी इस हृष्टिपगको चलाता है, यही 
चलाता है । बल्कि वक्‍ता की पश्रपेक्षा श्रोताक। दर्जा उत्तम है और उसे हितयत्नका अ्रवकाश 
बहुत है | उसे अलगसे कुछ नहीं सोचना है, अलगसे कुंछ नही पहिचानना है, एक शैब्द्रतार 
के माध्यमसे अपने आपकी हृष्टिको ले जाना है। बड़े आरामसे । जैसे कोई पाये हुए घनसे 
एक एक पाईका सदुतयोग करनेकी चाह रखता है ऐसे ही श्ञानीके एक-एक शब्दको बोलें तो 
सुने तो उसके सदुपयोगकी धुन रहती है । सदुष्योग बिना मेरा बोलना न जाय, सदुपधोग 
बिना मेरा सुनना न जाय । और इसी लिए सुनना भी सीमित झौर बोलना भी सीमित है। 
उपयोग बने सही उसका ही इसको लाभ है और यथ।र्थ उपयोग इसमे ही है कि श्रपने आपके 
उस सहंज भाव॑, पारिणामिक भाव, निरपेक्षभाव रूपमे अपने आपका परिचय हो. 
जीवकी भ्रन्य से प्रशरणताकी बुद्धि से समताफा प्रादुममवः--इस जीव का मदद 
करने वाला दूसरा कोई नहीं है । और जिस पर कोई दृष्टि गडाता हो, यह पुत्र है, स्त्री है, 
भां है, कुठुम्ब है, अन्य लोग है, उनका उदय$ जैसा है वैसा होगा लेकिन उनकी दृष्टि करके 
तो यह झ्पनी बरबादी करता है श्रौर इस हृष्टिसे जिसको माना अपना वह कहलाता है बैरी। 
जहां एक परमार्थपथका निर्णय कर लिया गग्मा है-मुके तो परमार्थथथपर चलना है, . उसके 
लिए यह बात स्पष्ठ समममे रहती है कि सब निराले हैं वैसे ही घरमे बसने वाले जीव भी 
निराले हें, बल्कि बाहरके निराले भ्रच्छे हैँ । उन्कें कारण उनका विषय.वनकर हमे कुछ 
मलीमसता तो नही होती, और जिनमे संग बना, सैगसम बना उनको - विषय करके तो पद- 
पद पर मलीमसता होती है ५ यथार्थ बात पहिचानने के बाद ग्रहस्थ बहुत समय तक समममे 
प्रताप है । जहां विशुद्ध ज्ञान जगा वहा कुछ भी बतें, कैसे भी हो, उससे मलीमसता नही 
आती । उसको तो सबसे निराला केवल एक निज तत्त्व की . ऐसी धुन रहती है कि सद्य 
निर्णय है, किससे क्या सम्बन्ध बनाना ? किसको क्‍या प्रसन्न करना ? किसको क्‍या कुछ 
भी सताना ? जब सर्व जीवोमे एक परंमार्थ शवरूपकी हृष्टि जगी है, उसको अबे अपनी. इस 
बाहरी रूप, बाहरी परिणति, पर्याय शरीरके लिए कुछ भी वाञ्छा नही रहती । सुख दुःखको 
ससान मान लेना यह सामान्य तपश्चरण नहीं प्रशसा निनन्‍्दाकों समान समझ लेना यह 
सामान्य उद्यम नही ॥ इस समतासे पहिले इस ज्ञानी की, ऐसी प्रतीति परिस्थिति रहती 
कि निन्‍्दा की अपेक्षा प्रशला अधिक भयानक है । श्रप मानकी भ्रपेक्षा सम्मान अधिक भयानक 
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है। दुःखकी श्रपेक्षा सुख अधिक भयानक है। दुःखमें तो, एक सत्य प्रसन्‍नता रहती+है परन्तु 
सुखमें किसीके सत्य प्रसन्‍नता नही रहती है । यह वात अपने अ्रनुभवसे भी परख सकते हैं। . 
कष्ट आते हैं। शारीरिक . या श्रन्य प्रकारके उस॒ समयमे कितनी धीरता, कितनी शुरता 
कितनी श्रात्माकी सम्हाल, कैसा प्रभ्ुकी भक्ति, कैसा बिशुद्ध ध्यान, ऐसा वैभव, ऐसा श्रगार , 
व्या विषय सुखमे भी किसीको प्राप्त हो ककता है ? जब ,किसीभी इन्द्रियका सुख थोगा - जा 
रहा. हो क्षो क्या उस.समय उसके धीरता एवं वीरता रहती है ? उसका शुद्ध वात्सल्य, प्रभु 
भक्ति, आत्माकी सुध, ये सारी बाते ठहरती है क्‍्या,? आनन्द तो एक अपनी. - ज्ञानवृत्तिके 
ग्रनुसार होता है । ज्ञानकी जैसी वृत्ति होती है उसप्रकारका उसको आनन्द, होता है ॥ बाहरी, 
समागम, बाहरी बातोंसे श्रानन्दका निर्णय नहीं है। अपना भोतरी प्रकाश, भीतरी _ ज्ञान, 
भीतरीवृत्तिके अनुसार श्रानन्दका निर्णय है। ज्ञानकी विशुद्धता दु खमे हो, निन्‍दा मे हो 
भ्रपमानमें हो, यह बहुत कुछ सम्भव है, पर सम्मानमे, प्रशंसामे अ्रपने, श्रापकी सम्हाल रहें, 
यह कुछ विशेष शूरबीरोका ही काम है । ऐसे ही कुठुम्ब मित्र परिवारसे बिछुड गए, कुछभी 
कोई .पुरुष अ्रपने श्रापको सम्हाल करले, ज्ञानको सही बनाले, उसकी श्रपेक्षा, उसको वीरता 
भ्रधिक हीती है । जो कुटुम्बके बीच रहकर भी उससे निलेंप रहता है । सत्य ज्ञानका प्रकाश 
रहता है कि यह मेरे लिए कुछ नही है । 

झात्महितमें भप्रन्तस्तत्त्वके निर्ययकी श्रावश्यकता --मेरे लिए मात्र मैं हैं, ऐसी परि- 
गति, शअ्रनुभूति, प्रतीति उस सतके रहती है, जिसने परमार्थ तत्त्वकी निरख करली है। वह, 
तत्व क्या ? वह जीव, भ्रजीव, आश्रव, बघ,,सम्बर, नि्जेरा, मोक्ष इन सातोसे अलग है। ७ 
विना नही है तो भी ७ से अलग है । और, इसी बातका, प्रकाश दिया है सतोंने, आचार्यनि 
कि ये ७ तो हैं श्रभूतार्थ और वह श्राश्रेय तत्त्व है भूतार्थ + सुनकर. कुछ हैरानी हो सकती 
कि क्या मोक्ष भी श्रभृतार्थ है? क्या सम्बर और,तिजंरा भी , श्रभूतार्थ है ? क्या जीव भी 
प्रुभूतार्थ है ? आश्रव बंधके बारेमे तो कट समभमे आता, है कि यह तो _भ्ूतार्थ है, लेकिन 
जीव, मोक्ष ये भी प्रभुतार्थनयसे ही समभ मे आते हैं,, यह समंमनेमे_ कुछ थोडी हैरानी सी 
होती है, लेकिन यहा' परखिये कि क्या श्रभूर्ताथके विषयका _्ालम्बन क्रते संमुय॒किसीको 
सम्यक्त्व अनुभूति हुई ? मोक्षकों भी पहिंचानें । मोक्ष सिदसिलामे है। वहा _ रहते है, सिद्ध- 
शिबांस कुछ ऊपर कर्मसे छूट गए है। यह ही तो मोक्ष, कहलाता हैं । ऐसे मोक्षका_भी- कोई 
वर्णन करे,जानकारी करे, लोकंके अ॑न्तमे अपने दिमागकों पहुचादें, ज्ञानको पहुचादे, ऐसी 
स्थितिंमें भी निविकेल्पतों श्राती है क्या ? जितने भी भेद . हैं वे समस्त भेद सम्यक्त्व का 
करण नहीं हैं, पर भेदसे समझे बिना हम उस अ्रवक्तव्य परमार्थ_ तत्त्वका परिचय भी 
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पा सकते ऐसे ही एक समस्या है यह कि जैसे कोई पूछे कि ससीढी पकडनेसे ऊपर चढ़ंगे या 
सीढ़ी छोडनेसे ? तो उसका कोई उत्तर न बन पायगा । सीढी पकड़ने में कोई ऊपर नहीं वहीं 
चढ़ता और सीढी छोढनेसे भी कोई ऊपर नही चढता । सीढी पकडकर छोड़ने से ऊपर चढ़ता 
है । सीढ़ी पकडे बिना भी ऊपर न आयगा, सीढ़ी छोंडे बिना भी ऊपर न आयगा । ऐसे ही 
इस परमार्थ पदका रहस्य व्यवहार पाये बिना पी न आयगा, व्यवहार छोड़े बिना भी न 
आ्रायगा । और, इसमें दिमाग क्यो लगाया जाय ? जैसा होना होगा सो हो जायगा। क्या 
अनेक बातोंका निर्णेय करना अरवश्यक है ? श्रेणीके चढ़ने वाले ऋषी संतोको श्र॒प्रयत्न दशा- 
मे ८ वे & वे १० वे गृणस्थानमे रहने वाले संतोंको क्या कुछ निर्णंय-रहता ही है ? मैं इस 
परिणाममे हैँ, मेरे ये कर्म छिद रहे है, मेरी ऐसी स्थिति हो रही; है । ये कर्म कट रहें है, क्या 
ऐसी उन्की जानकारी चलती है ? खूब श्रधिक जानकार हो क्रोई, श्र्‌तकेवली भी हो जो 
समस्त द्वादशांग रहस्यको सबको जातते है ।॥ क्षण-क्षणमे कर्मकी जो दशा होती है उनको 
समभते हुए भी, श्रंणीमे चढ़ते हुएमे तो विफल्प न करनेसे उनमें उपयोग नहीं उलभता । 
जानने में आया तो भी ऐसा सामान्य जाननेमे आता कि वह जाननेंका जो उपयोग है वहां 
नही विकल्पना बनती । जो जाननेका लो उपयोग चाहते है वह नही बनता । तो सभी >चीजो 
का निर्णाय करना आवश्यक नही, किन्तु तत्त्व क्या है, निरपेक्ष भांव क्‍या है ? पारिण[मिक 
भाव क्या है, इसका निर्णय करना अत्यन्त श्रावश्यक है । एक इस ही अंत्तस्तत्वका प्रनुभव 
किए बिना, जाने बिना सब कुछ जानना भी बेकार है । ऐसी अन्‍य बातोंके जाननेकी महिमा 
बतायी जाय, बनाई जाय, समभी जाय तो बहुत बडे--बड़े वैज्ञानिक लीकमें हैं, क्या हेम यह 
कह सकते है कि वे सही मुक्तिके मार्गमे हे । तो बात यहां यह समझमा कि श्रनेक, ब्रातोकी 
जानकारी हमको आंवश्यक नही, किन्तु श्रतस्तत्वको जाननेके लिए जो जो भी जानकारियां 
चाहिए वे सब आवश्यक हैं, और, ये सारी कलाये तो अपने पौरुषके बलपर जीव चाहे तो 
अपनेमें सहज पा सकता है। 
श्रन्त. पविल्ताका लाभः---उपदेश सुनकरु भी उपदेशसे कोई कुछ कर नही पाता । 
जो पाता है तो अपने आपमें भ्रपनी ज्ञानवृत्तिसि सहज पाता है । कोई उपदेशका सहारा लिए 
बिना भी अपने आपमें ऐसा ज्ञान पौरष बना सके तो वह भी पा सकता है। भ्राखिर पायेंगे 
सब सहज ही । बाह्य कारण का तो नाम लेना और एक मार्गमे साधन बनता है, पर 
सम्यक्त्वकी उत्पत्ति किसी भी बाह्य पदार्थसे नही होती । इसीतरह शान्ति भी किसी पद्चर्थसे 
नही होती, हो लेकिन कहते हैं कि जिसके पास जितना घन हो उसे उत्तनी ही झाकुलता 
रहती है, तो ऐसे ही समभ्रिये कि जिसके बाह्य पदार्थक विषयमें बहुत ही बगाव-व्यामोह का 
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रग होना बने वह उतना ही गरीब है । दीन है, कभी ' कभी-परखमे भूल' हो सकती 'है। 
जैसे कि लोग कहने लगते कि सीता के जाने 'पर राम इतना विह्ल हुए कि जितना विह्न॒ल 
यहाँ कोई हो तो उसे पागल 'कहेगे, भरत चक्रचर्तीकों इतना क्रोध श्रायो था कि उससे 
बंढकर प्रचड़ और कोई क्रोघ नही हो सकता | लेकिन जी समंथ' हैं, ' ज्ञानी है उनके क्षीभ 
भी आये तो वह बहुत बडे व्यापार'को 'बना देता है। जो श्रसमर्थ हे वहाँ वहुत-बहुत सोच 
करके, त्ञीत्र कपाय करके भी साधारण व्यापार कर पाता है। तो दूसरेकी परख से क्‍्या“पडी 
है । खुदमे खुदकी परखसे ही तो 'काम निकलेगा । कितना एक सयत मांगसे चलनेकी' प्रावश- 
युकता है कि जिसको सिवाय एक आत्महितके चित्तमे क्सी प्रकारकी घुंन” नहीं होती । तो 
प्रख॑ना है अपने आपमे बीती हुई बातको श्रौर ऐसा रास्ता निकालना है कि हम भीतरमे 
कैसा पौरुष बनाये कि हम उस मलीनता से दूर हटे श्ौर सदाके लिए पवित्र बन सर्के। 
दायक्षेत्रस्थ पदा्थंसे झात्माकी प्रकट भिन्‍नता--आ्रोत्माके अमसे उत्पन्न हुआ दु खे 
आत्माके अ्रमके नाशसे ही नष्ट होना सम्भव हो सकता है, उसका और कोई दूसरा उपाय 
नही है.। वह अ्रम क्‍्यए है ? जो आत्मा अभी अनात्मा है उसमे यह मैं हैँ इस प्रकार की जो 
प्रतीति है यही एक अम है। जितने भी दुख है वे इस अ्रमके ऊपर ले हुए हैं । भ्रम दूर 
हो जाय तो सारे दुख खतम हो जायेंगे । कितने भ्रम लगे हुए हैं, परखें ओर उन अमोमे 
अपतेमे कोई वात जची हो तो उप्त पर खेद लाये, पछतावा करे और उस अमका ध्वेंस करने 
के लिए धुन बनायें। प्रथम तो व्यामोही जीवोको यह ही भ्रम लगा है कि ये मकान, घर 
मेरे हैं। यह कितना मोटा अप है । ये जड हैं, अ्रचेतन हैं, कोई संब॑न्ध नही, परक्षेत्रमे' हैं। 
मतलब क्या ? कहा तो यह ज्ञानानन्दमय परमात्मस्वरुप भगवान आत्मा और कहा अत्यन्त 
विपरीत ये बाह्य पदार्थ, किन्तु जिनको इतना तीक्र भ्रम रहता कि और किसका है” मेरा 
ही तो है यह मकान । और उसकी शोभा देखकर, उसका निर्माण देख कर खुश होना, यह 
सब बहुत मोटा अम है | इसी तरह घन वैभवका अम । और कुछ 'पास आये तो 'देखो 
कुटुम्ढको म्रम, पक्ष पार्टीका अम, मिन्नोका अम, ये मेरे हीतो है, भ्रौर किसके हैं ? मेरे वहुत 
आ्राज्ञाकारी है, विनयशील हैं और इनका मै ही तो जिम्मेदार हूँ । ये मेरे से ही तो लगें हैं। 
उनकी निरख निरखकर एक अपने आत्मामे हर होनी, लगावें होनां, ओोत्मोकी सुध खो 'दता 
ओर उससे ही अपना महत्व आकना, मैं इन्हीसे ही 'तो 'मंहान हैँ । ये न हो तो मेरा महत्व 
क्या ? फिर तो मैं कुछे नही हु । अपने आपके स्वरुपके कारण भ्र्पना महत्व नहीं आकते' और 
ईस' चेतन परिग्रहेके कारण, कुट्ुम्ब॑ के' कारण, मित्रो के कारण अपना महत्व आवना, « ष्टी 
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अनुभव होता “है । ज॑से कोई साड़ किसी धरेको - सीगसे उछाले तो वह अ्रानी पीठपर ही 
तो फेकता है। और कुछ कूडा फेकनेके बाद चारो पैर पसारकर, पू्ठ उठाक़र सिर उठाकर 
अपनी आँखे उठाकर कैसा गवसे अपनी मुद्रा, बनाता है । तो जैसे, इन, बेल साडोकी जरूरत , 
है ऐसे ही यो ही मनुष्यकी करतूत है 4-बाहरी प॒दार्धोको अपनी कल्पनामे उडेरकर-जोडक 
संग्रह विग्रह करके एक गव॑से अपने शरीर को तानकर या जो भी मुद्रा बन“गई हो, ,भ्रत्तेक, 
मुद्राय़ें होती है, उन्तमे अपनेको गये का अनुभव करता है . पर आत्माको सुध इन वृत्तियोंमे 
नही ,बनती ।-औरः कुछ अन्त: चले तो इसको शरीस्मे आ्त्मबुद्धि है । शरीर टुबंल है मै 
दुर्बल- हैं । शरीर मिटे तो मै मिटता हैँ। शरीर की परिस्थिति, देखकर अपने आपकी परि*- 
स्थितिका-प्रनुभव करता है" श्ररे शरीर श्रत्युत्त कुमजोर है तो रहो, पडा है, जहां है तहा 
है । इस शरीरसे मेरा क्या मतृल़ब ? मैं तो इससे (निराला; एक चैतन्यमूति भगवान आत्मा 
हैं। वह जाय-तो जाय इस चैतन्यरसका स्वाद लेता हुआ मरे तो वह मरना नही, और जो 
बाहरी पदार्थंके रसका स्वाद लेता हुश्ना जिन्दा रहे तो भी मरा हुआ्ना -है । तो ऐसे श्रपने 
एक अतस्तत्त्वमे एसी बुद्धि, ऐसी श्रात्मीयता होना उहिए।। देह प्रकट भिन्न है । जला दिया 
जाता है। भ्ौर ज्यादह कुछ सोचना हो देहके बारेमे तो दो बाते सोचिये। ,प्रथम तो इसमे 
जो घिनावनापन है क्‍या वैसा घिनावनापन इस आत्मामे भी है /.; भरे मै भ्रात्मा तो, अनन्त 
आनन्द ब्ालाः हूँ । ये नाक, आँख,/थूक श्रादिक क्या मैं हूँ तो -देहमे इतनी . तीन प्राणक्ति हुई 
एक तो यह सोचिये कि. जैसे तुमने अनेको शरीर अपने हाथसे जलाये होगे ;वहही दृश्य श्रपने 
ग्रापके इस -शरीरमे, लगावो, ।यहूमी किसी दिन ठठरी पर बृधकर जायगा । जला दिया जायगा 
इस देहमे कोई दम है. क्या ? इस “देहमे कौन सी सार बात है जिससे मैं इस देहमे इतना 
आएक्त होऊक ८: : 7 ह 

ग्रन्तःस्थ, परतत्त्वोंसे प्रात्माकी: विविक्तता--देहंसे और ,भ्रन्त - -चले तो भ्रन्त -देखा 

कर्मविषाक | मुझ पर जो कुछ बीत- रहा हैं, जो, रग हो, रहा-है, जो मलीमसता आ रही है 
वह तो कर्मविपाकक़ी है।यह मै'नही-हूँ । मैं, तो इनसे निराला चित्तवृतिमात्र, हैँ मैं एका 

तन्यस्वरुप हूँ । दर्पृणमे प्रतिबिन्ब, आया तो वह ,द्पणकी चीज नही, है ॥ रगीला हो गय 
दर्पण, पर वह प्रतिबिम्ब दर्पषणकी;निजकी- ज़ेबकी चोज,नही "है ॥ रग - हो गया । मैं इनसे 
निराला चैतन्यवृत्ति मात्र हैं । और, इससे भी अन्त चलेतो मेरेमें जो विन्ञारआते है, कल्पनाये 
उठती है, तकंगाये जग॒ती है, ये ,तक़ेणाये,-ये ज्ञानवृत्तिया स्रे करके उदयसे; तो. नही होती 4 
लेकिन कर्मका जितना क्षय्ोपशम होता है उतना यह प्रकट होता -है तो. वहां भी इतनी मल्ी 
मसता है-कि इन्द्रिय श्र-मनके हारसे ही हो सकता है-। इसका झात्मपन स्वये अपने-आपसे 
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सहज ही होता । तो क्षयोपशम श्रौरकुछ उदय से सभी मिलकर कारण बने है । क्षयोपशन 
में स्वयं उदय बसा हुआ है । क्षयोपशम मात्र क्षय श्रौर उपशसमें नही बनता किन्तु उदया- 
भावी क्षय, उपशम और उदय इनके मेलले क्षयोपशम होता है। तो यद्यपि वह ज्ञानवृति जो 
प्रकट हुईं हैं वह ज्ञानभावसे हुई, किन्तु उसके साथ उदय भी लगा है इस कारण विचार 
नैमित्तिक है इन्द्रिय, द्वारा और मन, इनक्रे नि्ित्तसे प्रकट होता है यह ज्ञान । सो यह 
विचारात्मक ज्ञान भी पर सममलें, इनमे परतत्र होकर ही मुझमें बात होती है। ये विचार 
ये तक, ये शक्तिया इनमे भी लोग श्रात्मबुद्धि करते हैं तब ही तो कोई कुछ समझा रहा हे, 
उसे दूसरा न मान सकता हो, उससे उल्ट। होता हो तो कुछ दु.ख मानता है, वक्ता क्योकि 
उसके विफल्पमे आत्मबुद्धि है | श्रोह यह मेरी बात है; ये लोग मेरी बात क्यो नही मान जाते 
कैसे विकल्पमें आशक्ति बुद्धि बनाया है, वह भी शल्य है, भीतर दुःख प्रदान करता है धर्म 
चर्चा करते-करते भी लोगोमे आपसमे लडाई हो जाती है, जैसे बच्चे लोग खेलते तो हैं बड़े 
मेलके साथ मर्गर उनका खेल प्राय करके बद (पुरा) तब होता है जककि उनमे लडाई हो 
जाय भर थीडी मारपीट हो जाय । तो ऐसे ही यह जव कब छोड़ता है यह खेल जबकि 
इसको कोई चोट पहुंचती है | भीतस्मे निरखिये ये तकंणायें, ये विचार, ये विकल्प, ये जान 
कारी ये मेरे स्वरुप नही, मेरा स्वरुप तो इनसे निराला है । ह॒ 
चित्स्वभाबकी पहुंचमें यथा विक्राम--अब कहां तक पहुँचना है ? चेतनकी जो 
सहजवृत्ति है, बिना इन्द्रियका सहारा लिए, बिना मनका श्राश्नय लिए, अपने श्राप जो इसमें 
जगती हुई वृत्ति है वह भी मैं नही, किन्तु है वह मेरी शुद्ध वृत्ति तथापि वह भी परिणति है , 
परिणति नित्य नही, मैं अप्रूव नही मैं तो एक भ्रूव शाश्बत चितृपदार्थ हूँ, यहाँ तक जो श्र। 
सके उसके लिए पवित्रताका अवसर श्राता है, पर इसका जो इच्छुक हो, इस अ्ंतस्तेत्त्वका 
जो श्रभिन्नापी हो वह अपनी सब हठोको बलि दे देता है, अपनी सब कषायोकी बलि दे देता 
है। वह अपनेको लोक दृष्टिमे न कुछ मानता है । मैं कुछ नही .है। मेरेको तो यही एक 
अध्यात्मरस चाहिये । इस अंतस्तत्त्वके पाये बिना जंगतके जीव अबतक ससारमें रुलते चले 
श्राये हैं । वही स्थिति हम श्राप सबकी चली श्रायी है । श्रव इससे किनास कंरके निज अंत- 
स्तत्वकी श्रोर श्रभिमुख होऊ तो इसमे ही हम आपका भला है। बाकी सब हठो को त्याग 
दें, भीतरी विकल्प वासनाओको त्याग दें । भला बतलाओ, लोग चाहते है कि मेरा बहुत से 
जीवोंमे नाम फैले । तो भाई अच्छी बात है'। अभ्रगर ऐसा हो जाय तब तो बड़ी ऊँची चीज 
है, लोक दृष्टिसे, मगर जीव तो श्रनन्तानन्त'है। अगर कुछ हजार या लाख बोगेने कुछ 
झूठी प्रशंसा करदी तो श्रभी तो श्ररवो ओदमी तो और भी छूटे हुए है। उन अरबी आादमियोंमि 
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भी ब्ो अपना यश प्रकट करो । प्रकट ही नही कर सकते । और मानो कि आजका माना 
हुआ सार! विश्व भी आपको जान ले, ऐसा हो नही सकता । तो भी तो और भी जीव छूटें 
हुए है । पद्यु पक्षी ये तो मेरे को कुछ भी नहीं समझते । और बाकी जीव तो अनन्तानन्त 
छूटे । तो फिर इन थोड़ेसे लोगोंमें श्रपने यशकी अभिलाषा करके अ्रपनेमे मलीमसता क्‍यों 
बनायी जा रही है ? जीव चहता है कि मेरा सदा काल यश रहे, अरे इस अ्रनादि अनन्त 
क्वालके सामने जब अ्रवसपिणी उत्सपिणी कालकी भी कुछ गिनती नही है एक ' कल्पकालकी 
भी सारे कालके आगे एक बिन्दु बराबर भी गिनती नही है तो सारेकाल में जब यश नही 
हो सकता तो फिर न कुछ बातमें प्रशसाकी आह करके अपने को मलीमसर क्यो बनाया जाय ? 
तो इन्द्रिय श्रौर मनके विषयमें श्राशवित न हो । देहमे बधा हूँ, कसा हैं इस नाते से 'जो कुछ 
करना पड़ता है सो करो, लेकिन धुन होनी चाहिए कि मेरेमे अपने अन्दर बसे हुए एक सार 
को एक मक्खनको, एक जिसकी कोई उपमा नहीं दी जा सकती ऐसे भ्रलौकिक तत्त्वको .निरखे 
ओर इसके निरखने मे ही मेरे क्षण व्यतीत हो, इस भावना और पौरूष के अ्रतिरिक्त लोकमें 
सब कुछ बेकार है । | 

ह शान्तस्वरूप शाश्वत सहज श्रन्तस्तत्त्वके ध्यानकी परमाथ्थेशररारूपता--शान्तिका 
उपाय शान्तिस्वरूपका ध्यान करना है। श्रशान्‍्त व्यवितसे लगाव रखना और वह लगाव मोह 
रागह्षपूरक हो तो उस लगावसे शान्तिकी श्राशा करना व्यर्र है। शान्ति चाहने है तो शान्त 
स्वरूपका ही ध्यान करना होगा । अरब बाहरमे शान्त स्वृहूपका ध्यान हो तो वह कहलाता है 
ध्यवहारश्रण और निजमें भ्रन्त. स्वरूपका ध्यान हो, निज शान्तस्व॒रूपका ध्यान हो तो वह 
कहलाता है परमार्थंशरण पर जो स्वयें शान्त नही, स्वय मुक्तिके मार्ग का जिसको परिचंय 
नही ऐसे लोगोंसे आत्मीयताकी पद्धतिसे दृष्टि लगाना यह तो विपदाका मूल है। व्रह शान्त- 
स्वरूप क्या है'? निज श्रखण्ड चैतन्यस्वरूप । उसका ध्यान नहीं है तो है भ्राश्रव बंध | उसका 
ध्यान है तो होता है सम्बर निजेरा । कभी उसका ध्याव न भी हो और कभी किया हो ध्यान, 
उसकी प्रतीति हो तो भी ध्यानका अंश है । तो यह बनी है पर्याय, आश्रव, बध, संबर, निजेरा 
मोक्ष, लेकिन पर्यायका आ्रांश्रव करनेसे, पर्याय की उपासना करनेसे शान्ति अथवा मुक्ति प्राप्त 
'नहीं होती' जो निंज द्रव्य स्वरूप है उसकी उपासना उपासनाका अर्थ हैं कि उस ही ज्ञांन- 
स्वरूपमें अपने ज्ञानकों मग्न कर लेना, वह है शान्तिका साधन । जब यह स्थिति नही होती 
तब क्या क्यों गुजरता है इसीका विस्तार है आश्रवके प्रकार और बंधके ' प्रकार । कोई _ भी 
चस्तु हो वह अपने आप सहज स्वरूपमे होती है, अपनी सत्ताके कारण 'ो मेरा. .स्वरूप है 
चह मेरा असली रूप है। मैं भी एक सत्‌ हूँ | तो मेरी सहज सत्ताके कारण जो मेरा स्वरूप 
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है वह मेरा रूप है, वह एकस्वरूप है। श्रव यह सब जाल कैसे फैला ? जब मुलमे;, एक, रूप 
है । मूलमे मै एक चेतन्यमात्र हूँ, तो यह जाल कैसे फैला ? उसका, कारण तो यही कहा 
जायगा कि अनादिसे अशुद्ध है, और विकल्प करता चला आया, पर यह हुप्ना - क्रिस ढगसे ? 
| श्रद्न॑त श्रखंड निज श्रात्माकी विडम्बनामे मूल करतुत-ज्ञान ज्ञेयका दतीकरण-:मुल- 
में यह मैं आत्मा एक हूँ, किन्तु इसकी प्रकृति है, इस चैत्तन्यक्ा स्वभाव है कि ,सत्र कुछ इसके 
प्रतिभासमे आवे । यह कहा जाय ? प्रतिभासमे आय।, जानने मे आया-। जानता यह- - है-। 
अब यहा होता क्‍या है कि जसेही जाना तो जाननेके साथ ही ज्ञान और जेयमे विविधा, हो 
गई । यह जाना मैंने जाना । ये दो बातोके इन्द्र हो गए इसमे । काम -जाननेका-ही हो रहा 
है भगवानके भी, पर भगवानके हन्द्द नही होता । यहा हम वहां, काम करते हैं भर इल्द्ठ हो 
गया । इसका कारण अशुद्धता ही कही जाती है । पर जैसे किसीको किसी मगडेके जानतेकी 
इच्छा होती, इससे फगडा क्यो हो गया, क्या बात थी, ये तो बडे मेल़से “रहते थे, पडोसी 
आदमी हैं, बड़ा हमदर्द था | ऐसा कोई श्राश्चर्य करते है ना ? क्‍या बात हो-गई.” .शरे 
भंगडा जाननेको बडी उत्सुकता हो जाती है । किसी दूसरेंसे क्या लेन देन, कुछ मतलब नही, 
दूसरे गावके दूसरे मुहल्लेके, घर जाये विना चैन नहीं पडती,.क्यों हो गया, -भगडा ? तो 
दूसरेके फगडेमे जाये बिना चैन नही पडती । मगर खुदमे जो भगडा है उसे जाते. ब्रिना क्यो 
नही चैन ली गई ? मुझमे दद फद कल्पनाये करके विकल्प करते, जन्मम्रण, करते,.. परको 
अपनाते, परको अ्रपना अ्रपनाकर उनके पीछे विछोहके बडे क्लेश भी - सहते ,जाते ,फिर भी 
अपने असली रास्तेपर नही श्राते । इसका इन्द्र किस तरह हो रहा और-इतना बड़ा -| जन्म: 
मरण नाना देहोका अदलने बदलनेका यह व्यापार क्यों लग रहा इसमे ? तो इसको,भज्नी 
भाँति मूलसे समझना है। भ्राखिर मूलमे, पहिली बात कया ग्रुजरी ?-बादमे जो ,ब्रात ,: निक;- 
लती है, जो निकटकी बात है उससे फैसला नही होता । जैसे किसी- .ब्च्चेने सार दिया 
किसीको, क्यो मारा ? इसने मुझे मारा-।'“'क्यो इससे मारा? ?:““इसने गाली दी. ।''|इसने 
गाली क्यो दी ?'“*भ्रजी. इसने उस इसतरह से अगुली और ,जीभ-मठकाकर मुझे चिढाया |“ 
अच्छा तो मूलमे जो बात होती है उस परसे ही तो निर्णय होग़ा । तो मूलमे बात-क्या धी- 
क्यों फगड़ा हुआ ? उसके मूलसे चलों चाहे शाखाप्रोंसे | मुलसे--ही चलो ।.' हुआ/व्या “कि 
इसके जाननेकी आदत है, यह स्वरूप तो कृही जाता नही, पर यह भगवान इतना समर्थ है 
कि वह .सब कुछ जानकार भी द्वन्द्द नही लाता । कितना, विशुद्ध स्वरूप, है “इसका । [इसोकी 
कहते है परमात्मा । जिसका ऐसा विशुद्ध स्वरूप है कि सब॒ कुछ जानकार--भी-हन्हूं: नही 
होंता । मैंने जाना, यह जाना ऐसा जहा इन्द्र नही, दतन नही, भेद नही,” उसे कहते - हैं 
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प्रभु । जो बड़ा होता है उसमे कोई खास गुण भी तो होता है तब वह बडा है'। तो परमा- 
त्मा तीगो लोकोका अ्धिपति, शतइन्द्र जिसकी वन्दना करे, गणघर, बडे-बडे मुनीन्‍्द्र- जिसका 
स्मरण करें उसमे विशेषता क्या है ? यह विशेशता है कि जालनेका तो स्वभाव हैं, जात गए 
सब । सो भैया सूक्ष्मतासे दैखों तो यहा सब जाननेकी महिमा नही है - क्योकि किसीने 'थोड़ा 
जाना, किसीने ज्यादह जाना, भगवांतने सब जान लियां, तो जाननेकी महिमा अ्रंगर ही तब 
तो कहना चाहिये कि इनमे थी कुछ महिमा है, उनमे जरा बडी हों गई, क्या हो गया, पर 
महिमा उनकी असलियतमे यह है कि जानकर भी उनमे द्वत नही उत्पन्न होता ।' जी मुलमें 
वात यह आयी कि हम जानते 'है समस्त परको और वहा हत करते है-मैंने जाना, इसे 
जाना । 
'.. शात्मविड्स्बामें हितीय करतुत परमें स्व॒ पर का विकल्प--मैने जाना, इसे जाता 
जब ऐसा ह्त बन गया तो जो कुछ जाननेमे झ्राया ऐसी जी ५० चीजे हैं उनमे श्रब यह हं त 
करने लगा । अभी तो निजमे श्र परमे दंत कियो अरब यह कर रहा है परमे ही दत | यह 
भला हैं, यह बुरा है, भ्रभी जानने से ज्ञान ज्ञेयका भेद कनाया था अरब पर ज्ञियों मे भेद डाल 
रहा है कि यह भला है और यह बुरा है कोई समभाये कि तुम्हे क्या पडी है ? परपदार्थ है। 
क्यो सोचते हो कि यह भला है, यह बुरा है ? अरे वेदोनो ही पर है, भिन्‍न हैं, समझाये भी 
अथवा न समभझाये भी, यहतो अपनी उस ह॒ठपर है, उन्हे मानता है कि यह भला है, यह 
बुरा है ? अरे वे दोनो ही पर है, भिन्‍न है, सयभायें भी अ्रथवा नन्‍समझाये 'भी, यह तो 
शपत्ती उस हुठपर है। उन्हे मानंता है कि यह भला है, यह बुरा'है । अब 'जब वहाँ परमें 
स्व और परका भेद भा गया तब उनमे अन्तर जचने लगा | और, अन्तर जचा इतना कि 
एक इष्ट हुआ एक अनिष्ट हुआ।...' । 
द तबुद्धि का फल:---ज्ञान ज्ञेयक दंत होना, परमे इतना जानना, स्वप एका हत होना 

इष्ट अनिष्टका दंत होना इतना भेद करना, इतना अस्तर डालता, इन सब बातोंका आखिर 

परिणाम कया है ? तो 'जब इतनी बाते चल रही है तो वहां क्रिया कारककी बात' इसके साथ 
हुई, इससे यो करना चाहा, मैं इसको यों करूँगा, इष्टमे और तरहको विकल्प, अनिष्टमें और 
'तरहका विकल्प) तो श्रब जब इसके क्रिया कारक चलने लगे तो उन क्रियाँ कारकोसे बना 
इसका श्रध्यवसाय । अरेध्यवसाय ३ प्रकारके होते है, एक तो होता है अपनेको अहंरूंप 
साननेका ।' मै मनुष्य हूँ, असुक हूँ, कुलीरन हूँ, गांवका मुख्य हूँ, त्यागी हूँ, बती ' हैँ आदि, न्‍यो 
ग्रनेक प्रकारकी बातें भीतरमे आने लगे यह कहलांता है घिपंच्यमान अध्यवसान ) दसरा है 
क्रियागर्भे अध्यबसान मैं तो इसको यो कश्न दूंगा, और, तीसरा श्रेध्यवसान'वह होता है कि 
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जोकुछ जाने उसमें चतुराई मानना श्रीर उसमे आत्मवुद्धि करना, आत्मतत्त्वका विकल्पकरना 
जहा यह श्रष्यवसान हो वहा कर्मका आश्चव है। कर्षक्रा बच है । और जो बधगया कर्म । 
ज़बउसका उदयग्राता है तो उसके अनुकूल दु.ख-सुख भोगनापडता हैं । जन्ममरण करना 
पडता है। जसेकोई कही विपत्ति में फस जायतो कुछ वहसोचता -है--अरे विपत्तिमे फसगया, 
कोई मौकामिलेतो फिर इसके फन्देमे न जाऊगा | तो यहाभी तो देखिए, हमझआप कितनी 
विपत्ति मे पड है, कितने फन्देमे पडे है तो इतना तो भावहोन! चाहिए कि हमेतो इसफनदेमे 
पडना नही है । बाहरके फनन्‍्देमे पडना नही, ऐसातो बहुतसे लोग सोचसकते हैं । घरमे खेहो 
कहाँभी सोच सकते, कहाँ मननमिला वहोभी सोच सकते , इसफन्देमे नहीं पडना है। जरासा 
कुछभी वाहरमे काम हो, परोपकार वाला काम हो, उसमेंभी आ्ापत्ति आती है और अपने 
भीतर जो फनन्‍्दे चलरहे है और बड़े सन्‍्तोष के साथ जो बैठते है तो उनकेप्रति क्योनही भाव 
जगता कि मुझे तो फन्‍्दे मे नही पडना है । फन्दा तो श्रसली यह है। बाहरकी चीजतो जो 
होती है होने दो, जैसा होत। है ठीक है मन, वचन, काय लगा है, उनकी प्रवृत्ति बिना रहो 
“हही जाता, ऐसी वर्तमान स्थिति है बाहरकी बातोंसे लाभ हानि नही । लाभ हानि तो भ्रन्तर 
के आशयसे है, विपरीत श्राणशय हो तो वहा हानि है, अनुकूल आशय हो क्षायकभाव अन्तस्त- 
त्वका, तो लाभ है। यह बात उपदेशसे नही बनता, सिखाने से नही बनता, बनावटसे नहीं 
बनता । जिसको बने उसको लाभ है, गुपचुप । वह अपने हितमे है । उसकी परख कुछ नहीं 
है । दूसरा क्या करे ? खुदकी बात खुद मे है । परख तो होती है, वह एक अदाज होता है | 
हित चाहिये हमैं तो हममे ऐसी अनुकूल परख हो कि जो मेरे स्वभावमे फिट बैठे । उससे 
हमारा हित है । | 

श्रास्वका विधान --बात मूलमे दो श्रांयी जब हम प्रयोजन तत्त्वकी भुमिकामे चलते 
है । जीव श्रौर श्रजीव, जीव चेतन है, अजीव कर्म है, इन कर्मोका साक्षात्‌ नाता कर्मसे है 
जीवसे नहीं । लेकिन जीव ऐसा यह बीचमे पडा है कि जीवके आदेश बिना ये कर्म दूसरे कर्म 
से नाता भी नही लगा पाते । नवीन कर्मका आश्रव होता है तो उसका आमंत्रण देने वीला 
उदयमे आया हुआ कर्म है जीव नहीं । जिसे कहते हैं निमित्त । लेकिन उदयमें आने वाले 
कर्ममे इतनी सामर्थ्य नही कि जीवके रागद्वेषका संकेत न मिले तो वह नवीन, कर्मोको बुला: 
कर घरमे रख सके ऐसी सामथ्य उदय वाले कर्ममें नही है । नवीन कर्म आ्ाते हैं उदयमे भ्राये 
हुए कर्मका निमित्त पाकर, लेकिन उदयमे आने वाले कर्म निमित्त बन जाये ऐसी सामथ्य 
उनको मिलती है रागद्वेषका निमित्त पाकर। शास्त्रोंमे ऐसा विश्लेषण करके वर्णन प्रॉयः 
आता नही हैं, और कही आता है तो वहा प्राय. पढ़ने. ला;भी गौण रूपसे पढ़कर चल देता 
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है। और ऐसा विवरण देनेका कोई श्रधिक प्रयोजन भी न था, इसीलिए यह ही बात प्रसिद्ध 
है कि नवीन कमके आनेका निर्मित्त कारण जीबका रागह्व षभाव है । सीधा यो ही कहा 
जायगा। अ्रगर किसीने अपने पालतू कुत्ते को दूसरे आदमी पर सकेत कर दिया और कुत्त ने 
बढ़कर उस आदमीको- काट लिया, तो इसमे कोई भी आदमी उस कुत्त में श्रपराघ नही लगाता 
किन्तु उस श्रादमीपर लगाता जिसका पालतू कुत्ता है । जिसके सक्रेतपर कुत्त ने हमला किया 
जज भी निर्णय देता है तो कुत्तको दण्ड नही देता किन्तु जिसका पालतू कुत्ता है उसे दण्ड 
देता है । इसलिए वह बात प्रसिद्ध है कि इस मनुप्यने उसपर हमला किया । वह तो विचारा 
श्रादेश मानने वाला कुत्ता है, पशु है, उसपर अपराध नहीं मढा जाता । तो इसीप्रकार उदयमे 
श्राये हुए द्रव्यकर्म तो बेचारे पालतू थे, हुकुम मानने वाले । इस जीवने रागद्वंय मोहका छुट- 
कार। दिया तो उन्होने नवीन कर्मका आराश्रव किया । आश्रव हुआ और वे ठहर गए तो- उसी 
को बध कहते है । यहां एक बहुत बडी विपत्तिकी घटना चल रही है, यह रात दिन चलती 
रहती है | निज स्वरूपका ध्यान हो तो वह विपत्ति भी भालूम पड़े । अन्यका विपत्ति भोगते 
हुए भी विपत्ति मालूम नहीं करना । आश्रव हुआ, बध हुआ, अब बधके सोथ ही, आ्राश्रवके 
साथ ही उसमे उसी समय शक्ति निर्णीत हो गई और प्रकृति निर्णीत हो गई । उन प्रमाण- 
श्रोंमे ऐसा तुरन्त बटवारा हो जाता निमित्तत्वका कार्माणवर्गंणामें कि यह तो इस जीवका ज्ञान 
घातेंगे । ये कर्म जीवके दर्शनगुणको घातेंगे । ये शरीरवनानेमे काम करेगे। ये ऊँच नीच 
व्यवहारमे काम देगे, ये शरीरमे जीवको रोके रखेंगे । यह सब प्रकृति बन जाती है । जैसे कोई 
बेचारा एक आदमी ७-८ बेरियो के बीच पड गया हो या जब कोई भी बालक ७-८ बच्चों 
के बीच पड़ गया हो, जो इसका प्रतिपक्षी हो तो कोई बालक हाथ पकडता है, कोई कमर 
पकडता है, कोईःआखे मीच लेता, कोई मुक्क्रे मारता । यो ही कर्मोमे सब बांट हो गई और 
सब झपने-अपने- हिसावसे अपने-अपने प्रभावमे रहते है और जीव इन ८ कर्मोके बीच फसा 

हुआ ढुं.खी. होता है, बन्वनको प्राप्त होता है । कब होता ? बच हुए वाद उनका तब उदय 

आया । जब बहुत दिनो तक किन्‍्ही पुरुपोका दपभाव चलता है, तो उनमे एक पुरुष अपनी 

पार्टमि सलाह करता है कि देखो इस तरह पीटना है, इस तरह बरबाद करना है तो ऐसे ही 

उनमे निश्चित हुआ और जब उदयकाल श्राय तो यह जीव अकेला उन कर्मों के बीच पिटने 

लगा.। पिटा और इसी समय, यह जीव रागद्वेष मोह करने लगा, अकंड गया, बुरे लि 

बनने लगे तो और नवीन कर्म और ' और अधिक-अधिक बैरी बन बनकर इसके बन्धनको 

करने: लगे .! होता है सब निमित्त नैमित्तिक सावसे । करने वाला कोई किसी दूसरेका नही 
है । तो किस तरह होता है ? निमित्त न॑मित्तिक भावसे । बस इस आपत्तिके बीच न पल पक 
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सब कर्म ऐसा बटवारा है| जन्म होता है, मरग होता है, श्रायु अपना काम करतो है। 
नाम कर्म अपना काम करता है। दुःखी पडा हुआ है। जिस समय उसने अपना होश सम- 
हाला कि मूलमे यह गलती है जिसपर ये सब बाते लंदी हे । ज्ञान ज्ञेयका द्वत करना । मूलमें 
यह बात थी । तो ज्ञानी क्या करता ? ज्ञान ज्ञेयका हत मिटाता । 
मात्र सहजभाव लक्षित होनेमे धर्मपालनकी यथार्थता -ज्ञान ज्ञेयका हत मिट जाना, 
यह बात जिप्त ध्यानमे बने उसे उत्तम ध्यान कहते हैं । जसे ऐसी बात सम्हाली तो उस सरू 
हाल के प्रसंगमे कमी भी रही आयी, लेकिन सम्हालका सकलल्‍प है, सम्हालकी दृष्टि है । 
सम्हालका उद्यम है तो उसके बीचभी सम्बर, निर्जरा होती रहती है । होते होते जहा पूरण 
सम्हाल हुई बहा मुक्ति होती है। जीव इस त्तरह बन्चनमें जकडा और इसतरह बन्धनसे 
मुक्त होता, यह बात अपने भीतरकी जाने तो वहे हमारे लिए बहुत बडे ज्ञानकी बात है । 
और, दुनिया की सारी बाते तो जाने पर अपने भीतरकी अनुभूतिकी बात न जाने तो वह 
दुनियावी ज्ञान कुछभी कार्यकारी नही है, भ्रन्ययां वह तो बच्चों जैसा ज्ञान है| जैसे बच्चोकों 
। दुनियाका ज्ञान कराया जाता है-अमेरिकामे श्रमुक अभुक नदी, रूसमे अमुक पहाड, चीनमे 
' अमुक-अ्रमुक जगल'“'यो दुनियाका सारा ज्ञान तो करा दिया गया, पर उनसे पूछा जायकि 
अच्छा यह बताओ कि तुम्हारे घरके पीछेसे तो 'नाला निकला है वह कहा से निकला है और 
कहा गिरा है तो वे बता नहीं सकते | तो इसीतरह हम बाहरी-बाहरी बातोंका बहुत ज्ञान 
, कर लें और अपने निज तत्त्वकी बातकी रुचि न हो, धुन भी न हो, सुहाये भी नही, तो बस 
«: वह हमारा बाल ज्ञान है। तो बात अपनी मजबूत बनावे । यहा तो अपनी दुकानकी बात 
मजबूत बनाते, घर मजबूत बनाते, यो बाहरमे तो .जो भी काम आप करते हैं वहा मजबूत 
श्ौर ठोस ही करनेका त््यान रखते है परः श्रपने अन्दरमे अपने आपका ठोस मजबूत काम 
करनेका ध्यान ,भी नही रखते । जो बात चलते-चलते भी हो सकती । बेठे-बेठे भी हो सकती 
पढ़े पडे भी हो सकती । ओर बात करते-करते भी हो सकती । जो इतनी 'सहज है, स्वाघीन 
बात है उसकी तो रुचि न जगे और बाहर-बाहरकी श्रनेक बातोंके ज्ञानकी बात जगे तो हिंत 
का मार्ग तो न मिल पायगा । हितका-मार्ग तो इसी उपाय से मिलेगा । उसीको श्राचार्योने 
७ तत्त्वोंके रूपमे बाघा है । करने का काम एक ही है, निज सहजस्वरूपकी हृष्टि और होनेके 
काम श्रनेक हैं। अ्रनेक तो काम नही * होते, लेकिन चूंकि अनेक गल्तीमें पडे हैं तो उन 
गल्तियोंको हटाने के काम भी अनेक हो जाते, लेकिन करनेका काम केवल एंक है, ऐसी दृष्टि 
हो, ऐसा आशय हो, ऐसा ध्यान हो, जहा सहजभाव लक्षित हो । लोग बाहरकी' बात जान 
समममकर वहां परख करते है कि यह इसतरह चलता है, यह धर्मात्मा है, यह इसतरह बेउता 
हर 


हे 
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है, यह ऐसा करता है वह घर्मात्मा है । यद्यपि धमत्मा की ऐसी बाह्य प्रवृत्ति चिन्ह तो है 
मगर वह चिन्ह तो गलत भी हो सकता, सही भी हो सकता। अन्दरमे जिसको अपने उस 
सहजस्वभावकी दृष्टि है। अन्य कुछ चाहता ही नही है, धर्मात्मापन तो वहा है । ऐसा धर्म 
परमात्माल्वरूप भगवान आत्मा है, जिसका सहंजस्वभाव है ज्ञानवृत्ति । उसकी चाह हो, उसकी 
दृष्टि हो, उसका आलम्बन हो, आश्रव हो वही कहलाता है धर्मपालन । धर्म ही जीवका हित 
है, और कुछ जीवका हितु नही है । । 
प्रयोजनमृत ज्ञात तत्त्वोंसें जीव और श्रजीवका श्रथं---जिस तत्त्वसे निश्चित किए 
गए पदार्थोके श्रद्धानको सम्यग्दशंन कहते है वह तत्त्व क्या है ? उन तत्त्वोंक सम्बन्धमे 
यह चतुर्थ सूत्र चल रहा है। वे ७ तत्त्व है। जीव, अजीव, आश्रव, बध, सम्बर, निजेरा 
और मोक्ष । पहिले इन सातोका सक्षेपमे स्वरूप सुनो । जीव किसे कहते है ? जिसमे चेतना 
हो उसे जीव कहते है । वहा पर्यायप्रधान्य रूपसे जीवको देखना है । यहां युद्ध जीव या भृतार्थ 
से परिचित किय। गया जीव नही निरखना है, क्योकि उसके साथ तत्त्वका सम्बन्ध न बन 
सकेगा । वह तो एक रूप है, अ्रखण्ड है, श्रविष्कार है, वन्ध मोक्षकी व्यवस्थासे रहित है इस- 
लिए,यहां जीव कहा है जो सामान्य रूपसे समभनेमे सब जगह लागू हो जाय जीव, जिसमे चेतना 
हो उसे जीव कहते है । अ्रजीव जिसमे चेतवा न हो उसे अजीव कहते है । चेतनाका श्रर्थ क्या 
है ? जीव शब्दसे कुछ भी अनेक अरे लगाये जा सकते है। जो दश प्राणो से जीवे, सो. जीव, 
लेकिन यह लक्षण ससारो जीवो मे ही घटित हो पायगा । मुक्तिमे नही, तब कहना जो पहिले 
जिया हैं, जी रहा भ्रथवा जीयेगा वह सब जोवोमे साक्षात्‌ घटित होते वह लक्षण है। मुख्यता 
चेतन प्राण करके जीवे सो जीव अर्थात्‌ जिसमे चेतना होवे सब जीव । अ्रजीव-जिसमे चेतना 
न ही ऊसे कहते है भ्रजीव अ्जीव मे पुद्गल, धर्म, श्रद्यरम, आकाश, काल ये पाचो ञ्र। गए, लेकिन 
प्रकृत में मोक्षमार्गके प्रयोजनभूत जीवमे क्या लेना ? वे कर्म पौद्गालिक है, चेतना रहित है 
जीव और शभ्रजीवके निमित्त नैभितिक योगका प्रभाव-कर्मका जीवके सोथ कैसा निमित्त 
नैमित्तिक योग है श्रीर निमिस्त नैमित्तिक योग होनेपर भी प्रत्येक वस्तु किस प्रकार स्वतत्र है, 
यह सब मर्म जब विदित हो जाता हैं तो मोह छूट जाता है, जितने भी प्रयास धर्मके लिए 
करते है उसमें उसकी सफलताकी निशानी यह है कि यह देखे कि मोह छूटा कि नही छूठा । 
मोह कहते किसे है ? परवस्पुर्में लगाव रखना यह मैं हूँ, यह मेरा है, उससे हित समझना इस 
प्रकार परवस्तुके साथ जो भ्रपना लगाव है उसे कहते है मोह । लोकमे दु.ख देने वाला कुछ 
है तो मोह ही है। सब आक्न्दमे है। सब शान्‍्त है, सब सुखी हैं, सब निर्वाध है। किसीको 
कोई प्रकारका कष्ट नही है, क्योकि सब जीव है, स्वतन्त्र है, सत्‌ है, अपने आप सिद्ध है। | 
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य ने निष्पन्न है, अपनी परिणति करते हैं, उसे कष्ट क्या ? उसमे किसी बाह्य वस्तुका प्रवेश 
ही नही है तो उपद्रव कहा से श्रायगा ? लेकिन जो उपयोगमे मोह समाया है, बाह्य वस्तुसे 
मान लिया कि यह मेरा है, बस इसके आधाण्पर कप्ट लगे हुए है । क्यों जी, यदि किपी ,भी 
परवस्तुकी न माने कि यह मेरी है तो कया प्राण नष्ट होते है ? क्या कोई नुकशान पडता है ? 
हा नुकशान पडेगा तो यह पडेगा कि दु खका नाश हो गयां | जीव झानन्दमय है, सत्‌ परिपूर्ण 
है, पर मोह जो बन गया कि यह मेरा है, यह में हूँ, बस इससे दु.ख है | अब यह मोह _ कँसे 
बन गया ? तो इसके बारेमे एक वस्टुस्वातत्रयका दर्शन कराने वाला निश्चबनयकी ओर का 
एकान्त करके यह कह देता कि जीवमे जब मोह आना था आरा गया, जब राग आना था आा 
गया तो मात्र यह उत्तर एक सुधटित नहीं है । यह एकान्तसे उत्तर दिया है। अगर मोह 
ऐसे ही आ गया तो वह जीवका स्वभाव बन बैठेगा | आया तो वह जीवकी परिणतिसे है 
स्वतत्र है वस्तु, किसी ग्रन्यक्री परिणतिसे नहीं परिणमता है, लेकिन अपनी स्वतत्रता से ही 
यह परतत्र हो रहा है । अपनी स्वतत्रतासे ही यह विकार करात रहा है, पर स्वय निमित्त 
बनकर नही कर रहा है । अगर स्वय निमित्त बनकर यह जीव विकार करे तो सदाकाल 
विकार रहेगा | ये विकार परभाव है, यह कहने की गु जाइस न रहेगी । होता क्या है कि इस 
पुद्गलकर्म विपाकका निमित्त पाकर जीव अपने आपमे अपनी परिणतिसे, श्रपनी स्वतत्रतासे 
विकार करता है, 

सोहकी श्रनर्थकारिता,--हा तो प्रकरणमे यह बात कही जा रही है कि मोह ढुख' 
दायी चीज है । मोह जीवको बडा सुहावना लगता हैँ | जब स्त्रीपुत्नादिकके प्रति हे रागभरी 
दृष्टि जाती है तो लगता कि ये पुत्र कैसे सूहावने है, यह स्त्री कैसा श्राज्ञाकारिण़ी है, उसे 
अपने में गौरव अनुभव करता है | यह कितना महान अन्धकारहै । भगवान श्रात्मा जो अनन्त 
ज्ञान, अनन्त दर्शन अनन्तशक्ति और अनन्त आननन्‍्दका स्वभाव रखता है ऐसा यह भगवान 
ग्रात्मा इस वेकार को कलककी चीजमे मस्त होकर अपने दुलेभ मानव जीवनके क्षरोको गवा 
दे ती अन्तमे क्या हालत होगी ? मरना पडेगा, बुरी मौत मरेगे | यह जन्ममरणकी परम्परा 
रहेगी तो इस जीवका कोई भला नही है। जीवका कल्याग है इसमे कि मोहको जडसे मिटावे 
उसमे रच गु जाइस न रखे कि मोह छोड देंगे तो घरमे न रह पायेंगे । घरमे न रहेगे तो भूख 
पियास आदिकका गुजारा कैसे चलेगा ? यह शका न रखे । _ मोहको मूलसे मिटाके मोहको 
मिटानेपर भी हमारे जैसा राग विद्यमान है उसके अनुसार घर॑मे रह लेंगे और अगर राग 
मिट जाय तो उसकी फिक्र क्यों पडी कि घर मिट जायया ? घरे छोडकर घरका विकल्प न 
आये तो घरका छोडना बुरा है क्या ? घरका छोडना तब विडम्बना है जब कि घर तो हुद 


मोश्षशास्त्र प्रवचन २ भाग ३१७ 


जाय, पर घरका विकल्प बना रहे ।,अगर यह स्थिति ग्राये कि सब कुछ छूटे और विकल्प न 
रहे तो यह उत्तम चीज है, यह तो भगवान होनेका मार्ग है, लेकिन जब तक घर 
नही छूटता, राग रहता, तब तक घरमे रहना होगा, रहो । मोह छोडकर भी घरमे रह सकते। 
यह शका न रखो कि मोह छोड देव तो घर भी छूठ जायगा-4 |मोह मिट जानेपर “इस 
जीवको जो थ्रात्न्द आता 6 वह अदुघुत और क्लिक्षय है। मोह केवल घरके मोहको मोह 
नही कहते, मोह कहते है अपना जो विकार भाव है उन विकार भावोको यह मै हैँ, इससे ही 
मेरा जीवन है यह ही मेरा प्राग है । उन विकार भावोंको अ्पनानेका नाम मोह है। मोह 
मिटनेपर न घर छूटता, न घर रहता किन्तु क्या छूटता ? विक्राश्भावका लगाव छुटता है 
मोह छूटनेपर भी घर बना रहता है। सदा तो न रहेगा, मगर जब तक राग है तब तक घर 
रहता है, मोह छूटनेके मायने है, अपने विकार भावोमे लगाव छूट गया । तो विकारोका 
लगाव छोड कर भी ज्ञानी पुरुष घरमे रहता है। उसका तो घरमे रहना और ढगसे बनता 
हैं कि श्रकुलताभी नही है | सारे काम बन रहे है और घरमे रह रहे है । -भौर देखो घरमे 
भी ग्रच्छी तरह रह वह सकता है जिसके मोह नही है । आप सोचेंगे कि क्या बात कही जा 
रही है ? देखो जिस पुरुषको मोह है, अपने विकार विकल्पमे लगाव है उसमे मोह है और 
घरमे रह रहा है तो बात-बात पर उसके साथ झूगड[ ठन जायगा । क्योकि उसने विकारमें 
लगाव रखा ना ? तो अ्रपत्ती कपायपर वह अडता रहेगा । उसके स्त्री है, पुत्र है, चाचा है, 
भाई है, सबकी कषाये तो अपनी-अपनी है । कभी प्रतिकूल भी होता है तो भगडा बना रहेगा । 
जीवन कष्ट में जायगा । और लोग इसका आदर भी| न कर पायेगे, क्योकि यह मोही है 
वह अपने आदर का पक्ष लेगा तो कुछसे कुछ बात करेगा जो दूसरेके प्रतिकूल बैठेगी, और, 
निर्मोह ग्ृहस्थ है तो चू कि उसे अपनी कषायका श्राग्रह नही है, पकड नही है, और परिस्थिति: 
वश रह रहा है । रहता पडेगा, रहना चाहिए, क्योकि ऐसी परिस्थिति है तो सब बाते उसकी 
अपने आप सम्हल जायेगी । अ्रनसुनी कर देगा, उपेक्षा' कर देगा, ऐसा उदार चित्त होकर 
घरमे रहने वालेका आदर विशेष बढता है। तो घरमे रहनेकी,,भी सुन्दरकला है निर्मोह होकर 
घरमे रहना । जिसके मोह हैः वह घरमे रहकर भी आनन्द नही पता । यह अ्रम है कि मोह 
छोडेगे तो घर छूट जायगा । मोह और राग दोनो छूटे तो घर छूटता है | अगर ऐसा आपका 
सुन्दर भवितव्य होनेको हो कि सब छूटे तो उसमे भी पीछे क्यों हटते ? जब तक राग नही 
छूटा तब तक घरमे रहो, पर मोह छोच्कर तो रहो । मोह छोडने के मायने राग छोडना 
नही । राग बात अलग है, मोह बात अलग है, मोह में अधेरा है और रागमें प्रीति है । 
मोहके त्यागर्में य्वृत्र हित ---अघेरा रहते हुए जो प्रीति है उसको लोग राग कह 
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देते है, श्रथव। अंधेरा न रहकर भी जो राग है उसे लोग मोह कह देते है पर थे दोनों भिन्‍न- 
भिन्‍न चीजे है। मोह जुदा है, राग जुदा हैं। मोह वया है ? जैसे कोई रई। पुरुप बीमार हो 
गया तो उसे सुन्दर शय्यासे राग है, डाक्टरसे भी राग है, औपधिसे भी राग है, है कि नहीं 
है राग ? श्रगर समयपर श्रीर्पाप नहीं गिलती तो उसे क्रोध आता कि नहीं ? क्रो झ ता है, 
अगर समयपर डावटर नही ब्राता तो उसे बुरा लगता-क्यों डाक्टर नहीं आया ? इवीसमय 
बुला लावो । तो डाक्टरसे प्रम है कि नहीं उत्त रोगीको ? श्रौर प्रीयविस भी प्रेम है कि 
नहीं ? और पलगसे भी प्रेम है कि नहीं ? आरामस्त प्रेम है कि नही ? मगर यह तो बत- 
लावो कि उस रोगी डावटरसे मोह भी है क्या ? मोह तव कहलाये जब यह श्रद्धा रहे कि 
ऐसी बात तो मेरे पास जिन्दगी भर रहे । कया रोगी ऐसा सोचता है ? बह तो यही सोचता 
कि कब इसका आना टले, और इसका श्राना ठल जाय उसीलिए वहु डाक्टर बुला रहा, मुझे 
ओपधि खानी न पड़े इसके लिए वह झ्रीपधि खा रहा हूं, तो उसे आातिस सोह है क्या ? 
उस प्रसगसे उसे मोह है ? अगर पलगपर कोई विनोला है, वह गइता है तो उसे भी बड़ 
हटव।ता है । बहुत कोमल गद्दा चाहिये, पर उसे उस गहसे मोह है क्या ०? भ्ररे वह तो 
सोचता है कि कव मेरा यह गद्ठा छूट जाय ओर मैं मील दो मीलकी दौड़ लगाऊं । तो राग 
होने परभी मोह नही है । और भी दृश्टान्त देखिये-एक मुनीम जो किसी बड़े सेठकी किसी 
कर्ममे काम करता हैँ वह सेठकी सारी सम्पतिका सुन्दर हिसाव किताव रखता हूँ। उत्त 
सम्पतिका उसको इतना पता रहता जितना कि मालिकोभी पता नहीं रहता । मालिककी 
सम्पत्तिको वह ग्राहकोंसे मेरी मेरी भी कहता, मेरा तुमपर इतना गया, तुम्हारा हमपर इतना 
ग्राया, यह भी कहता, फिर भी उसके चित्तमे यह बात बसी है कि यह मेरा कुछ नहीं । ता 
देखिये उस मुनीमको वहा राग है, पर मोह नही है । तो इसीतरह से समभियेकि मोह न रहने 
पर भी राग होता है, उस राग की प्रेरगासे यह घरका काम चलेगा । तो इस मोहको त्याग 
घरमे रहनेमे आपकी शोभा है, आपका आदर है, आपका श्रगार है ।तो निर्मोह वनकर 
घरमे रहते हुएमे श्रापकी घरमे भी शान है, घरका जो कुछ है सो हो रहा हे और मोक्षमार्ग 
भी चल रहा हैँ। निर्मोह होना अपने हाथका काम है, अपने उपयोगका काम है। 
निर्मोह होनेके पौरुषका अनुरोध ---निर्मोह होनेके लिए ही यह बात सोचना सीखना 
है कि निमित्त नैमित्तिक क्या है और वस्तु स्वातत्र्य क्या हे ? ये दो बाते सीखनी पा 
बेकार नही है वे बडे काम की है । मोह मेरा मिटे उसके लिए हमे इन दो बातोका निर्णय 
करना हीगा । श्रव इन दो वातोमे कोई एक का एकान्त करले तो वह मोह नहा छोड सकता । 
वह इन दोबातो को सही समझे तो उसे मोह छोडनेकी अपने दिशा मिल जायगी अच्यथा क्‍या 
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दशा होती है ? जेसे कभी पूजा करते हुए भी लोग लडने लगते-तुम यहाँ क्यों खडे हा गए ? 
यहां तो हम रोज खडे होकर पूजा करते थे । लो लडाई हो गई । तो भाई जो धर्म 
करता हो, उसके साथ तो लडाई होती नही कभी । वह तो कभी लड़ेगा ही नहीं। उसके 
तो क्रोध न श्राना चाहिये । तो मालूम होता है कि वह शुद्ध भाव से पूजाके लिए नहीं खडा 
था । वह कुछ रुढ़ि से । कुछ कपायके श्राग्रहसे, मैं जैन हैं, मैंने व्रत लिया है, मेर। कर्तव्य 
है, मेरा इसमे श्युज्भार है । उससे लोग मुझे घनत्मा कहते है। लोगोमे धर्मात्मपने की प्रसिद्धि 
है । न जाने कितनी तरह के विकल्प करके वह खडा हे तो जरा जरा सी बात में 'उसक्ले क्रो 
उमड़ आता है। वह धैर्य नही कर सकता और एक शथिर्फ ध्येयका पता होना कि मैं बड़े 
कृप्ट में है, ससारमे यह कर्मलीला है । मेरे ऊपर बडी आफत है । मैं अपने बुद्ध स्वभाव 
से च्युत हो जाता हूँ, विकल्पमे रहता हूँ । मैं उन विकल्पोंसे छुटकारा पाने के लिए आर 
एक ऐसा धैर्य पानेके लिए, कर्म लीला कैसे ही प्रकट हो उससे श्रघीर न होऊगा। मैं उसके 
कारण क्षुब्ध न होऊगा। मैं ज्ञाताहृष्टा रहेगा । यह कमलीला है । यह मेरा स्वरुप नही, 
मेरा स्वभाव नही । सै तो एक उपयोगस्वरुत शुद्ध ज्ञानमात्र हूँ। यह भाव करनेके लिए मैं 
मन्दिरमें श्राया हैँ श्रौर उपयोगकी स्वच्छुताका विकास, ऐसा ही परिणाम, ऐसी ही परिस्थिति 
श्ररहंंत प्रभु की है। तो उस स्वरुपको निरखकर $र अपने श्रापमे उसको भा भा कर स्वभाव 
दृष्टि करके आत्महित करनेके लिए मैं यहा ञ्राया हैं ऐसा उसका भाव होता तो उसको पद- 
पद पर लडाई की बात नही भ्राती । यह तो पूजावी वात है। और, धर्मचर्चा करते-ऋरते 
क्रोध आ जाता है तो उसने भी घ॒र्मं नही किया, तब ही तो क्रोध श्राया । जो मैं कह रहा 
हैं, तो सच है, इसने मेरी बात क्यों न मानी ? उस प्रकारका कपायमे आान्नह करने से वह 
खेदखिन्त होता है । जहा चल तो रही मीठी मीटी तत्वकी वात, लेकिन उस तत्वक्रे बित्र ल्‍प 
में घू कि झाँग्रह है, मिथ्यात्व लगा हे, विकल्वका लगाव लगा है तो उसके खिलाक कोई 
ग्रगर बोलता है तो वह श्रनमना हो जाता है। क्यों अनमना हो जाता है। संसार के जीव 
बन्द रहे है । ज्ञाता हप्दा होनेका जहां यह उपदेश है कि तुम्हारे स्वय में, खुदमें होने वानी 
जो करमंजीला है और कर्मलीला को मक्ाकी है उसके भी ज्ञाता हज्टा रहो। उसमे भी लगाद 
भत रफ़ो । लेकिन, मोह है ना सो उल्टे बल रहे है कि मेरा जो स्याल है, मेरी जो बात है 
उसे पयो वहीं मानते ? उसके विरुद्ध क्यों यह कहते ? ऐसा जो एक प्रकारका विपाद खित्तसे 
होता हू उससे क्रोध जग जाता है तो समझो कि वहा अभी घर्मझा मर्म नहीं समख्छा गया । 
कोई घर्मे कर और दुस्ती हो ऐसा हो नहीं सकता । 
धर्मका फल आाननद-- धर्म करने छाया छमी इसी हो मी 
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३२० मत १ हे 
धर्म नही है उसको करते हुए मे यदि यह सन्तोष हो जाय कि मैं धर्म कर रहा है तो समझो 
कि वह अभी धर्म में श्रायाही नही है श्रीर इसीलिए उसे बुश्वी होनापट्रता है। किसीके 
सतान नही है, किसीके घन श्रधिक नही है, लेकिन वह धर्महप्टि रखता है, धर्म पालस्ट्ाह 
तो उसे दुख नही होता, बल्कि बहनो एक आ्राराम मानरहा है फि मेरेपास अगर कुछ संज़ाग 
होतेतो उनमे मैं फंसारहता ॥ मुझे अधिकमौका न मिलता और मैं श्रपने इस श्रात्माके ध्यान 
में चर्चामे अधिक मरत न होपाता उसिलिए बहुतो उसमें अयनेको आर श्रच्छामान रहा है। 
दुख कहा होता ? जो घर्मं पाल रहा है वहग्रगर निर्धन है तो भी दु ख नहीं मानता । वहतो 
सोचता है कि क्यावात है ? खानेषीने 3ते जितनीमुत्रिया है बहनो है खाएजा लगाकर दो-तीन 
रुपएका काम करलिया जायेगा घरक दो-चार श्रादमियोक्रे गुजारेके लिए काफी है। अगर 
घनका भ्रधिक महत्व कोईदेतातो फिर घनके कमहोनेपर वहदू.वी होता । जबधनका वह 
महत्त्व ही नही देता तो फिर धनके रहनेव वह दुःख ही क्यों मानेगा ? बटिक वह तो यह 
समभता है कि त्रच्छा है कि सुगमतापुर्वक जो आय हुई उमोमे वह अपनी सारी व्यवस्था 
बनाकर चैनसे रहता है । ग्रात्मध्यानका मौका भी मिलता है। वह दुःख नहीं मानता । तो 
क्या जिसके पास घन है, जो धर्मपालन कर रहा, क्‍या वह दुख मानता है ? अरे वह भी 
दुख मही मानता । उदयानुसार उसको श्राय होती है । कोई समस्या सामने श्रा गई । कोई 
धर्मका काम आ गया तो उसे देर नही लगती । हटाओ, छोडो, क्योकि उसे आाग्रह नही है। 
वाह्य वस्तुमेतो वह हू खकसे मानेगा । दुख तब होता है जब घनमे आग्रह हो । घनको जिसने 
समभा कि यही मेरा प्राण है | ज॑से १० प्रकार के प्राण मानेगये है मगर ११वाँ प्राण धनको 
भी मानते है ना मोही । तो जो लोग इसघनको अपना प्राण समभते है वे घनके कमहोनेपर 
दु खीतो होगे ही । भर जो सहीमार्ग मे लगा है उसके लिए क्‍या है ? घनकम हो तो क्य। ॒ 
अधिक हो तो क्या ? वहतो जानता है कि यहमेरीचीज नही है, यहतों विनाशीक चीज हैं, 
मेरेसे अत्यन्त भिन्‍न है, उसके न रहनेपर मेरी क्याहानी है ” उसके उदारता रहती है। 
उदारता करनेसे कहीधनकम नही/ होजाता । वहतो उदयाचुसार आता है, न जाने किस-किस 
उपायसे-झ्राता है । तो धनकम होनेमे भी दु.खी नही होता, सन्‍्तानहीन होनेपरभी दुखी नहीं 
होता धर्मपालक महात्मा | बाहरी बातोंसे दुख नहीहोता । ढु खतो होता है मोहसे, विकार 
को अपनाने से, विकारका लगावकरने से दु ख होता है। बाह्य बातोंसे दु श्र नही- होता । 

.. श्रपनी सम्भासमें भ्रात्महित--देखो भैया! अपनी-अपनी सम्हाल करलो तो सबकी सम्हाल 
हो जायेगी औरयदि दूसरे-दूसरे की सम्हालमे ही लगेरहेतो किसीकी भी सम्हाल न होपायेगी 
जैमेकभी देखाहोगा कि-रेलंगाडीमे १०-२० बुढियोका जत्याबनकेर मथुरा 'बुन्दावनकी यात्राकी 
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पाता है तो वेसभी बुढिया अपने-अपने पास एक-एक पोटलीरखती है । जब वे रेलगाडासे 
उत्तरती है तो सबकीसब बुढिया अपनी-भ्रपनी पोटलीकी सम्हाल रखती है | कही ऐस।नही 
होता कि वे दूसरे-दूसरे की पोटलियोकी सम्हालमे रहे । यहीकारण है कि वे बुढियां अच्छी 
तरहसे यात्राकर आती है । उनकी समानकी कोई गडबडी नहीहोनेपाती । औरयदि उनमे 
उसजगह इतनी उदारता आजाय कि श्रपनी पोटलीकी तो कुछभी फिकर न करे और दूसरों 
की पोटलीकी बडी फिकर करेंतो इससेतो उनकी पोटलियोकी सम्हाल न होपायेगी । ठीकयही 
हालहोता है मिथ्याहृष्टि का । मिथ्याहृष्टि पुरुष अपने जत्थेमे कितनाथोता उदारनेता बनरहा 
है कि वहश्रपनीतों कुछ फिकरनही कररहा, पर दूसरोकी बडी फिकर रखरहा है । ये लडके 
ऐसे बनजाये, ये मित्र ऐसे होजाये, अगर ऐसी उदारता कहीउन मथुरा वृुन्दाबन जानेवाली 
बुडियोमें आजाए तो नजाने उनका क्या-क्या खोजाय । मगर अपनी अपनी सम्हाल रखनेसे 
“ उनकीगठरी नहीखोती और वे ढंग से पहुँच जाती है इसीतरह धर्मके मामलेमे सबलोग अगर 
अपने-अपने स्वभावकी, अपने-अपने सामथ्यंकी, अपने-अपने स्वरूपकी दृष्टिरखे तो सममोकि 
जितने है वेसब घधर्मात्मा है । और दूसरे-दूसरे की दृष्टि रखेतो समभोकि कोई धर्मात्म। नही 
है । मानो १०० आदमी है। ऊनमेंसे अगर &६ लोगोने यह सोचलिया कि ये ६६ आदमी 
ज्ञानसीखे पूजाकरे, धर्मात्मा बनेतो सममोर्कि उनमे एकही पुरुष धर्मात्मा बना क्या ? एकभी 
धर्मात्मा नही है। और उन १०० मेसे अगर दो लोगभी अपनी-भ्रपती बातसोचते हों तो 
नम्बर तो आया, दो तो है धर्मात्मा सम्भव है उन दो के सत्सगमे श्रन्यभी कोईधर्मी बनजाबे 
तो जोयह आदत बनीहुई है-कि दूसरे-दूसरे ज्ञानसीखे, ये धर्ममे लगें, येभी लगे, ये ज्ञानमे लगें, 

ये ऐसा करे, यह आ्रादत छोडकर स्वय धर्मकरने लगे, तो धीरे-घीरे वहभी धर्ममे लगजायेगा 
और जोस्वयधर्म न करेगा. बहकभी धर्ममे न लगपायेगा । इसलिए अ्रपनेआ्रापकी सम्हालकरले 


दूसरोको धर्ममे लगानेके लिए का किन्तुखुद ससारके सकटोंसे घिरेहुए है तो इनसकटो से 
मुक्तिपानेके लिए खुद अपने आपको धर्ममे लगायें तो अपना कल्याण हो जायगा । 


. श्रात्मप्रयोग बिना सत्यहितकी अ्रसस्मवता--एकबार किसी राजाने अपने मन्‍्त्रीसे 
पूछा--मन्त्रिवर सचबताइए कि मेरीसारी प्रजामे सच्चेलोग कितने है ? तो मन्त्रिनेकहा,--- 
महाराज देखनेमे तो आपकी प्रजाके सारेलोग सच्चे है मगर अ्रन्तरड्भमें बिर्लेही दो-चार 
लोग सच्चे होंगे। बाकी सब भूठे है ।'**'“'कैसे ? इसका मतलब समझाइगे । तो मन्‍्त्रीने 
सारीप्रजामे यह घोषणाकरदी कि आजरातक़ो' महाराजको ४०-५० मन दूधकी जरूरत है, 
“ महाराजका यह आदेश है कि सारीप्रजा अपने-अपने घरसे एक-एक लोटा दूधलाकर राजमहल 
के अन्दर बने हुए होजपे छोडजाये । मेंत्रीड़्ारा महाराजका आदेश सुनकर सारीप्रजाके लोग 


ब््न् 


* 'लेषण करने चलते हैं और वहाँ यह कहते है कि यह तो अपने आप हुआ । वहा 
: ४ हाजिर हो उसे निमित्त कह देते है। यह- भी ठीक- है, किन्तु जब_ तक को 
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| पर 
अपने-अपने घरमे विचार करनेलगे कि अ्रव॑ ' हमें इस श्रवसर पर क्‍या करना चाहिए 


: तो प्रायः करके सभीने अपने-अपने घरोमे यहो-विचार किया कि सभी लोगतों दूधलेही जायेंगे 


एक हमदूध न ले गए, पानीही लिएगएतो उसमे, क्या फर्क पढेगा | यहसोचकर सभीलोग अपने 


. श्रपने घरसे पानीसे भराहुआ लोटा लेकर गए भ्ौर उसहौजमे डालझ्राये । कोई दो-चार त्लोग 


दूधभी डालआये ।' श्रवजब सबेराहुआ तो उसहीजमे क्‍या पाया गया कि उसमे साराकासारा 
पानी भराहुआ था । दूधतो नाममात्र का था मात्र दिखनेमे कुछसफेद रगका था । वह हृष्य 
_ देखकर राजाकी समभमे श्रागया कि मन्नी-ठीकही कहता था। तो ऐसेही सममिए कि प्राव' 
करके ऐसेही चिन्तन विचारवाले लोग ग्रविक पाये जाते है, कि जो धर्मके नांमेपर वाहर- 


' बाहर तो दृष्टि रखते हैं, ऐसा होनाचाहिए, यो व्यवस्था करें, ऐसेही यो करे ।इसकी यो करें, 


इस तरह प्रभावत।होगी, इसतरह्‌ प्रताप होगा । मगरयहा जोविकार भावका लगाव बनाया 
है और उससे,जो सिरन्तर दु खी रहा करता है इस दु खको मेटनेके लिए लिए खुदभी खुदें 
कोई प्रयोग किया; जारहा है. क्‍या ? जो खुदमे प्रयोगकरे वहहै धंर्मत्मा, ज्ञानी । और गो 
बाहर-बाहरकी व्यवस्था में ही धर्ममानकरके सन्तुष्ट रहे उसने घर्म नहीपाया । तो ऐसापन 
ऐसा! निर्मोह भाव आत्मासे श्रायेतों श्रात्माका कल्याण है। '& 
वस्तुस्वातंत्र्य भौर-निमित्त नंसित्तिकयोगके परिचयकी मोहध्व॑सक्षमता--कसे मोह हट 
इसके लिए आपको निष्पक्ष सही निमित्त,नैमित्तक योग श्रौर वस्तुस्वातत्रयकी व्यवस्था सम- 


- झनी होगी,। श्रच्छा पहले तो उनके एकान्तका स्वरूप देखिये वस्तु स्वातत्र्यका एकान्त करते 


का क्या रूपक है कि प्रत्येक पदार्थ सत्‌ है, स्वयँ परिणमनशील है । देखो बात सही है पर 
जैसे एक समुद्रभर सानीमे विषकी एक कणिका भी डाल दी जाय तो वह सारा जल विर्षा 
बन जाता है तो ऐसे: ही. सही बात सही-सही होने परभी अभ्रगर एक भी बात “विषभरी हो 
जाय तो उसका हम/लाभ+नही-ले सकते । खैर मानलो कलश भर पानी है, वह लाभ हेने 
की चीज है मगरविषकी एक कणिका भी मिल. जाय- तो उससे हम लाभ नही उठा पाते। 
हाँ तो इसमे बात सब सही है-। वस्तु स्वतेत्र-है, सत्‌ है, स्वतः, सिद्ध है, परिणमनशील हैं 
अपना उत्पाद अपनी,करणशक्तिसे करता -है;- श्रपनी -परिणमत॒.शक्तिसे, करता है, परिणर्मा 
करते हुए त्रिकाल रहता, है बात (पूर्ण सत्य है । भ्रब, असृत्यका हिस्सा ले । उसमे जब विकार 


' का पर्याय आनेको होता है तो विकार-' भ्राता है ।, इस तरह - विकार चलता हुआ्ना चलता 


जाता है। यह भी सत्य है। मगर वह विकार-जब आनेको होता है, इसका जूब हम अक 
। साम 


विपरीत 
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प्रयोग उल्ठा सिद्धान्त बना देतां है। लो फिरतो'विषकणिका आ गई। कैसे-आ गई और _ 
कैसे इमका लाभ हटा सो सुनो--यहाँ तो जब जो विकीर श्रानेको है! सो आयेगा ही । जब . 
सामने जो हाजिर हो वह भी कंहनेकी क्या जरूरत है ? हाजिर हो तो न हो तो, वह तो. 
विकार भ्रायगा ही, स्वभोव है, हम उसे कैसे निवृत करे। उसमे यदि इतना तथ्य जोड - 
दिया जाय कि वस्त स्वतत्र सत्‌ हैं, श्रपने परिणमनसे परिणमती है, परिणमनशक्ति है, . 
अपनी करणशक्तिसे उत्पाद करती है, ऐसा उत्पाद करता हुआ यह जीव, ऐसा परिणमन 
करता हुआ यह जीव जब कर्म विपाकका सन्तिंघान पाता हैं तो यह अपनी स्वते्रतासे, अपने 
ही विकाससे, अपनीही परिणतिसे विकारभाव क रता है। देखो सेममेनेमे कोई दिक्कत'च 
भायगी । दर्पण सामने हैं और मानलों हाथ सामने है तो दर्पगमे छाया श्रायी हैतो वह , 
दर्पणकी परिणतिसे आयी है । वह दर्पणके प्रदेशमे श्रायी हैं, बाते ' सही है, मगर- यह कहना -. 
कि दर्पणमे जब छायो आती होती है तो उस समय जो सामने हो उसे निर्मिच् कहते है । - 
सनल्लिधान आया, उस समय यद दर्पण अपने आपकी स्वतंत्रतासे अपने आपकी परिणतिसे हाथ 
की परिणति ग्रहण न करके अपने आपमे छांयारूप परिणम ' गेई। स्वतन्त्रता कहां “मिटी ? 
निमित्त नैमित्तिक योग सही रहा । 

कस्तुस्वातंत्रय और निमित्तनमित्तिकं योगके परिच्यका सदुपेयोग--+जब, हमें वस्तु स्वा- 
तंत््य देखते है तबतो हमे यह शिक्षा मिलती है कि वस्तुतो भ्रकेला है, अपने आपमें अपना _ 
परिणमन करता है। एक वस्तुंका दूसरी 'वस्तुसे कुछ मतंलंव नही है । कुछ नही करता है । 
जो कुछ होता है वह इसके करनेसे 'इसमे अपने आपकी पंरिणतिसे ' होता है। निश्चयकी. 
दृष्टिका लाभ हम कंसे उठाते ? इस एकको देखे, वहाँ निमित्तका ख्याल भी न करें । केवल 
एक द्वव्यकों देखे श्रौर एक द्वव्यंको ही निगाहमे रखे, पर लक्ष्य हट जायगा, निमित्त दृष्टि हट 
जायगी । स्वभावहृष्टिमें हम झट आवेंगे ।" यहती हुआ एऐक निश्चेयहष्टिसे देखनेका -लाभ, 
जोकि मोह मिटा देगा | अश्रव निमित्त' नैमित्तिक यीगसे भी देखे, वहा भी. मोह मिटानेकी 
शिक्षा मिलेगी । कैसे ? देखी यंह बात यहां ऐसी घंट' रही हैं कि. जीव अनादिसे -अशुद्ध है 
ना ? और अनादिसे कर्म सम्बन्धभी चल रहा है ता ? यह सबतो एक सन्‍्तान रूपमें चल 
रहा और जब यह खोटा भाव बनों तो उससे ये नेवीनकर्स बंधतें है श्रीर बंधकर उन्तकी सत्ता 
हो जाती है तो उस बंधे हुए कर्ममे प्रकृति, प्र देश, स्थिति, अनुभाग ये चार चीजे आती है, 
किन्तु उसको सत्त। पूरी होती है तो उसके अ्रनुभाग' खिलता हैं। कर्ममेःही अनुभागकी स्फु- 
रण होती है कर्ममे कर्मका अनुसाग खुला क्रोध प्रकृति है। तो क्रोघ प्रेकुनिमे” भी क्रोघदशा 


३२४ सूत्र ९ ब्रा हं 


उत्पन्न हो गई। श्रचेतन क्रोध है। वह पर पदार्थ है। उसके“क्रोबका श्रनुभव जीवभी नहीं, 
कर सकता, श्रचेतन कर्म तो करेगा क्या ? तो श्रच्ेतन प्रकृतिमे जो क्रोध परिणाम आया, 
जो क्रोध अनुभाग श्राया तो वहां वे श्रपने श्रापमें अपने ढगसे खिल गये । वे एक क्षेत्रावगाह 
थे। निमित्त नैमित्तिक योग कैसे वनता है कि जैसे वह खिला वैसे ही उपयोगमे भी उसकी 
भाकी थी कोकी आये बिना नही रह सकती । काकी श्रायी। दर्पणमे अन्धकारकी ' भाकी 
आ्रायी तो वह अपनी स्वच्छुता से चिग गया, इसी तरह यह जीव अपने शुद्ध स्वभावसे चिग 
गया श्रौर वह क्रोध, राग श्रादि विकारो को अपनाने लगा और वह क्रोधी वन गया। ग्रव 
इसकी परम्परा बन गई कि नवीन कर्मका बन्ध हुआ । उसका जब उदय आयगा तो वहा 
फिर ऐसी स्थिति होगी । हम आपको श्राज भी क्षयोपशमलब्धि तो प्राप्त है 'ही, इसमे 
सन्देह नही । इतना क्षानावरणका क्षयोपशम है कि हम तत्त्वज्ञान करले, विचार करले, निर 
करले और विद्युद्धालब्धि भी बनायें तो हो सकती है। झौर नही तो क्षयोपशम प्राप्त होने 
पर भी विजुद्धि न लाये, लगे रहे रगडा मे, तो यो भी समय खोया जाता है, फिर विशुद्ध 
सव्धिका अंवसर हम श्राप लोगो को प्राप्त है। वक्‍ताझो से सन्देह होती ये ग्रन्थ हैं। 
क्या इनसे बात नही सीखी जा सकती है ? देशनालब्धि भी प्राप्त है। श्रत्र प्रायोगलब्धि 
की बात श्लौर करणलब्धि फ्री हम कर नही पाते । इन तीन लब्वियोंकी विशेषता के प्रतापसे 
ये भी प्राप्त होगी, मगर जितनी लब्धियां हमे प्राप्त हुई उनका लाभ तो 'उठा ही लेना 
नाहिए । 
पांच पर्यायतत्त्वोंकी सिद्धिका श्राधारभुत जीव श्रौर_ श्रजीव ---मोक्षमार्गके प्रयोजन 
भूत जीव, अजीव, भ्राश्रव, बध, सम्बर, निजेरा और मोक्ष, ये ७ तत्त्व हैं। प्रयोजनभूत याने 
कामके, जिसके समझे बिता कान न बने उसे प्रयोजनभूत कहते हैं। तो इंन ७ का लक्षण 
समझनेपर यह समझ श्रावेगी ही कि वास्तव॒मे इन सात तत्वोका यथार्थ परिचय ससारमे 
रुलमै वाले प्राणियोको मोक्षमार्गके लिए बडे कामका है। पहिला तत्त्व केंहा गया है जीव- 
जिसमे चेतना पायी जाय उसे जीव कहते है | जीव हम आप सब हैं । हम आप सब इस 
समय, दुर्दशाम है और चाहिए हमे कोई ऊँची दृशा, इतनी तो बांत सबके चित्तमे रहती ही 
है । तो जीव तत्व तो एक प्रधान बात है, जिपपर सब कुछ निर्भर है। दूसरा तत्व बताया 
. गयां है श्रजीव । अजीव ५ भातिके होते है-पुदूगल, धर्म, अधमे, श्राकाश और काल | यहीं 
.- मोक्षमार्गके प्रयोजनभत त्तत्वकी बास चल रही-है, तो ऐसा ज्ञेय , प्रयोजनभूत॑ तत्व है कर्म, 
क्योकि हम आप जब चेतनामात्र-है तब वजह क्‍या है, कि नानां विकल्प सुंख दु:ख जन्ममरण 
दुर्देशाये चल रही हैं । किसी एककी श्रोर से कभी खराबी नही होती हर॑ जगह देखलो । एक 
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हो स्त्रय, जैसा अपने आप हो, तो एकमें, ग्रकेलेमें कोई विकार नही होता । किसी भी वस्तुमे 
कोई विकार होता है तो यद्यवि विकार तो हुआ उसीमे उसकी परिणतिसे लेकिन किसी पर 
उपाधि के सन्निधान बिना हो नही सकता। तो कोई पर उपाधि लगी है जीवके साथ, 
उसका नाम है कम । तो कर्मके बारेमे भी पहिले कुछ समझतेकी ज़रूरत है। इसे ८ वें 
ग्रध्यायवे बताया ही जायगा, पर साधारणतया यहां यह समभले कि कर्म - एक बंहुत सूक्ष्म 
जातिकी वर्गंगाये है, जिसकी जाति उपजाति कर्मवर्गणा है, ये कर्मवर्गंणायें जीवका . दुर्भाव 
घुभ, अशुभ सावका सस्तिधान पाकर, निमित्त पाकर, ये कर्मरूप परिणम जाते हैं। यह सब 
_निमित नैमित्तिक' योग है । जो, बात प्रकृत चल रही है उसमें क्या और क्योका कोई प्रेंए॒न 
नही उठता । स्वभाव तकके विषयभूत नही है । कोई स्थूल पदार्थ . जीवके साथ चिपके तो ' 
वह नही हो सकता है विकारका कारण । स्थुल का, मोटेका प्रभाव निमित्त न हो सक्रेगा कि 
यह जीव विकार कर सके । जीवके साथ जीव चूंकि अति सूक्ष्म है, तो इसके साथ कोई 
उपाधि हो तो वह भी सुक्ष्म होगा कोई न कोई । जीव तो असूर्त सूक्ष्म हैं, पर अमूर्त सूक्ष्म 
जीवके साथ लगे, सजातीय साथमे लगे तो उससे विकार नहीं हो सकता । जल जल इकट्ठा 
हो जाप्र तो उससे कही गर्मी नही आती, जलके विपरीत कोई चीज साथमें हो, अग्नि हो 
- तब विकार आता है । इससे जीवके साथ जीवके विरूद्ध चेतनारहित कोई पदार्थ हो और हो 
वह सुक्ष्म, ऐसा जो कुछ है वह कार्मागवर्गणा है । तो यह कार्माणवर्गगा जीवके साथ 
लगी है उसे कहा यहां अजीव । 

जीवगरणना --थोडा कुछ विशेष एक प्रतिभास या पात्रता होनेके लिए इस जीव 
अजीवकी सख्यापर ध्य। ८ दीजिए | जगतमे जीव कितने है ? अनन्तानन्त हैं। देखते ही है । 
कही कीडाकीडी निकल अ्राते है तो कितने निकल श्ाते हैं । यह तो एक मोटीसी बात है। 
और देखो कही पानी बरस गया तो हरी घास कितवा अपने आप हो नाती है। यह जीव 
ही तो है, कितनी तरहके बनेस्पति हैं, जीव ही तो हैं, पृथ्वी, जल, भ्रग्नि, वायु ये भी जीव 
ही तो हैं। और, एक होती है ऐसी बनस्पति जो हरी नही है, छूने, खानेमें नही _ आरा सकती, 
उसे कहते है साधारग बनस्पति । वे श्रतन्तानन्त है । जैसे एक किसी. दृष्टान्तमे देखो-एक 
आलूमें असंख्याते निगोद शरीरके पिण्ड रूप कोई जिसे पुलवी कहते है ऐसा बड़ा शरीर है, 
उसके भीतर असख्याते और शरीरी है, उनमे से एक शरीरके आधारमे अनन्त निगोद जीव 
है'। अब समभलो,कि एक आलूमे कितने निगोद जीव हैं। ऐसे अ्रतन्‍्त स्थावर होनेके कारण 
आलूुको अभक्ष्य बताया है, ऐसे और भी वर्णन हैं पर अभक्ष्यकी बात अगर देखो तो आ।लूसे 
अधिक अभक्ष्य गोभी का फूल है। जलेबी, सडी भ्रुसी बाजारकी दही, पुरानी रोठिया, ऐसी 
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अनेक चीजे है जिनमे आलूसे भी अधिक दोप है, पर “प्रसिद्धि आलुकी अधिक है, उसकी 
आफत लोगोंने ज्यादह कर रखी है और उंससे अधिक श्रभक्ष्य जो .गोभीके फूल है, पुराना 
अचार है, बाजार का पुराना दही है, बाजारकी सडी गली जलेबियां:है ये तो आलूसे भी 
अधिक अभध्ष्य है, क्योंकि इनमे त्रंस जीवका घात होता है, तो उसका दोष श्रनध्त स्थावर 
घासके दोषसे अधिक है, पर उसका प्रचार'नही है | तो यहां बतंला रहे हैं कि लोकमे जीव' 
कितने हैं ? भ्ननन्‍्त तो एक आलूमे ही मिल गए । आ्रालुके टुकडे टुकडे हो जायें तो एक-एक 
टुकड़ेमे भी अनन्त जीव है । तो ऐंसे कितने जीव है'? अंनन्तानन्‍्त ! जीव है।। | उनको कुछ 
स्थूल-रूपसे समझना हो तो सब जीवोमे मनुष्य गतिके जीव सबसे थोडे है । चौरो गतियोंमे - 
मनुष्य गतिके जीव सबसे थोडे है , फिर भी वे अनगिनते हैं; सख्यासे परे हैं। जिनमे पर्याप्त 
मनुष्य तो २७ या २६ अकप्रमाण हैं, लंव्ध्यपर्याप्त 'असंख्याते है ।: उससे असख्याते जीव नरक 
गतिमे है । उससे भी असख्याते जीव देवगतिमें हैं और “उससे भी अ्रसख्याते जीव त्रस जीव हैं 
उससे भी अधिक असंख्याते जीव पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु और प्रत्येक वनस्पति है, उनसे " 
भी अधिक जीव अनन्तगुने निगोद जीव हैं । हां उनसेबसे निगोदसे पहिले जितने कहें गये 
है उनसबसे अन्नन्तगुने जीव सिद्ध जीव है और सिद्ध जीवोंसे अनन्तगुने निगोद जीव हैं । 
पुदूगल परसांणगराना ---अ्रब यहा देखो पुदूगल कितने! हे ।_ एक जीवके, सहारे 
कितने पुदूगल हैं ? पहिले तो यह बात सोचना । एक जीव के आश्रयसे कितने है ? जो एक 
एक शरीर में ही देख लो । जो शरीर बना हुआ है। इसमे अ्रनन्त परमाणु हैँ, फिर इनसे 
अनन्तगुने परमाणु है ऐसे शरीर परमाणु जो भ्रभी शरीर तो नही बन पाये, पर. शरीर बनने 
के उस्मीदवार रहते है, उन्हे कहते हैं विश्वतोपचर्य | जो शरीर , बनगया उंससेभी अधिक 
परमाणु हँ.उस शरीरके कि जो अभी शरीर तो नही बना विन्तु' शरीर बस सकेगा, शरीर 
योग्य, परमार और इससे भी अरनन्तगुने है तैजसक परमाणु ॥ तैजस शरीर जिसके होनेसे - 
शर्सैरमे : तेज रहता है । श्र, उससे अ्रनन्तगुणो हैँ 'कर्मवर्गगाये, कर्मपरमारु तेजस ,परमाशु 
से अनन्तगुणों हे उनसे अनन्तगुंणो हुँ ऐसी कार्मणवर्गंणायें जो अभीः'कर्मरुपतो नही हुए, किन 
कर्म बँधनेके उम्मीदवार हैं । अब सोच लो कि एक जीवके' सहारे कितने परमाणु हो गए। 
यह एक साधारण बात कंहीं, किन्तु जो दो इन्द्रिय श्रादिः जीव है उसके साथ भाषा' बर्गणाके 
परमाणु और ब॒ढ़गए । जो सज्ञीजीव है उंसकेसार्थ मनोवेर्गंणाके परमाणु और बढ्गए, जिससे 
कि.मने बन्नता हैं । ये तो एक जीवके सहारे वालें परमाणु हैं । भ्रौर, जीवने जिन्हे छोड दिया: 
है ऐसे परमाणु बंहुत॑ पडे है। और ऐसे भी परमाणु है जिन्हे . जीव अहणान कर झकाए। 
कर सकेगा । तब समझ लीजिए कि अ्जीव पुदूगल परमाणुओकी संख्या कितनी है भेया | 
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कर्मकी बात प्रकृत है यहा । तो ये कर्म है । बहुत से लोग तो व्यवहारमें तकदीर, भाग्य, 
किस्मत यो अनेंक श&्दोमे बोलते “है, पर किन्‍्हीसे भी पूछो कि तक्रदीर क्या चीज -होती है। 
तकदीरमें क्या बात बनती है ? तो वे बतावेगे ही नही । कहते हैं भाग्य है । कोई अधिकसे 
अधिक बढ़ गया तो यह कहेगे। कि तकदीर एक भाग्यकी रेखा है । उसका कोई प्रमाण भी दे 
देंगे कि देखो कही 'मरघटमे किसे मरे हुए व्यक्तिकी खोपडी पडी हो तो उसमें कोई चीज 
हो ? रेखायेतो दीखही जाती है, यो उन्हे कह देते है कि ये देखो जो रेखाये दिख रही है ये 
तकदीर हैं इनको विधाताने लिख दिया है। यो अनेक प्रकास्से लोग बोलते हैं, पर तकदीर 
क्या है ? कम कया है ? उसके रग-रगकी बात, निजेरा को बात, कहा किंतने परमाणु है 
कैसे बँघते हैं, यह सब व्यवस्था जैन शासनमे आपको देखनेंकी मिल सकेगी । कर्मका बन्ध 
कर्मका इतना परिचय अन्यत्र कही न मिल पायगा । और, कर्मसब लोग बोलते हैं'। तो ऐसी 
ये कार्माणवर्गणायें जो कर्मरूप हो गई है उनका यह प्रकरण है। 

आ्राश्रवकी व्यास्या--आश्रव क्‍या है? आश्रव कहते है आनेको। जीवमें अ्रजीवका 
आना सो आश्रव है। इस तत्वका विशेष विवरण आगे कहेंगे । श्रभीतों सक्षेपमें थोड़ा स्व- 
रूप कह रहे हैं, इसलिए कि यह कहनेका, बतानेका मौको मिले कि तत्त्व ७ ही क्यो कहे 
गये और इनको इसही क्रमसे क्यों रखा ? इतनी बात थोडा कहनेके लिए थोड़ा स्वरूप अभी 


' कह रहे । विशेष आगे कहेगे--आश्रवका अर्थ है जीवमें अजीवका आजना। श्रच्छा आ्ाश्रव 


शब्द ऐसे आलनेको बताता है कि लोगोको पता न पड़े और आ' जाय । वैसे तो अनिकी आग- 
मनभी कह देते, और भी धातु लगाते, पर आश्रवका क्‍या श्रर्थ है ” आसमन्तातूखवरणंइति- 
आश्रव याने जो चारो औरने यू कर आये । जैसेकि पहाडोंसे पानी फरता है तो कही कहीतों 


' यहभी पता नहीं पडता कि किधग्से आ रहा है । वहतो चारो ग्रोरसे एक पंसीनेके रूपमें 


चू चू कर आता रहताः है। उसमें सही पता नही पडता कि यह कहासे आया है, किस विधि 
से आया है, बस चू गया, खबण हो गया, तो इसी प्रकार इस श्रात्मामे जीवमें सर्वप्रदेशोमे 


, चारो ओरसे कर्मोका खवण होता है | चू-आता है जिसको कहते है ख़वण | इस तरह कर्म 


॥;॒ 


आते है। एक आना ऐसा होता है कि बाहर है कोई और वहासे यहां आ गया, चलकर आा 
गया, कमेका ऐसा झरना नही होता है, किन्तु श्रभी जो बताया गया कि जितने जीवेके साथ 
कर्म लगे है उसमे अनन्त ग्रुने ऐसी कर्मवर्गणाये है कि जो श्रभी कर्मेतो नहीं 'बनी, पर कर्म 
बननेकी उम्मीदवार है । विश्वसरोपचय वही जीवकेसाथ ऐसा बन्धन को प्राप्त है कि मरनेके 


- बाद जीव जायगा परभवमे तो जीवके साथ कर्मतो जातेही है पर वह विश्वसोपचय भी जीवके 


साथ जाता है, जो कर्भ बननेके उम्मीदवार है, ऐसा जोवकें साथ एक क्षेत्रावगाह हुआ । तो 
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मामलातो तैयार है | कोईकर्म बाहरसे नहीं श्राने है। उनमे भी तो विछसोपचयमे मिलकर 
आखवको प्राप्त होतो है । यहाँ जीवके शुभ झ्रणुभ भांव हो तो उसका निमित्त पाकर वे 
कार्माणबर्गणाये जो उम्मीदवार है वे कर्मरूप परिणम जाती हैं, ऐसा रूवण (चूना) होगया 
उसे क॒छ्तें है श्राश्रव । कैसे ग्राश्नव होता है यह बातभी आगे कहेंगे । ह 
बन्धव्यास्या श्रौर संवर निर्जरा मोक्षका निर्देश---इस सूत्रमे तत््वोका बहुत वक्तव्य है 
वह कई दिवसो तक चल सकेगा । अ्रव यहा बताते है कि ७ ही तत्व क्‍यों है ? इनको इस 
. क़मसे क्यो रखा है ? इसके लिए थोर्डासा उनका रवरूप कह रहे है । बंध क्या है ? जीवमे 
अजीवका बध जाना उसको कहते है वन्छ । आना और ठ्घना इसमे अन्तर हैं। आनातो , 
स्थिरताको सूचित नही करता । आनेका अर्थ है अ.या । दौडकरभी यहासे निकल जाय उसे 
भी तो आना ही कहेंगे और ठहरना कहो या बना कहो वहां बघनेमे कुछ समय लगता। 
कहनेमे समय नहीं लगता । बधनेमे समय नहों लगता । तो जो एकही समयकी वात हो तो 
, उसे झ्ाता है कहिए और कमसे कम दो सम्यवी बात हो तो ठहरता है कहिएं जैसे एक रेखा 
खीच दी तो रेखा खीचनेमे एक यूनिट समय लगता है । उसको जितना काल समभलो श्र 
-- उस रेखाको मोडा जाय तो उसे दो यूनिट लग क्षाययेंगे । ठहरना अवश्य पडेगा | ठहरे बिता 
मुडना नहीं हो पता । कोई कहे कि अगर गोल गोल खीच दे तो ? तो कैसा ही खीचदो 
मगर वह रेखा कहलायगी मोड न कहलायगी । जहां मोड आयगा वहा समय ग्रवश्य अधिक 
लगेगा । तो रेखाकी तरहतो हो गया ञ्राना और मोडको ८रह हो गया बघना , एक बांत | 
दूसरी बात यह समभिये कि आना पहले समयमे हुआ अं'र बँधना वह भी पहले समयमे 
हुआ । अगर दूसरे समय तक रहे तो बधना व हलाता है। जेसे कोई आकर उहर जाय तो 
यह भी कहा जायगा कि एक समयमे तो 'भ्राय, और इसके बाद ठहरा, आया, तब टहुँरना 
कहलायगा । अगर वह दूसरे समय ठहरता है तो । तो इसी प्रकार बच श्र आाश्रव होते 
ये दोनो एक साथ है, मगर बध सज्ञा कब पडती है जबकि वह दूसरे समय ठहरे | यह एक 
 हृष्टाँतमे कह रहे है। कोई कर्म ऐसा नही है जो दो समय को आये, तीन को आये, वह तो 
असख्योत समयको और अनन्त सम्यको -आता है, पर बचकी बात बताई है कि दो समय कम 
से कम ठहरे तो उसे बध कहते है । कर्म आया, कर्म बधा, सम्बर क्या है कि अब नग्रे कर्म वे 
आये, रुक गये, और निर्जरा क्या कि जो पहिले से बघे हुए कर्म हैं उनका कगडना, निकलना 
सो निर्जरा है, शौर जबसारे कर्म निकलजाते है, फूड जाते है, एकभी श्रणु नही रहते हैं तो 


उसका नाम है मोक्ष, यो ये ७ तत्त्व हैं । हि 
प्रयोजनसूततत्त्वसंख्याका निर्णशय--अब इन ७ तत्त्वोके बारेमे कुछ विचार कोजिए 'कै 
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७ ही तत्त्व क्यो कह्ठे गए ? कम और ज्यादाह भी तो हो सकते है । तो इसके विषयमें कोई 
यदि यह उत्तर दे कि भाई देखो अगर बहुत कम कहते, जिसे कहते है संक्षेप ( 500४) 
कर दिया जाय तो एक भी कह लो | मैं जीव हूँ । प्रयोजन उसीसे है.। उसी को देखने की 
बात है, वह ही तत्व है । तो क्वा इतनेसे कुछ बाते समझी जा सकेंगी ? धर्मस्छपका नास- 
मर को कुछ समझ बन जायगी। इस कारण सक्षपसे तो काम नहीं चल सकता। और 
विस्तार अगर कर देवे तो १०, २०, ५० लाख करोड और अरब भी तो तत्व बताये जा. 
सकते, कि जिनको गिनने बेठे तो समय लगता ही चला जाय । तो कया विस्तारसे वस्तुको 
बतानेमें भी काम चल सकेगा ? न चल सकेगा । इसलिएतो न संक्षपमें हो न विस्तारमे हो, 
एक मध्यम सख्या लेली, कोई ऐसा कह दे तो यह भी जवाब अभी पूरा सही नही बैठा, 
क्योंकि मध्यममें ७ ही क्यो लिया ? ६ लें, ५ ले, वे ऐसे बनाये जा सकते है। ज॑से मान 
लो जीव, अ्रजीव और बन्ध और मोक्ष । और बढ़ाओ-जीव, अजीव, बन्ध, सम्बर, मोक्ष | 
बात आ जायगी किसी न किसी ढगसे पूरी ।.जीव अ्रजीव, बंध बंध हेतु, मोक्ष, मोक्ष हेतु । 
यह बोल लो । कितनी प्रकारसे बोला जा सकता है ? ७ ही क्यों रखे गए ? त्तो इसके विव- 
रणमें सब समाधान हो जायगा कि मोक्षमार्गमे जो जीव चलना चाहता है उसको ये ७ प्रकार 
के तत्त्वोकी श्रद्धा करनी आ्रावश्यक होती है । 
भ्रन्यप्र ऋराभिमत तत्त्वसंख्यासे मोक्षमार्ग प्रयोजनताफी श्रसिद्धि.--अ्थोजनभूत तत्त्व 
सृंख्याके बारेमे और भा चर्चा चलेगी श्रभी, पर इससे पहिले एक बात श्रौर सुन लीजिए, जिसे 
प्रन्य दार्शनिक कह सकते है । यह तो अ्रभी जैन सिद्धान्त की ही बात है, पर ग्रन्ब दार्शनिक 
यह कहते हैं कि भाई तत्त्व ७ नही है | कोई तत्त्व २५ मानते है, कीई तत्त्व ७ मानता है 
कोई तत्त्व दो ही मानता है इस तरह भअ्रनेक प्रकारकी सख्यामें तत्त्व मानने वाले श्रवेक 
दाशेनिक हैं । जैसे उदाहरणमें लो-एक सांख्य वे २५ तत्त्व मानते है और वे इस २५ संख्या 
को प्रदान करते है श्रौर इसी पर उनका नाम साख्य पड़ा है | जो संख्या से लगे रहें _ उन्हे 
कहते हैं सांख्य । तो २५ तत्त्व किस प्रकार हैं ? एक तो पुरुष, जिसे श्ात्मा कहो, ब्रह्म कहो, 
जीव कहो, चेतना, कहो, चेतन कहो, एक तो हुझा पुरुष और इसके . बाद प्रकृति 
जिससे कि महान, अहंकार और फिर ५ शरीरकी इन्द्रियां और ५ कर्मकी इर्द्रियों, ५; ज्ाने- 
च्द्रियां होती हे । ५ ,ज्ञानेन्द्रियां तो जानते ही हे-स्पर्शन; रसना ध्राण, चक्षु और करें और * 
५ कर्मकी इन्द्रियोको, मन, वचन, काय, तब दो और । तो जहां सो-शोच करते वह भी एक 
कर्मेन्द्रिय मान लीजिए, वहां भी तो कुछ फड़कन होती है, क्रिया होती है और एक जबने- 
नद्रिय । इसतरहसे ये ५ कर्मकी इन्द्रियां है, एक मन और ४ तन्मात्र । शब्द, स्पर्णे, रूम, रस, 
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गघ याने जी इन्द्रिय ढ्वारा जाना जाय और फिर है झ्राकाश और पृथ्वी, जल, भ्रग्नि, वायु, ये 
चार महाभूत इसतरह २५ तत्त्व मानते हे । देखो-तत्त्व तो कहते हूँ प्रयोजनभृतको । पदाये- 
की हृष्टिसे भी देखे तो पदार्थकी जाति उतनी छाटनी चाहिए कि जितनी कमसे कैम जातिमे 
सारे पदार्थ श्रा जाये, कोई पदार्थ छुटे नही और कोई श्रव्युक्ति न बन जाय, दुबारान बन 
जाय । पदार्थोकी जाति तो वहा लायी जा सकेगी । जैन सिद्धान्तमे पदार्थोकी जातिया ६ 
बताई गई हे-जीव, पुदूगल, धर्म, अधर आकाश और काल | जीवका ग्रुण, जीवका कार्य 
शेष ५ नहीं कर स्रकते, पुद्गलका कार्य शेष ५ नही कर सकते | धर्म जैसा कार्य, धर्म जैसा स्व 
रूप शेष ५ में नही है । तब ही तो ६ जातिया है । और कोई छूटा नही है। किन्तु यहों 
आ्राप विचार करेगे तो कुछ छुटे मिल जायेंगे । काल द्रव्यका यहा वर्णान ही नहीं है। धर्म 
अधर्म द्रव्य जिसे आज वैज्ञानिक लोग भी कुछ उसका अ्रदाज करने लगे है कि कोई एक ऐसी 
जातिकी तरंग है जो शब्द, वायु, किरण श्रादिकके चलनेमे सहायक होती है।न हो उस- 
तरहका कोई धर्म तो ये चल नही सकते । तो ऐसे धर्मंद्रव्य, अवर्म द्रव्य ये तो उसमें श्रा न 
सके भौर कई दुंबारा वोले गए । पृथ्वी जल, ये पिण्डरूप है ना, रूप, रस गघ, स्पर्शमय है 
ना । इनको दुबारा कहनेका क्‍या प्रयोजन ? स्पर्श, रूप, रस, गध, इनको अलंगसे कहतेका 
क्या प्रयोजन ? जब पृथ्वी, जल, आंदिक कहा तो इनमे कुछ तो अधिक हो गए और कूछ छूंट 
गए । इस तरह से द्रव्य जातिमे बात नही आती । और' प्रयोजन-भूतकी दंष्टिसे देखे तो देखो 
भाई दुनियामे पदार्थ बहुत है । प्रयोजन तो अपने आपको समभनेके लिये और पर जातनेका 
है तथा परसे हंटाकर स्वकों शुद्ध रखनेका है । इसकी सिद्धि इन सात तत्त्वोसे हो जाती है । 
जीव तो स्वंय है. इसके-साथ अ्रजीव बंघा है श्रभी, यह भी निश्चित हो गया । जीवमे श्रजीव 
आया, आखरव । जीवमे भ्रजीव 55रा, बध । जीवमे श्रजीव न भरा सके, सवर । पहिले आये 
हुए श्रजीव जीवसे हटने लगें, निर्ज॑या । और, जीवसे अजीव, पूर्णतया हट जाय 
सो मोक्षा _  ., 2 
, शान्तिधाममे पहुँचनेके लिए प्रयोजनमृत ' तत्त्वोंकी संख्याका ससर्थन--जीव, अ्रंजीव, 
आ्राश्वव, बंध, सबर, निर्जेस, मोक्ष ये ७ तत्व है, जिनका भली भातिसे निश्चय किया जाय 
तो मोह दूर होगा और सम्यक्त्वका लाभ होगा | इसीके विषयमे कुछ दार्शनिक : चर्चा चल 
रही है कि ये तत्व ,७ ही क्यो कहे गये-। पहली बात तो यह देखिये कि श्रन्य दार्शनिकोनि 
ताना संख्याओ मे तत्व माने है, जैसेकि संख्या मानते है २४ तत्व मीमांखर्क मानते है ७ 
तत्व अथवा ६ तत्व, | द्रद्य, गुण, कंमे, सामान्य, विशेष, समवांय श्रौरं अ्रभाव । उन मीमा- 
सकोमें जो प्रभाकर है वे मानते है, द्रव्य, गण, कर्म, सामान्य, विशेष, परतत्रता, शक्ति' भौर 
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नियोग यो ८ तत्व तथा जो और नवीन प्रभाकर है वे नियोगके स्थानपर सँख्याको ' तत्व 
मानते है। परतत्रताकी जगह समवायकों मानते है। यो नाना प्रकारके तत्वविवादी है। 
उनका समाधान हो इसलिए ७ तत्व कहे । बात ठीक है लेकित्त ७ ही तत्व क्यो कहे गए। 
कम बेसी क्यो नहीं कहे गए ? एक बात यह सामने आती है | तो बात यह है कि इन ७ 
बातोके जाने बिना श्रद्धानका मार्ग नही मिलता,। मैं जीव हूँ, मैं दुःखी हैँ । मुझे दु.ख दूर 
करना है, इतनी बात तो पहले श्रानी चाहिए ना । हा-मैं जीव है, तो क्या मेरे स्वभावसे 
दु.ख लगा है ? अगर, स्वभावसे दु.ख लगाहै तो उस दुःखमें राज़ी रहे । फिरतो वह दु.ख 
कभी छूट ही नहो सकता । तो यह दुख स्वभावसे नही होता है । विभाव परिणतिसे' होता 
है । दूसरेकी परिणतिसे भी नही हुआ अच्यथा दूसरेकी परिणति हुई तो दु.खतो वह दूसराही 
_भोगेगा । मै क्यो भोगू गा ? तो परिणति मेरे आत्माकी मेरीही है। लेकिन किसी पर 
उपाधि का निमित्त पाकर यह मुझमे दु ख आया है । और, क्यो आय।है कि किसी  उपाधिके 
कारण उपाधि आयी है, उपाधि बध गई है, यह तो मेरी दुदंशा है। और, यह दुर्देशा मिटे 
कैसे,;कि पहले उपाधिका आना दूर हो और पहले बचे हुए भी कर्म रिवर जाये तो ये सब 
दुःख दूर हो | दु.ख दूर होनेका नाम है मोक्ष । कैसी सही सीधी व्यवस्था है। इससे कम 
कहनेमे स्पष्टता नही आ सकती । इससे अश्रधिक तत्व बढानेमे व्यवस्था नहीं बन सकती। 
फिर तो कोई कहे कि ७ की जगह & करले, १०० करले, हजार करले, लाघपन करंले, यो 
कितनेही विकल्प बनाये जा सकते है। तो श्रात्रार्यदेवः जो कुछ बताते हैं, जो उनके द्वारा 
, रचना हुई है वह बडी हृढ हुई है, बिल्कुल सही हुई है, न कम बचन निकलते है न अधिक । 
तो ऐसे ही मध्यम उत्पत्तिमे इन ७ तत्वोका वर्णत्ञ किया है.। 
मुक्तिसंभवताकी श्रद्धाकी परमावश्यकता--देखिये सबसे पहले ढु खसे छुटकारा पाने वाले 
पुरुषको ,मोक्षका तो श्रद्धान करना ही चाहिए कि हां मेरा मोक्ष हो सकता है। जिसको यह 
ही श्रद्धा नही कि मेरा मोक्ष हो सकता है वह फ़िर उपायमे लगेगा कैसे ? जो बात असम्भव 
समभी जाय यह तो कभी हो ही नही सकती, तो कैसे -उसमे पार पाया जा सकता है ? ऐक 
-छोटोसी घटना है कि मानो पहले जब महाभारत युद्ध हो रहा था तो उस समय धीर वीर 
पुरुष बडे उत्साह से, बडी वीरतासे घरसे निकलकर युद्धमे सामिल हो जाते थे, उस समय 
एक घर ऐसा था कि जिसका पुरुष घरवालीसे. (स्त्री से) बडी वीरताकी बाते हाकता रहता 
था, और पुरुषोमे यह आदत होती है, दूसरी जगह कहा शूरवीरताकी बातें हाके'? और 
जगहतो वे बातें फैल हो जायेगी, पर स्त्री के सामने वे बातें बडी मुश्किलमे फल हो पाती 
है । तो वीरताकी बाते वह पुरुष हाउता था। एक बार उसकी स्त्री ने कहा कि देखो इंस 
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समय सब लोग देशहितके लिए युद्धमे शामिल हो रहे हैं, तुम वीर प्रुरुप हो, तुम भी ऐसा 
करो कि युद्धमें जाओ और अ्रपना फर्ज भ्रदा करो । तो वह पुरुष बोला कि युद्धमे हम जायग 
और वहा श्रगर मारे गये तो ? तो स्त्रीने क्या किया कि दरेती में उड़द, मूग या' चने दंल 
दिये । उसमें कुछ दानोकी दो दाले बन गई, कुछतो यो ही समूचे दाने निकल श्राये ग्रोर कुछ 
चूरा बन गए। श्रब वह स्त्री कहने लगी देखों जैसे इस दालके दले जानेपर सभी दाल'तो 
चूरा नही बनी, कुछ दाने भी तो निकल आये, इसी तरह युद्धमें समी लोग तो नहीं मर 
जाते, कुछ रक्षित भी तो रहते हैं, बल्कि युद्ध मे बचकर आने वालो की सख्या बहुत रहतो 
है, तो वह पुरुष बोला-भ्ररे हम इन बचे हुए दानोमे से नही हैं, हम तो चूरा वाले नम्बर मे 
है। ऐसी श्रद्धा जो रखेगा वह क्या फतेह पायेगा ? जो माने कि मुक्तितो मूनि महाराजकी 
ही होती है, मुक्ति तो इन पडितो की ही होगी, ज्ञानियो की ही होगा, हम' जैसोको मुक्ति 
कहाँ घरी ? हम कहा मुनिन्नत घाल सकेंगे, कहां चरित्र बनेंगा | हमारे लिए ये ग्रन्थ नही हैं, 
ये दूसरेके लिए है । जो पहलेसे ही अपना कथा डालदे उसको मुक्तिका मार्ग कहासे हो ” 
अब जरा अन्तंदृष्टि देकर विचार करें तो ऐसा लगेगा कि मुवित सामने है। ज॑से कोई 
गाव जानेवाला पुरुष यह जानता है कि यह गांव तो नाक के आगे रखा है, वहा याहर है । 
तो जिसने अ्रन्त॑दृष्टिकी है उसेविदित होती है कि मुक्तितो यह है । तो भावका ही तो नाम मोक्ष 
है। 
विकारके दुःख हेतु तत्व »॥ निर्णय होनेपर कष्टका विध्वंस--ज्ञानीने यह निरए/.य कर 
लिया कि मेरे ऊपर जो कुछ विकार बीत रहा है, जिन विकारोंसे हम परेशान होते हैं'वे 
विकार इनसे मेरेको लेन देन क्या ? यहातो यह घटना बन रही है कि पहिले बाघे हुए कर्म 
_ अपने अनुभागमे खिले है और यहा ऋलकते है और फिर उनकी यह घटना बन रही है कि 
न॑वीन बधे और बाघे हुए कर्म अपने अनुभागमे खिले है और यहां कलके, फिर उनकी बुद्धिसे 
कुछ व्यवसाय किया, फिर उनका उपयोग किया और भ्रपना लिया तो इसने यहा यह गबती 
की है मगर जो झलका है, कलकमें जो आया है, इसपर जो बीत 'रही है वह तो कर्मका नाच 
है, कर्मकी लीला है। मैं तो उससे निराला एक उपयोग स्वरूप शुद्ध ज्ञानस्कप हूँ। यह 
तो कमेलीला है, यह बाहरी बाते है, ये वेकार बाते हैं । ये अ्ममे रहने वाली, भटकाने वाली 
जन्म मरणकी परम्परामे रहने वाली बाते है। तो इस कर्मलीला मे क्यो अ्रपनाऊ ? जिन्हे 
गैर मानते, जिन्हे दु खका कारण मानते उनसे कोई प्रीति करता है क्या ? यह 'भलक, यह 
लगाव, यह उपयोगका जुडाना जब मेरे दु खके लिए है तो मेरेको नही करना जुडान | कर्म 
विपाक आया, नैमित्तिक भाव होकर रहेगा । भ्रब करना क्या है। कर्मंविपाक मलका, अब 
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इसको शेय बनाकर ही हम रह सके, जाननेके लिए ही रह सके कि है यह, कर्मविषांक है, 
यहं मुझमे कलका है । यह बरबादीका कारण है, अशुचि है, अ्रपवित्र है, दुःखका हेतु हैं । 
इससे मेरा लेन देन क्या ? मैं तो ज्ञानस्वरूप हूँ, मेरा व्याप्य व्यापकभाव बनता रहता है तो 
इस भलक ओर जुडानके साथ बन रहा । उस अचेतन कर्मके साथ मेरा व्याप्यव्यापकभाव भी 
' नही है तो उसमे मेरा कर्त्ताकर्ममाव भी नही है । मैं अपनेमे राजा हूँ, वह अपनेमे राजा - है, 
पर निमित्त नैमित्तिक योग है, हो रहा है यह । हम जो आगे बढ़ते है सो दु.खी हो जाते हैं । 
दु खका हेतु जब समझ लिया, यह है दु खक्ा कारण, बाहर कुछ दु.खका कारण नही, फिर तो 
कष्ट होना नही । 
'श्रम करनेका बेवकूफीमें पद पदपर आपत्तियों:--भैया ! आनन्दस्वरूप होकर भी 
व परेशान होते है केवल इस भ्रम से कि बाहरसे मेरा कोई सम्बन्ध है। इस दुकानसे, इस 
फर्मसे, इस पार्टीसि, इस गोष्ठीसे, इस कुद्धम्बेसे मेरा कोई सम्बन्ध है, ऐसी बात अ्रममे रखते 
तो पद-पदपर दुःखी होना पडता है । कोई पुरुष स्त्री थे, तो पुरुषका नाम था बेवकूफ और 
उसकी स्त्रीका नाम था फजीहत । सो उन दोनोमे जब चाहे दिनमें लडाई हो जाती थी और 
सामको फिर उनमे सलाह हो जाती थी । एक दिन उनमे जरा ज्यादह लडाई हो गई तो 
फजीहत घर छोड़कर कही भाग गई। श्रव वह बेवकूफ अपने पडोसियोंसे पुछता फिरता- 
भैया तुमने कही मेरी फजीहत देखी ? तो वे तो कट समझ गए और तुरन्त साफ उत्तर दे 
दिया कि हमने तो नही देखा । भ्रब उस पुरुषने एकबार किसी ऐसे आदमींसे भी पूछा जो 
कि अन्य गांवका था क्‍या तुमने मेरी फजीहत देखी ? सो वह तो कुछ अर्थ हीन समझ 
सका । वह पूछ बैठा-भाई आपका नाम क्या है ? तो उस पुरुषने बताया कि मेरा नाम है 
बेवकूफ ।““अरे तुम बेवकूफ होकर फजीहत को कहां बाहर ढूढते फिरते हो ?' बेवकूफके लिए 
तो हर जगह फजीहत हाजिर है । जहा उसने कुछ खोंठे बोल बोल दिये, बस उसके लिए 
सब जगह लात घूंसे हाजिर है । बस यही दशा ससारी जीवोंकी हो रही है कि बेवकूफ बन 
र है। कैसे बेवकूफ कि ये बाहरी वैभव अत्यन्त भिन्‍न है । भ्रत्यन्त भिन्‍न क्षेत्र मे है, उनको 
मातते कि ये मेरे हैं। देह जो दिख रहा है यह भी बाहरकी बात है, स्थुल है। अ्रचेतन है, 
पाद्गालिक है, भिन्‍न है । उसे मान रहे कि यह मैं हु, यह मेरा है, और, तो जाने दो, जो 
कर्मोदय होता है, जो कर्मकी दशाये होती है वे भी बाहरकी चीजे है, पौदृगालिक है । उसके 
विपाककी झलक हुई कि तुरच्त कर्मविषाककों मान लिया कि यह मैं हैँ, यह मेरा है, यह ही 
'सब कुछ मेरा प्राण है, तो जो इतनी बेवकूफी कर रहा हो उसे तो पद-पदपर क्लेश है । लोग 
सोचते हैं कि मेरेको बड़ा क्लेश हो रहा । यह क्लेश कैसे दूर हो ? तो क्लेश दूर होनेकी क्या 
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यह विधि है कि बाह्य पदार्थमे हम निग्रह ओर अनुग्रह करे ? उसमे कुछ सुधार बिगाइ करें, 
क्य। यह उसकी रीति है ? अरे यह तो बेवक्ू . को बात है। अमसे दुख हुआ और $मको 

दूर कर दे तो सारे कष्ट दूर हो जायेंगे | तो यह ही तो समभनेकी बात है, धर्मके लिए इस 
जीवनमे प्रारम्भसे लेकर श्रब तक बहुत-बहुत म भी करे, काम भी करे, लगे भी रहते, हैं, 

' सब कुछ करते हैं फिर भी शान्ति नही मिली, तो भाई - कुछ तो सोचो कि हमने वास्तवमे 

' विधिपूर्वक ढयसे धर्भ नहीं किया तब शान्ति नहीं मिली ? ५ हे 

सविधि धर्म होनेपर अभ्रशान्तिकी अ्रनुशदवः--यदि हमारी विधि सहित घर्मकी बात 

बनती तो अशान्तिके दिन हमे देखनेको न -मिलते । तो वह विधि वया है ? यह भेद विज्ञान 
पहिले यहां श्रन्तरमे भेदविज्ञान करे । दूध और पानी मिले हुए है, जिनके भेदविज्ञान होगा 
कि दूध पह कहलाता, दूधमे दूध है, पानीमे पानी है | दोनो जुदी जुदी चीजे है ।;' कोई पुरुष 
विधिसे यत्र डालकर कुछ चीज डालकर दूधको ग्रलगभी कर देगा और पानीकों अलग कर 
देगा इसीतरह यह कर्मविपोक, यह कर्म और यह उपयोगकी वृत्ति ये दोनों एक जगह मिले 
हुए हैं । जो यह भेंदंविज्ञान करेगा यह तो है कर्मविषाक और यह है वृत्ति उसके उपयोगूकी 
वृत्ति, चिद्वृत्ति, वही तो कर्मविपाकको हटाकर अपने 'स्वरूपको ग्रहण कर सकेगा | पहिला 
कार्य क्या ? एक इस भवमे, इस जीवनमे इस बातको मानले, ठानेले कि मेरेको तो अतस्त- 
त्ववा ज्ञांन करफे ही रहना है | ये बाहरी बाते मेरे लिए कीचड हैं, विकार हैं। बाहरी 
वैभव मिला तो क्या और गरीब रहे तो क्या ? वैभवकी चिन्ता उसकी शल्य वो बहुतकी 
जरा गरीबीका आनन्द तो लूटो । क्‍या धनिक्तां मे ही आनन्द है ? गरीबीमे क्या आनन्द 

' नहा है ? बाहरी. पदार्थोके, परिग्रह के न रहनेसे गरीबी कहे तो ऐसे सबसे बडे गरीब तो. 

” मुंनि 'महांरार्ज है, कोई परिग्रह नही है, कोई ,सग नही, निग्न॑न्‍्थ एकाकी है, उनका आनन्दकों _ 
पद है। कितना विशाल. आनन्द रहता है | श्रच्छा-बात यह कह रहे है कि सम्यग्शात साथ है, 
, ज्ञान साथ हैं तो गरीबीमे भी श्लानन्द है, अब ग्रहस्थकी बात ले लो । गरीब है ग्रहस्थ, मीन 
श्रचछा' नंही है, कही चू भी रहा है, कही नीचा ऊँचा भी है, रह रहा है, उठ रहा, हैं, बेर 

० रहा है, वहाँ बैठा वहा बैठा, कुछ भी करे । जिसके यह ध्यान है, यह कर्मलीला है, मैं तो. 
« उपयोग स्वरूप ज्ञानमात्र हैं। वह तो गरीबीमे भी झ्ानन्दले रहा है। कोई भी स्थिति हे) 
' घनी हो तो, गरीब हो तो, कुछ भेद मत समझें कि अन्तर हैं इन दोनोमे । अन्तर . पडता है 
7 तो ज्ञान और अज्ञानसे ही अ्रन्तर पडता है। सम्यम्श्ानको सम्हाले, भ्रपनी,बातोको ले और 
“ अपने आपका आनन्द लूटें | वैभव मिला है तो उपेक्षाकी कला सीखे, नहीं तो इस जीवन 
में भी दुख भ्ौर परलोकमे भी दुख । गरीबी है तो क्या हुआ ? घन वैभव तो एक पके 
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है, इस प्रकार की श्रद्धाकी कला सीखे । धर्मभाव होनेपर सब जगह आनन्द ही आनन्द है । 
विकल्यों द्वारा दुःपोका श्रामस्त्रण--भैया | भीतरी दृष्टि करे---किसीको भी कष्ट 
नही । जो भाई बैठे है, जो भी लोग हैं एकको भी दुःखनही है । अपनेको देखोकि मैं हवतत्र 
अकेला हूँ । भार क्यों लादते हो ” घरमे भ्रगर १० व्यक्त हैं तो उनके पुण्यनही है क्‍्या,? 
कोई जो ६ महीनेका बच्चा है उस बच्चेके आरामके लिए आपकितना उद्यमकरते- है ? छोटी 
सी एक गाडीभी लेदेते, उस गाड़ीको चल़ाने केलिए नौकरभी रखलिया, अ्रच्छी गद्दी भी लगा 
ली, खिलौनेभी रखदिये और कभी कभी उसबच्चेकौ हाथमे लेकर देखना चाहतेकि यह 
थोडा मुस्करातो जाय । जरा मैं इसकी मुस्कराहट देखतो लू, ऐसीआप प्रतीक्षाकरते हैं याने 
जिसके खुशहोनेकी मुद्रा देखलेके लिए आपयहा बडे उत्नुक होते है-हमेयह बतलावो कि- पुण्य 
आपका बड़ा है या उसबच्चेका ? यहांही निर्णेयकरके देखलो । जिसकी ओर भुखताकते रहते' 
जिसकी बाटजोहते, जिसकी सेवाकेलिए नौकररखा, बुवा बुलाया, इस बच्चेको - दु खनहोनेपावे, 
ऐसी औरभी बहुतसी चेष्टाये आप करते है तो ऐसीचेष्टा करने गले बापंका प्रुण्यअ्रिक है 
या उस ६ महीनेके बच्चेका पुण्य अ्रधिक है ? अरे पुण्यतो उसबच्चेका ही अ्रधिक है । तो ' 
जिसको पुण्य बडा है उसकीतो श्राप चिन्ता कर रहे और जिसका पुण्य घट गया ऐसे -अपने 
आपकी कुछभीचिन्तानही कररहे । कहते हैं ना--“आ्राये मृद्वीवाध मनोहर, हाथ पसारेजाना । 
दो दिनका यह खेल तमासा, मिट्टी मे मिल जाना ।” श्राये,मुड्ीबाध, इसकाग्र्थ क्या है ? कि- 
जब पैदो हुए थे तो. पुण्य, साथ लायें थे। और हाथ पसारे जायेंगे का अर्थ है, (कि मानोसारा! 
पुण्य बहाकर जायेगे । तो उस बच्चेकी क्‍यों सेवाहोती कि उसके पहिले भव का पुण्य है । 
उसकी ज्यों-ज्यो उम्रबढती है, ज्यो-ज्यों उसमे मायाचार, छल-कपट आदिक विकार आतेजाते 
है, उनका प्रयोग कस्ता है तो उसका वह पुण्य दूर हीतो है । तो नौवत आजाती है कि उसे 
हाथपसारे जानापड़ता है। 
एविभावसे उप्रयोंग न-जोड़कर स्वभावमें जुड़ान होनेपर मुक्तिका आश्वासन---भाई 
बात ग्रह कह रहे है किश्रेपनेको , जरा' भगवक्ष स्वकूपमें देखों। सबशल्य दूरकरो, सबचिन्ता, 
दूरकरो; मैं. हैं, अपना जिम्मेदार हूँ, श्रपने आपमे हूँ, मेरा सबकुछ मेरेमे है' मेरेसे बाहर कुछ 
नही है, सो येभी भले है। इनका इनके उदंयसे काम चलता । ,मैं इनका कुछनही करता । 
होने दो, उंपेक्षाभाव रंखें और आत्मज्ञालसे, तत्त्वज्ञानसे, सम्यक्त्वलाभसे इनसे प्रीतिजगावे: 
यह है करनेका काम्न,। तो देखिए उसको मुक्ति ऐसीलग रही है कि, यहतो है, तियमसे मुक्ति' 
मिलनीही तो है ।जहांग्रह भेदविज्ञान श्रायया और समभलिया कि मैंतो एक विशुद्ध ज्ञानमात्रः ' 
चेतन्यमात्र हैँ, चैतन्यकी,व्रत्ति जगरही है । अब भ्रमसे हटकर निजमें शुद्ध वृत्ति जगायी + 
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श्रब स्वय के स्वरूप मे उपयोग चल रहा है विशुद्ध वृत्ति जगरही है, उपयोगकी वृत्तितों अ्रव 
नही रही । होजाय ऐसी सहज वृत्तितो वह कथी न मिटेगी, श्रव उपयोग जोइने की बातक्या 
रही ? ऐसी स्थिति पानेकेलिए ज्ञानीका अभ्यास चलरहा है भेद विज्ञान करता है। सममता 
है, सब स्पष्ट बात, जैसे दर्पण आगे हाथश्राया तो हाथका रग हाथमे है कि दर्पणमे ? हाथमे, 
पर ऐसा निर्मित नेमित्तिक योग है कि दर्पणमे हाथके अनुरूप रग थ्रा गया । श्रव दर्पण ु 
स्वच्छृतासे हटगया । उसमे चेतना नही है, नहीतो उसछाया को अपनालेता । उससे भ्रपंना 
लगाव करलेता । भ्रचेतन है, तो अ्रचेतन होनेसे उतनीवात होगई जितनी कि आत्मामे बात 
हुई कि कर्म विपाक श्रायातो कममे भी ऊधममचा । पहिले अनुभाग बँघा था, तो श्रव अनु भाग 
(विपाक) श्राया तो जैसे चूनाका डिगला जब तक श्रच्छा है स्थिति तब तकहै, ठीक ,है। वादम . 
वह फूल ही ती गया । वह ही विपाक कहलाता है| तो जब तक अनुभाग खिला उस कालमे 
निंमित्त त्ैमित्तिक योग है जो चल रहा है । यहा भी उपयोगमे वह बात आझायी, वेह रग, 
झाया, वह छाया आ्रायी, किन्‍्ही शब्दोंसे कहो, अनर्थ क्या हुआ ? यहां, त्क ज्ञानी को कोई 
अनर्थ नही- है.। इसके श्रागेकी घटनाये पहिला भ्रनर्थ 'होता कि उपयोग जुडा, दूसरा प्रनर्थे 
यह“होता कि यह उसे भ्रपना मान बैठता । तो भेदविज्ञानमे पुरुषके लाभकी बात देखें कि 
अब उसको परतत्त्व श्रपना नही रहा । सम्यक्त्व होनेपर भी कुछ काल जो कषाय।: जगती। है: 
बिंषयर्में उपयोग जोडनेकी बात है तो वह पुराना सस्कार जो बनाया ना सो ज्ञान होनेपर 'भी 
बूवे भ्रम था और उसका संस्कार है, उसके कारण फिर रागमे लग जाता, याने उपयोगमे 
जुडता । उपयोगमें जुडनेका कारण है इसका पूर्व सस्कार है 
व्यवहार और निश्दय दोनों नयोंके परिचयसे लाभ उठानेका स्मरण'--भैया विमित्त 
नेमित्तिक योगमे जो अनिवार्य है वह तो होकर रहता | तब ही तो देखो-करणाचुंयोगमे 
बताया है कि उदयका' जब समय आता उस समय उसे नही ठाला जा सकता ।.' उदयक्षणसे 
एक समय पहिले ठाल ले जिसको सक्रमण कहते श्र उससे पहिले जोड़लें श्रपनें विशुद् 
परिणाम को तो परिवत॑न हो जाता जिसे कहेते «हैं श्रपकर्षण भ्रथवा निर्जरणा, करता तो. 
श्रात्मा केवल भाव ही है, इससे आगे और कुछ नही करता ।. एक द्रव्यका दुसरे द्वेव्यके सा4/ 
ध्याप्य व्यापक सम्बन्ध नही, कर्ता कर्म सम्बन्ध नही, पर निमित्त, नैमित्तिक,योग: म्त्यर्ष 
दिखता है । स्वच्छ ज्ञानसे हमे लाभ मिल रहा है।यह कमविपाक जो मेरी, भूमिकामे/्शाया, 
यह कंर्मलील! है, यह मेरा स्वरूप नही, ये नैमित्तिक भाव, हैं, मेरा स्वरूप तो ८ ज्ञानमात्र (है 
चेतनामात्रे' है ।'मैं जनता हूँ, चेतमा र , बस यही मात्र मेरा स्वरूप है;। उससे स्वभाए 
इर्शनका लाभ भी मिला । जिसका प्रयोग मोहियोंने अधिकधिक किया है, ये पोदंगलिक हैं । 
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मेरे स्वभाव नही, मेरे स्वरुप नही, पुदूगल परिणामसे निष्पन्त .हैं। मैं तो एक ज्ञानस्वभाव 
मात्र हैँ। चाहिये क्या ? स्वभावदर्शेत । जिसके बिना उद्धार नही हो सकता | प्रतीति मात्र 
यह मैं ज्ञानमात्र हूँ । ऐसी ही प्रतीति, अनुभवन, आचरण, यह ही तो बात चाहिए, तो इस 
बातके लिए हमे उस व्यवहारसे भी रास्ता मिल रहा, निश्चयनयसे भी रास्ता मिल रहा। 
दोनों नय हमे रास्ता दिखाते है । निशचयनय ग्रसत्य नही, व्यवहारनय असत्य नहीं। असत्य 
तो उपचार होता है। तो जब उपचारकी भाषामे व्यवहारनयक्रों ढाल कर बोलते है तो उस 
व्यवहारको भी हम असत्य कहते है पर व्यवहारका जो सत्य विषय है वह असत्य नही है, पर 
उपचारकथन है वह असत्य है | व्यवहारका जो शुद्ध रूप है उस भाषामें बोले तो क्या !अ्रसत्य 
है ? कर्मंविपाकका निमित्त पाकर जीवमे उपयोगवृत्ति ऐसी. जगी तो उस उपयोगवृत्तिका 
तो जीवके साथ व्याप्यव्यापकंभाव है और उस कर्ममे होने वाले कर्मविषाकका उसके ' साथ॑ 
व्याप्य व्यापक भाव है । व्यवहारनय तो एक बडा विश्लेषण कराता है । एक का ही ध्यान 
दिलावे वह तो कहलाता है निश्चय, श्र जो सब तरह॒का विश्लेषण करे, स्पष्टीकरण करें 
उसे कहते हैँ व्यवहारनय हाँ इस बातको जब हम इस भाषामे बोलने लगेकि कर्मने किया.तो 
यह उपचार कथन हो गय।, यह मिथ्या हो गया, एक द्रव्यका दूसरे द्रव्यके साथ व्याप्यव्योपुक 
सम्बन्धनही, कर्त्ताकर्म-सम्बन्ध नही । उसकों बताने वाली भाष। मे बोले तो असत्य हुपश्ना, 
पर सम्यक श्र तज्ञानके अंश है ना दोनो । उपचार नही है सम्यक्‌ श्र्‌ तज्ञानका अभ्रश । वह .तो 
एक व्यवहार और रूढ़ि, बात और आदत के अ्रनुसार कथन है । उसके बिना तो काम चलता 
न तो निश्चय और व्यवहार दोनो श्र तज्ञान के अश है । इसलिए दोनो ही संत्य है। असत्य 
तो वह उपचारकथन है । जैसे देखो-यह मकान मेरा है, यह बात सत्य है कि झूठ ? भूठ है 
और, इस मकानको विषय बनाकर मैं ममताभाव कर रहा हूँ, यह बात असत्य है कि सत्य ? 
यह तो सत्य घटना है, ऐसा ही तो हो रहा है | भूठकी कषा बात है। आपके हितकी बात 
त्ही है। अगर यह कहा जाय कि मकान मेरा है, तो यह सच ही तो, है भरे भाई सच तो वह 
है जो भगवान जानते है । भगवान यह नही जानते कि यह म॒कान अ्रमुकका है । यदि भ्रगवान 
इस तरह जान जायें कि यह मकान अमुकका है तो फिर वह मकान उससे कभो छूट ही नही 
सकता । उसकी तो फिर-पक्‍की-रज़िष्ट्री हो जायगी । चाहे आपकी तहसीलकी- रजिष्ट्री__फैल 
हो जाय या दिल्‍लीसे कोई रज़िष्ट्री होती हो वह भी फैल हो जाय, परच्तु भगवान -नान- जाये 
तो फिर बृह तो पक्की रजिष्ट्री हो जायगी ? वह फिर कभी फैल नही हो सकती | तो _ भैया 
प्रभुवत्‌ थोड़ा थोडा सही सही तो जानो, कल्याण हो जायगो ।_ - 

टंकोत्कीरोंवत्‌ निश्चल श्रन्तस्तत्वतका आश्रय करनेका अनुरोधः---भाई आज बड़ी 
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दु्लभतासे यह मानव जीवन पाया है तो इसमें पाये हुए साथनोसे लाभ उठा लेना चाहिए। 
लाभ उठाना क्या ? स्वभावदर्शेत | टकोत्कीर्णवत्‌ निश्चल.ज्ञोयक्र स्वभारवका दर्शन ( टंकीह- 
कीर्रावत्‌ निश्चल, वह जो है सो ही है, वह कभी चलित नही होता । जैसे टाकीसे उकेरी गई 
प्रतिमो जो है सो है, वह कभी चलित नहीं होती, गोबरका, या मिट्टीका या मोमका जो 
देवता बनाया जाता है वह निएचल' तो नही रह पाता । उसे तो जिस च।ड़े जगहसे मोडा जा 
सकता है, पर टांकीसे उकेरी गई पापाणकी प्रतिमा निश्चल होती है, वह तो जो हैं सो | । 
तो इसीतरह निश्चल है यह मेर। शाश्वत ज्ञायक-स्वहूप। दूसरी बात देखो कौत्कीरवर्त 

प्रतिमा की हृष्टिसे हमे क्‍या बात विदित होती है कि जैसे टाकीसे उकेरी गई प्रतिमाकों 
कारीगरने' बनाया नही, यहा वहांप्े. कोई चीज लाकर उसमे कुछ जोडा नही जो मूर्ति कारी 
गरने प्रकट की है वह तो पहिलेभी उस पाषाणके श्रन्दर मौजूद थी ।, .उसे कारीगरने बनाया 
' नही है घल्कि उसने तो हटाने हटानेका ही काम किया है। उस मूर्तिका आवरण करने वाले 
जो पाषाण खण्ड थे उनको हटाने हटानेका ही काम किया है । वहा कुछ लगानेकी जरूर॑त 
नही, क्योकि वह मूर्ति अपने श्राप परिपूर्ण है। अ्रच्छा अब उन पाषाण खण्डोको हटानेकी भी 
विधि देखो सबसे पहिले बडे छेनी हथोड़ेसे वडे बड़े पापाण खण्डोको,कारीगरने हटाया । वहां 
ग्रधिक सावधानी रखनेकी जरूरत न थी । साववानी तो रउनी ही थी-क्योकि, अश्तावधानी 
करतेसे तो वह पाषाण टूट जात।, पर विशेष सावधानी रखनेकी जरूरत न थी_। उसके बाद 
उससे छोटे छेनी हथौडे से उस मू्तिके आवरक छीटे छोटे पापाण खण्डो को कुछ ग्रधिक 
सावधानीसे हटाया । सबसे अन्‍्तमे अत्यन्त छोटे छेनी हथौडेसे प्रत्यन्त बारीकीसे भ्त्यन्त 
बारीक पाषाण' खण्डीका हटानेका काम कारीगर ने किया । दिन परमे कोई तोला दो .तोला 
ही पाषाणचूर निकलेगा, जिसे देखकर लोग यह भी कह सकते कि आज तो इस . कारीगरने 
कुछ भी काम नही किया । व्यर्थ ही १५) दिनभरके लिया। पर बात ऐसी हीं है,।. 4 
काम तो बडा कुशल कारीगर ही कर सकता था । मोटे आवरण, हटटानेंका काप _तो कोईमी 
साधारंगण कारीगर कर सकता था । तो ऐसे ही यहा भी समझ लीजिए कि परमात्मा बनना 
है तो जैसे पत्थरमे मूर्ति प्रकट हुईं ऐसे ही हमे अपने मे परमात्मस्वरूप निकालना है तो,पर: 
मात्मस्वरूप निकांलनेके लिए उसमे कुछ जोडना पड़ेगा क्‍या ? अरे उसमें कुछभी जोडनेकी 
जरूरत नही, क्योकि वह परभात्मतत््व तो परिपर्ण है। जोडनेकी क्या आवश्यकता, ”? ग्रच्छा, 
तो परिपंण है तो उसे निकालें कैसे ? जरा भेद विज्ञानका छेनी हथौडा ले लो और .जो-एस 
परमात्मस्वरूपका आवरण करने वाले हैं उनको हटाञ्रो । लो विवेक “किया । श्रोह ज्ञानकी 
छेनी, ज्ञानकी हथौडी, ज्ञान ही मारने वाला, इस भेदविज्ञान से पहिले तो - बाहरकी चीज 
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हटाथी, घन, वैमव, पुत्र, मित्र, शरीर आदिक ये बाहरी चीजें ही तो है। जैसे पहिले 
प्रोग्राममें बडे पत्थर हटाये गए थे वैसे ही' ये बाहरमें मोटेरूपसे दिखने वाली चीजें हटायी 
गई। अब और भेदविज्ञान करे, कर्मविषपाक उससे भेदविज्ञान करे, कर्मका विपाक कर्मका कर्म 
में है। जो कर्मका विपाक कर्ममे स्वयं खिल रहा है उंसका व्याप्यव्योपकभाव कर्म में है 
मेरेमे नही, यहां भेदविज्ञान हुआ ।'' और, जो कर्म कलके और मुक्ति आगमसे विज्ञात उस 
कर्मविपाक में उसके नोकरमंमे उपयोगन जुड़े तो वहां भी समझो जिसकी उपेक्षा की, समझो 
कर्मविपाकको छोड़ दिया । भेदविज्ञान होता है प्रकृत दो तत्वोमे सो उसे ' भी छोड दिया । 
यद्यपि कर्मंविषाक उपयोगमे यों स्थित होता कि ज्ञान विकल्परूप हुआ, मगर इन दोनोमे एक 
के ले लिया उस उपयोगकी वृत्तिको, जिसके साथ व्याप्यव्यापक भाव चल रहा है, उस चेतना 
व॒त्तिको, उस झलक को जो एक में है टकोत्कोरोवत्‌ निश्चल शाश्वत प्रकाशमान, ज्ञ|।यकस्व- 
रूप । अन्तरमे है विकल्प तो भी यह मेरा स्वरूप नही, यह कादाचित्क है। नैमित्तिक है, यह 
मै नही, हटाये उसे । अच्छा अरब जरा इसका अभ्यास बनायें तो सही कि ' मे ज्ञानमात्र हूँ। 
ग्रभ्यास बनाये तो व्यवहार और भूठ हट जाता हैं । अरे रागसस्कार बहुत है । घरमे रह रहे, 
दृकान भी है, बच्चे भी है, कामकाज «गे करते 'है, कितने संस्कार लगे है ? ये' बाधक है, इन्हे] 
हटावो । गृहस्थीको हटाया लो मुनिन्नत हुआ । झ्ब वह किस धुनमे हुआ कि वह जो भेरा 
टकोत्कीणवत्त्‌ निश्चल स्वरूप है, जिसकी श्रद्धा करनेसे मुक्ति होती है, उसकी उपासना करने 
'से जो बाधक है उन्हे हटाया हटाया ही गया, ऐसा निग्न न्थ रहे, कि शल्यका मौका ही न॑ आये। 
_फिर एक धुनसे हम उस कामको, सिद्ध कर सकते, । वहां भी बहुत बाधाये आती । शिष्य है 
'उपदेश दे रहे पूजा बदनों होती है, जो कि बाधक हैं, सहज ही 'उनके फिर श्रप्रमत्त दशा होती 
है। यह बाधा भी हटे । उस आवरणको भी 'हटाया और वह परमात्मस्वरूप निकल शआ्राया । 
' व्यक्त हो गया । यह विधि है उस परमात्मतत्वको पानेके' ' लिए, परमात्मस्वरूपको पाने 
'क्रे लिए। 
तत््वके सही प्रयोगमें सच्मार्गंका लाभ ---जीवादिक' ७ तत्वोंके श्रद्धानको सम्यर्दर्शन 
कहते हैं । ये ही ७ तत्व है जिनका श्रद्धान सम्पग्दर्शन है | यह बात ७ तत्त्वोके नाम देनेसे 
स्पष्ट होती है और अन्य प्रकारसे माने गए तत्त्वोंका निराकरण होता है। चाहते तो सभी 
दार्शनिक सुख शान्ति है, पर कुछ तो शान्तिके स्वंरूपका निर्णयभी न कर सके और कुछ उनके 
उंपायका निर्णय न कर सके । जैसे नंयायिकजन द्रव्यादिक अ्रनेक पदार्थोकों कहकर संयोग, 
विभाग, पृथक्त्व आकि अनेक जैसा समभमे आया! रूट उस तत्वमे डाल-डालकर यहो तक 
कह देते है कि छल निग्नह जाति भी तत्व है । छल निम्नह जातिका अर्थ बया है कि 
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, किसीसे बादविवाद कर एहे श्रौर बादविवाद मे जैसे राजनीति और कूटनीति चलती है ऐसे 
ही वादीको कोई छल करके कुछसे कुछ अर्थ बताकर उसे चुपकर देवे, ऐसी कला खेलनेका 
नाम छल आदि तत्त्व है, ऐसा नैयायिक मानते है। जैसे कोई नया कम्बल ओढकर श्राया हो 
और कोई यह कहे कि नवकम्बलोयं याने यह नवीन कम्बल वाला है । तो दूसरा कह बैठे कि 
तुम बड़े भूठे हो । तुम तो कहते हो कि यह £ कम्बल वाला है। अरे यह तो एक ही कम्बल 
वाला है। चू कि नव के अर्य दो हैं नया और नौ तो उसने कहा नयेके - नामसे श्लौर इसमे 
कहा मजाकके रूपमे कहते कि & कम्बल वालों कहा आया, यह तो एक ही कम्बल, वाला 
ग्राया । तो ऐसे ही बात-बातमे वहा जिस किसी भी प्रकार हो, चुपकर देना एकमात्र ध्येय हो 
तो वहा भी छल ही समझो । ऐसा इस शासनतके आधुनिक सिद्धान्त दर्शनसे अनभिज्ञोमे भ्रनेक 
जगह घटित होता है। जैसे बस्तुस्वोतत्र्य और निम्ित्त नैमित्तिक भाव दोनोका यथार्थ श्रद्धात 
करने वाला ही तो एक मोह मिटाने का रास्ता पा सकता है । अ्रगर उनमें एक एकान्त 
करले, निमित्त नैभित्तिकका एकान्त करले कि भाई जो कुछ है वह सब निमित्त ने किया । 
जीवने राग किया यो निमित्तने किया । तो अब बतलाओो मोह मिटानेका कैसे अवसर मिले ” 
जैसे भर लोग मानते-ईश्वरने' क्रिया तो कुछ लोगोने मान लिया कि कर्मने किया ।' हमे 
विवश हैं । जब कर्मकी कृपा होगी तब हमे सहुलियत मिलेगी । तो इस निनित्त नैमित्तिक 
भावके एकान्तमे रास्ता तो नही मिला । कोई वस्तुस्वरूपका एकान्त खीच ले कि वस्तुमे-र्जब 
जो पर्याय होती है वह अपने आप होती है । बाहरमे तो निमित्त वैसे ही कह डीलते हैं मुफ्त 
मे । जो सामने हाजिर हो उसे कह देते है । सो भैया ! निमित्त सन्निधान बिना हो गया 
राग तो वह स्वभाव हो गया, कैसे छूटे फिर । उसमे भी मोह दूर करनेका ढंग नही. रहा 
तो किसी एकान्तमे कोई रास्ता नही मिलता भौर यथार्थ प्रमाणभूत ज्ञान हो कि वस्तु स्वतत्र 
सत्‌ है, प्रत्येक पदार्थ अपने श्रापकी करणशाक्तिसे उत्पाद करता-रहता है बस उसका तो यह 
हो काम है कि उत्पाद करता रहे । अ्रब जहा ऐसा निमित्त योग मिला, उपाधि सब्तिधानको 
पाकर यह जीव चूँकि अश्ुद्ध पहिलेसे था तो योग्य उपाधिको पाकर यह विकाररूप बन गया। 
जेसे दृष्टान्तमे ले लो कि दर्पणके आगे हाथ किया और उसमे छाया भ्रा गई, वहा कोई यह 
एकान्त करे कि यह तो हाथकी छाया है, हाथने ही किग्रा, तो जैसे इसमे सही तत्त्वका दर्शन 
नही होता, तो कोई कहता कि दर्पणमे जब छाया आनेको होती है तो हाथ हाजिर हो तो 
इसमे वया कह डाला कि दर्पषणकी छाया है वहा निमित्त का वया काम जब छाया होनेको 
होती है तो हाथ हाजिर हुंआ है इसमे २ प्रसंग. आ्राते हैं एक तो छाया स्वाभाविकहो जायगी 
इसरे छाय! के बनेगी निमित्त हाथकी हाजिरी, होगी । नैमित्तिक यो उल्टी बात हो जाती 
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है । तो एकान्तमे कोई सिद्धि नही होती । 

'.... वस्तुस्वातंत्र्य भौर निमित्तनैमित्तिकयोगकी यथयायेता:--तत्त्व तो यह है-निमित्त- 
प्राप्योपादान स्वप्रभाववत्‌ “याने पर उपाधिका निमित्त पाकर (सन्निधानमे) उपादाने अपने ही 
प्रभाव वाला होता है। वह प्रभाव निभित्तका नही है । .निमित्तकी कोई भी बात ' निमित्तके 
प्रदेशसे- बाहर नही जा सकती है । द्रव्य हो, क्षेत्र हो, काल हो, भाव हो, प्रभाव हो, कुछ हो 
नही जा सकता अ्रब देखो यथार्थ बात माननेमे दोनो तरीकोंसे मोह मिटठानेकां रास्ता मिल 
जाता है | निश्वयटृष्टि जब की जाय व्यवहारकों गौण करे, निश्चयको गौण करे, गौणके 
मायने यह है कि उस समय हृष्टिमें न लाये मगर सही समझ बनायें हो, और भाई 
निशचयहृष्टिसे देखो तो निश्चयहृष्टिसे एकका ही तो देखना होता है । एकका एकमें ही देखना 
होता है | दूसरेकी न विधि कर सकते, दूसरेका न निषेघकर सकते.। दूसरेका तो ख्याल ही 
नहीं कर सकते । अगर दूसरेका ख्याल किया तो वह निश्चयनय से हट गया । तो 'जहां एक 
हृष्टिमे ही चल रहे हो वहां परका ध्यान न होनेसे, उसको ग्राश्नय न मिलनेसे रागादिक भाव 
दूर हो सकते है, उसे स्वभावदर्णन हो जायगा, और जहा निमित्त नैमित्तिक भाव से देखें, 
यह विकार है, यह कमलीला है, पौद्गलिक है, ये सारे भाव, ये सारे विकार पुद्गलकमेंका 
उदय पाकर, उत्पन्न हुए । पुदूगलका वियाक पुद्गलभे पाया जाता, पर चूंकि एक क्षेत्रावगाह 
है ना तो उपयोगसे क्राकी आये बिना रहेगा नहीं । माकी हुई सो उसी समय यंह शुद्ध स्वें- 
भाव से ज्युत हुआ उरी समय यह उसमे जुट गया । उसी समय मोहो हुआ तो उसे अपना 
लिया । ऐसां बिल्कुल स्पष्ट जो सकेत है उसके अनुसार देखे तो यह भावना-करनेका खूब 
अवसर मिला कि यह कर्मलीला है, कर्मविपाक है, इसमें मेरा कुछ नही है । मैं तो ज्ञानमात्र 
हैँ, अपने उस ज्ञानमात्र स्वभावमे यह ग्रहण करता है । 

प्रयोजनकों न भुलकर तत्त्व दर्शनसें लाभः--तत्त्वकी बात चल रही थी कि मोक्ष- 
मार्गका प्रयोजनभूत तत्त्व तो वही हो सकता है ज़िसमे मोह मिटे, शान्ति मिले । मगर छल 
निग्रह आ्रादिक करनेसे तो नही मिलता । ज॑से किसीने कोई निमित्त नेमित्तिक की बात कही 
तो ऐसा मानने वाले भी भली भाति श्रद्धा किए हुए है कि एक द्रव्यका दूसरे द्रव्यमे करत 
कंमंभाव त्रिकाल भी नही होता । एकका दूसरेमे कुछ प्रवेश ही नहीं है । तो ना करत कर्म भाव 
है, न व्याप्य व्यापक भाव है, और न कुछ लेन देन है, पर है निर्मित्त नैमित्तिक योग जैसे कि 
व्यवहारभे रोज-रोज देखते है उसी प्रकारकर्म उदयका निमित्त पाकर जीवनें अपने रागादिक 
भाव परिणसमे किया । ऐसा निमित्त नैमित्तिक योग बताया तो कह बैठे-तो क्या कर्त्ता है 
कूर्छ ? या निमित्तका कह दिया यह कहते हो. ? तो जाति निग्नहके दोष ऐसे ही तो्‌ है। कोई 
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कहे कि वस्तु अपने आपकी शक्तिसे परिणमती है, श्रन्यकी शक्ति लेकर नही परिणमती है, 
ऐसा कोई बस्तुस्वातत्र॒यका' वर्णन करे तो ऐसा जानने वाले पुरुष जो निमित्त नैमित्तिक_ योग 
यो ही हो गया । वह स्वभाव बन बैठा । श्वरे हम श्रद्धामें तो लिए हैं कि स्वभाव न बनेगा, 
क्योकि उसमे जो कर्मविपाककी भाकी है यहां तक तो यह सहज भी हुआ । अब उपयोग जुडा 
यद्ष से चली बुद्धि पू्वेकता की बात, बुद्धिपूवेक उपयोग जुडा, अपनाया तब बन्धन है मा। 
तो किसीप्रकार कुछसे कुछ बात कहना ये नैयायिकोके तत्व हैं । तो बतलावो-जैसे लोगोंने यह 
कह दिया कि जो मेरे बेदको माने सो आस्तिक और न म्राने सो नास्तिक । जो मेरे. इस्लाम 
को माने सो सहो और न माने सो काफिर । ऐसे छल निम्नह का दोष बताने वाले धिद्धान्तने 
मानों यही तो स्पष्ट किया कि जो हमारी बात माने वह सही है और न माने तो वरे गलत [लत 
है । उसे छल करके निग्रह करके किसी भी प्रकारसे चुप कर देना उसीमे नैयायिक प्रिद्धान्त 
अपनी विजय मानता है और समझता है कि हम धर्मे चल रहे हैं, ऐसे ऐसे दर्शन श्रनेक 
दार्शनिकोने माना है, भला बतलाश्रो-जीवादिक ७ तत््वोका उपदेश करना हमारी वीतराग 
परम्परासे जो है वह कितना निर्दोष है, और, और जो पदादद' हे क्या ? द्रव्य, गुण, कर्म, सामी 
न्‍्य, विशेष, समवाय और श्रभाव, ये कोई ६ चीजें हैं ? एक ही चीज है । द्रव्य-इस द्रव्यमे ही 
जो शाक्ति है उसोका नाम गुंण है। द्रंव्यकी जो अ्रवस्था है 'उसका नाम कर्म है। . द्व्यमे 
सामान्यहृष्टिसे जो निरखे सो सामान्य, विशेष दृष्टिसे निरखे सो विशेष और, चू कि ये ग्रुण 
कर्मये सब कुछ समभमे झा रहे है और उस समभके श्रनुसार उनकी भेदद्॒ष्टि बन गई है तो 
अब यह नौबत आ गईं कि द्व-य तो भिन्‍न है, गुण तो भिन्‍न है, कर्म तो भिन्‍न है, फिर काम 
कैसे बनेगा ? ये एक साथ कैसे रहेगे ? उसके लिए मानना पडा समवाय यो विशेष बढाते 
जावो विकल्पही 'बढेंगे । 95 
7," 7 भोक्षतत्त्वकी 'श्रद्धामें मोक्षकी प्रतीक्षा --भैया ? ऐसे प्रसारसे क्यां ? कोई मोक्षमार्ग 
के प्रयोजनभूत तत्त्वक्ीं बात खोजली '। वह खोज इस तरह है सीधी कि सब जीवोंको मोक्ष 
तो बहुत हृष्ट हे स्कूलमे पढेते वालें बच्चोकी जब छुट्टी होती है,' तो देखो अपना बस्ता लेकर 
वसा उछलते कूदने हुए अपने घरको भगते. हैं । उस समय मानो उन्हे इतनी खुशी होती है 
कि. जितंनी खुशी लडु खानेमें भी नही होती । लड़ खानेमे क्यों है ? श्राया और खड़े खडे खा 
लिये चल दिया, उसमे उसे कोई विशेष खुशी नही मालूम होती, पर स्कूलमे 'छुट्टी की घटी 
बजत्ते समय विशेष खुशी मालूम होती हैं। कोई व्यक्ति'ऐसे भी होते कि मानो कभी शास्ते 
>सक्षामे झा गए: और वंहां बैठे हुए काफी देर हो' गई तो वहां वह सोचता है कि अब मैं कैसे 
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उठकर जांऊ ? लोग कया कहँगे ?. कदाचित व्याख्याताने अपने विषयकों कुछ और बढ़ा 
दिया.तो वह श्रोता दुःखी होता है । और जब व्याख्यान पूरा हो गया तो उसे कितनी खुशी 
होती है । यह वात उस व्यक्तिके लिए कहा जो यह सोचता है कि मैं कहां आज शास्त्र 
सभामें फस गया ? कब -छुद्टी मिले । तो ऐसे ही कोई ज्ञानी पुरुष है और वह घरमें फसा 
है। पूजामे जाना है, स्वाध्यायमे जाना है । घरमें स्त्री मे बच्चो ने कोई मंकट लगा दिया 
तो वह बडा दु.खी होता है । वह खूब परिश्रमसे बड़ी जठदी उनसे घुट्टी लेता है, स्वाध्याय 
करने जाता है.तो जिस समय वह छुट्टी पाता है उस समय वह कितना खुशी मानता है । 
थो हट्टीमे प्रसन्‍नता है । तो भला बतब्ावो जिसे संसारके संकटोंसे सदाके लिए छठी मिलती 
हो तो उसकी प्रसन्‍नताका तो कहना ही क्या है ? कुछ चित्तमें यह बात आयी कि हमें तो 
इससे छुट्टी पाना है और कुछ ध्यानमे आने लगा कि भ्रब तो कुछ घुट्टी पानेका मौका सा 
मिल रहा है तो छूटी पानेसे पहिले भी उस आनन्दका लोग अनुभव करते हैं। तो मुक्ति 
सबको दृष्ट है | जो मूर्ख है वह भी छूट्टी चाहता है । अरब किससे छुट्टी चाहता है उसका 
ही फके है। तो मोक्ष जो है वह दु खोसे मुक्ति पाने के इच्छुक को श्रवश्य श्रद्धानके योग्य 
है । कोई अगर मोक्षकी श्रद्धा नही कर रहा तो वर्तमान में कर्मोसे बघे हुए अ्पनेको मोक्षकी 
गभिलाषा करुना बन न सकेगा वह मोक्षकी जाट कैसे जोहेंगा। छहढालामे एक छोटासा 
तो छन्द कहा मगर वह कितना तक पूर्ण है मोक्षेके विषयमे उल्टी श्रद्धा ।, शिवरुप,निरा 
कुलता न जोय, मोक्षका स्वरुप, निराकुल स्वरुप, उस मोक्ष की बाट नहीं जोहता । मिथ्या 
हृप्टि । देखो ज्ञानकी बात कितनी स्पष्ट श्रा गई । ऐसा मोह है कि वह वाट जोहेगा भ्रगर 
वोई लडका किसी कामसे बाजार गया उसको वहां से लौटकर आनेमें कुछ देर हो, गई तो 
वह मोही पुरुष उसक्री बाठ जोहता है, अरे श्रभी वह क्यों नहीं आया ? मानो किसीको 
अपने घर आना है तो यह मोही पुरुष उसकी बाट जोहता है कि अरे अभी तक वह क्यो 
नही झ्राया ? तो जैसे मोही पुरुष इस तरहकी वाट जोहते है इसी तरह ज्ञानी जीव मोक्षकी 
वाट जोहता है। मुझे मोक्ष (छुटकारा) कब मिले, बस उसी मोक्षकी ओर ही उसकी घुन 
लगी रहती है । 
मुक्तिप्रोंग्रामसें होनहारकी उमंग--सावर दूर सिमरिया नीरी, संसार पीठ 
पीछे हो गया क्योकि उसने मुख कर लिया है मुक्ति की ओर ॥ तो पहिली बात तो 
यही है कि मोक्षकी श्रद्धा होती है, ज्ञानी पुरुषकों मोक्षकी वाट जोहने की बात लगी रहती 
है। मेरेको मुक्ति मिले “मुझे न है परका पतियारा, मुक्तिका प्रोग्राम हमारा ।! एक भजन 
मे लिखा है । तो चल रहा है, जैसे कोई छेढता है हाथ पकड़ कर कि अरे ठहरो तो सही 
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नही, नही, मेरा दूसरा प्रोग्राम है। इसी तरह से घरमें बालबच्चोंका समायम छेड़ता 
है तो यह कहता है कि मुझे न है परका पतियारा, मुक्तिका प्रोगाम 
हमारा । चला जा रहा है मेरा तो मोक्षका प्रोग्राम है, मुझे मत छेडे । 
और छिेंडनेसे तुम्हारा हित भी कुछ नहीं होता। तुम्हारे बीचमे हम रहेगे तो 
न हमारा ही लाभ होगा और न तुम्हारा ही लाभ होगा । लाभ तो दोनो की राजीमे है.। 
अब ज्ञानी और अज्ञानी, इत दोका सग बसे निभेगा ? एक जुवामें ऊंट श्रौर बकरा जोडे 
जाये तो वे कैसे चल सकेगे ? सोचते होगे कोई भाई ज्ञानी पुरुष घरमे रह रहा' है तो उसे 
तो वहा कुछ भी मौज नही है, उसे कुछ सुख नही है, सुख त्तो मोही लोगोंको है । बच्चे 
को जब गोदमे लेकर खिलांते है तो खूब उडकर उससे प्रेम करते हैं, खूब उछाल उछालकर 
छातीसे लगाकर बडा मौज लूठते है, मगर यह सम्यग्हष्टि पुरुष भले ही बच्चेको अपनी 
गोदमे लिए है, घरमे वच्चे है तो उन्हे खिलांयेगा तो है ही, उन्हें! प्यारसे भी रखेगा, पर 
वह सोचता यही है कि ये बच्चे, ये परिजन मेरे से अत्यन्त भिन्‍न हैं, इनके कमे न्‍्यारे, इनकी 
कर्म न्‍्यारे, इनकी परिणति न्यारी | इस कारण ज्ञानी पुरुष उनमे मुग्ध नहीं होता, उनसे 
विरक्तचित्त रहता है । अब जरा अन्तर तो विचारो कि घरमे रहने वाले ज्ञानी को आनन्द 
है कि अज्ञानीको । श्रव सच्चें ढगसे विचारों भीतरी प्रसन्‍तता तो विचारों। शानी पुरुष 
को आनन्द है ।' अच्छे ढंगसे तो ज्ञानी पुरुष ही रह सकता है, उससे किसीसे कभी लडाई 
भी न'होगी । वह उपेक्षा कर जायगा । हाँ चलो बाबा, ऐसा ही ठीक। तुम कह रहे सो 
ठीक । यो ज्ञानी पुरुष सबको वहा स्यादह्वादसे घटाता है। पर अ्ज्ञानी जीव को उसकी हमे 
जर; भी बाधा हुई तो वह अरनी बातमे अड़ जायगा । ॥॒ ॒ 
दूसरोसे हठ क रनेसें, समयका द्भुरुपयोग--एक पंचायत बैठी थी । सभी लोग कोई 
घटनाका हिसाब लगा रहे थे--३० और ३०८६०, होते है, तो वहां एक किसान बोला, 
३० और ३०-८० होते है । वहा बहुत बहुत समभाते परभी उस किसानको ऐसी हैं” 
हो गईं कि अ्रगर ३० और ३० मिलकर 5८० न होते हो तो हम अपनी ४-६ भैसे दूध देती 
है वे सब दे देंगे, अब तो सभी प्र लोग खुश हुए कि श्रब तो भेंसे मिल ही जायेगी । 
यह बाते उस किसानकी स्त्रीते भी:सुन ली | जब किसान घर पहुँचा तो वहा स्त्रीको उदात 
देखकर पूछा कि तुम क्‍यों उदास हो ? तो स्लत्रीने 'कहां-तुम' तो बोल आाये' हो पर्ोमि कि 
अगर ३० और ३० मिलकर ८० न होते होगे तो हम अपनी सभी भैस दे देंगे सो भव 
हेंमे इस बातका दु ख है कि हमारी सभी भैसे चली जायेगी। तो बह भाई बोला-अगे शो 
तो बडी बेवकूफ है । जब हम अपने मुखसे यह कहे कि ३० और ३० मिलकर ६० हो 
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हैं तभी तो भैसे जायेगी । यो तो कोई नही ले सकता ? तो भाई हठमें, मोहकी हठमे और 
आग्रहमे तो चूँकि हठ है, उसकी बात उसके साथ है, मगर बाह्य वतुने क्या आग्रह करना ? 
कोई घर्मका प्रसंग है, धर्मकी बात चलती है ठीक है, चलने दो । एक ही भाव रखो, जिस 
तरह हो यह धर्भका काम आगे बढे, धर्मकी बात, धर्मकी प्रभावना श्रागे बढ, उस प्रसगमे 
कभी यह बात चित्तमे न झानी चाहिए कि चूँकि मैंने कहा इसलिए ऐसा होगा । कोई हठ 
ने करना चाहिए । हमारी अनेकों हठ हो तो भी उन्हे धुला मिला सकते धमकी प्रभावनाके 
आगे। धर्मेकी. प्रभावना हो यह बडी चीज है। यहो हठ करके हमे किसे क्या दिखाना ? यहां 
मुझे पहिचानने वाला कौन है ? मुझे कोई जानने वाला भी नही है। मेरा पहिचाननेहार 
इसरा न कोई रे, ज्ञाताकी दृष्टि भली, बुरी नहीं होय रे। जो ज्ञाता है वह सोचता है कि 
मेरा पहिचानने वाला यहा कोई दूसरा नही है । श्रच्छा रेलगाडीमे जा रहे और वहां जान 
पहिचान वाले लोग मिलते नही हैं, किसीने आपको वहां गाली दे दिया या कुछ भला बुरा 
कह दिया तौ वहां तो आप बुरा नहीं मानते | वहां तो आप उसके -बडे नम्र बन जाते है 
भ्रौर यहां समाजमे या घरमे कोई जरासी बात कह दे तो वह कितना तेज हो जाता .। तो 
यह फर्क किस बातका झाया ? समाजके बीचमे अगर किसीने भला बुरा कह दिया तो वहा 
ऐसा अनुभव करते कि भेरा तो इसने सब कुछ बिगाड दिया । यह भ्रम है। 

धर्मके प्रवाहमें श्रपनेको समांकर पावन कर लेनेमें विद्वताका सदुपयोग.--धर्म तो 
अमिट है | व्यवहार की बात कह रहे कि यह जो धर्मप्रवाह चल रहा है यह क्‍्या' 
मेरा है कुछ ? सब जीवोंको शान्‍्त सुखी होनेका एक प्रवाह चल रहा, परभ्परा चल रही । 
तुम भी उसीमे रह जावो । देखो एक ने बताया अपनी बातचीतमे कि विद्वताका पचाना 
बहुत कठिन होता है । ऐसा कह रहे तो इससे उसका श्रर्थ पूछो तो कहा कि श्रथे यह है कि 
जिसने विद्वता पायी वह धर्म की परम्परामे और आ्रचायोके स्व॒रोंमे अपनी बात रखकर एक 
अपने अस्तित्वको अलग न जतानेकी बात रहती किसीऊफ़े चितमे ती उसे कहते है विद्वताका 
पचाना । नही तो बड़ा मुश्किल होता । थोडी भी जानकारी पाये तो ऐस। कहेगे कि दूसरों 
को कुछ अटपटी सी बात लगे, कुछ आकर्षण सा हो, फिर उसे नामवरीके लिये अलगसी बाद 
बना देवे । ऐसे ऐसे ही तो होते चले आये हैं । तो देखो विद्वताके पचानेमें उसका खुदका बड़ा 
लाभ होता । उसे मायाचार न करना पड़ेगा । समभदारका मायाचार ऐसा होता-है कि दुनिया 
जानती है कि यह बड़ा सरल है, कठिन मायाचार ऐसा होता है कि 'उस मायाचारको.. कोई 
पहिचान न सके, पर ऐसा होतो नही । कोई न कोई पहिचानने वाला जरूर होता है । पास 
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रहने वाले पहिले पहिचान लेते हैं बात छिपती नही है लेकिन मायाचार वह 
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कि जिसकी बात सर्वसाधारण न समझ सकें | तो क्या है ? झरे भाई अनत्त भवोमे जन्म- 
मरण करते-करते झ्राज बडी दुलभतासे मनुष्यमव पाया है । किसे. क्या बताना है कि यह 
भी कोई है | मत जाने मुझे कोई । मैं तो उसी धर्म परम्परा मे उसीमें सम्वत होकर उसीमे 
रच पच्॒कर, उसीमे एक रस होकर अपनी गुप्त विधिसे गुप्त कल्याण' हासिल हो जाय, वही 
मेरे लिए सर्व॑सिद्धि है। ' 
फषाय व श्रहुद्धारको दूरकरनेपर ही धर्मपरात्रता:---देखो शिवमय घधर्मक्रे पंथपर 
चलना बहुत कम्नि है । श्रथवा कठिन नही है, बहुत सरल है, मगर कितना कठिन बना 
दिया । 'सर्व कषायोंमे कठिन एक मान कषाय है कषायोंके हिसाबसे वताया कि भरकंगतिमे 
क्रोध कषायकी प्रबलता है, तिरय॑ज्चोमे मायाकी, देवोमे लोभकी और मनुष्योमे मानकी प्रव 
लता है । आप कहेग्रे कि देवोंमे लौभ कषायकी तीवृता कैसे ? उनके पास तो अदृठ वैभव 
है । उन्हे कमातेकी ब्यापार वगैरह करनेकी कोई जरूरत नही है, फिर लौभ कैसे ० तो देखो 
वे अपने से अधिक' ऋद्धिवारी देवको देखकर मन ही मनमे कुढ़ते रहते है, जलते रहते हैं तो 
यह लोभकषाय ही तो हुई । और, मनुधथ्योमे देखो, लग तो ऐसा रहो कि मनुष्योंमे लोभ 
कषाय बडी तेज है क्योकि वे भी बहुत-बहुत परियग्रह जीडते हैं । और लोभकरते हैं, धत्त जोडने 
के लिए करते है या अपने परिवारको बहुत अच्छा बनांना चाहते हैं, जो कुछभी करते हैं ऊप 
सबके नीचे मान कषायकी आग धधक रही है, जिस दित उसे 'जच जायकि बहुत बडो धनी 
होनेमे भी मान नही है! तो उसे लौभ न सतायगा । बुब देख ले-जो कूछभी करना (ाहता 
यह जीव वह मानकषायके वश होकर करता है । आत्महत्या भी कर डालता है मानके बश 
में बड़ी विपत्तियोंके बीच फसते है तो इस मानके बश' होकर फसते हैं | तो भाई कुछ बतान, 
समझाने, जतानेसे कोई बात स्पष्ट नही होती । वह तो उसका उसके साथ है। नही तो 
जैसे कि उदू संभ्यतामे कोई संस्कृति श्राती है व्यवहार करनेकीं. कैसे शब्द बोलते हैं.कि 
उनमे विनय ही विनय टपकता है । कुछ शब्द भी अच्छे हैं और केछ उनकी बोलचाल भो 
बर्ड विनयको सिद्ध करती हैं, साथ ही हाथ, मुंह, कमरकी मुद्रा भी सुहावनी रहती है, पर 
क्या वहां यह निर्णय कर सकते है कि वह. विनय है ही? कहों वह उस॑ प्रकारके विनय युवेत 
शब्द बोलने वाला ' यह समझ रहा, हो कि इस प्रकोरका विनय. बर्ताव करनेसे महत्त्व 
बढ़ता है, प्रतिष्ठा बढ़गी, तो वह विनय भी मानका साधन बने गयी । उसने तो ऊस वितय 
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का माध्यम बनाकर अपने चित्तमें गौरवका ' महत्त्व दिया । जैसे कौई  किसीपर बडा , कोष 


कर रहा हो तो' उसे कोई समभता-कि भाई क्यो क्रौध करते हो ? इतना नाराज न हौगौ- 
तो वह कंहँता-अजी हम तो बडे' चनसे रहते, हमारे कोई कंषाय नही है, वह अपने. .प्रमे 
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सुखसे रहे, हमे क्या मतलब ? और बोल रहा गस्सामें होता है ना ऐसा, तो बतलावो उस 
शान्ति वाले बचनसे आप कया निर्णाय कर लेंगे कि इसके चित्तमे क्रोध चही है ? वह क्नो 
जिम्मेदारी उनकी उनके साथ है। उनके क्रोंध हो भी सुकताः है । ऐसी हीः मायाचारकी बात 
है। मायाचारमें भी बड़ी सरलता दिखायेंगे । और, ऐसी दिखायेंगे कि यह तो बच्चेकी तरह 
है । कुछ जानता नही है । मगर सारा ढाँचा, सारी करतूत सब खेलता तो रहता है मगर 
ऐसा वचन -निकलेगा कि लोग जानेंगे कि बहुत सरल है। लोभ रूषांयकी बात -देख लो-। 
लोभ कषाय में मान लो कही कोई बोली हो रही है, कोई बड़ा सम्मान हो - रहा है तो वहाँ 
भट कह बैठते कि हमारा एक लाख रूपया । देखिये एक लाख़ रूपयेका त्याग तो कर दिया 
मगर्‌ चित्तमें यह बात बैठी है कि लोग मेरा सम्मान करेंगे ।- मेरी प्रतिष्ठा. बढ़ेगी। श्र 
बताइये वहां लोभ छूटा क्या ? नही छूटा, धन तो त्यागा, किन्तु एवजमे मानकषाय है और 
यशका लोभ है श्रगर किसो ऐसी जगह धर्मके काममे थोडा खर्चे किया जा रहा हो; जिसमें 
कि अ्रधिक नाम जाहिर नहीं होता, एक गुप्तसा काम है जैसे ग़रीब परिवारका स्थितिकरण 
करना, गृप्तभडार देना स्कूलके बच्चोकों इताम बांदनेका काम समभलो जहा नाम जहिर न 
हो ऐसा काम, तो वहा कुछ भी धन खर्च करनेका भाव नहीं होता, वहा कुछभी उदारता 
नही बरत॑ती तो क्या कहा जा सकता है कि उसके लोभ कषाय नहीं है ? तो मतलब यह है 
कि मनुष्य मान के लिये सब कुछ करता । अहकार छोड तो धर्मपात्रता आवे । हे 
पर्यायकी कीतिका विकल्प छोड़कर श्रात्मस्वरूपकी उपलब्धिके यत्तका अचुरोध:-सेया' 
हित अपने हाथकी बात है । क्यो सोचते हो कि दुनिया हमपर खुश हो ज़ाय ? एक भी उदौ- 
हरण ऐसा बतलावो जिसपर सारी दुनिया खुश हुई हो ? तीर्थंकर देवपर भो उत्तके समयमें 
सारी दुनिया खुश नही हुई। भले अल्पाश फक पड़ जाय मगर ऐसाहो नहीं सकता कि _ 
दुनियाके सभी लोग आपपर खुश हो जाये । बच्चोकी किताबमे एक कहानी - लिखी है कि 
कोई बाप बेटा एक घोड़ा लिए हुए किसी ग्रावको जा रहे थे। बाप तो घोडेपर बैठा था 
और बेटा पैदल जा रहा था । वे एक गांवसे निकले तो उस गांवके लोगो ने कहा देखो यह 
श्रादमी कितना बेवकूफ है । हडट्टा कट्टा । बाप तो घोडपर बैठा है श्रौर बेटेकों पैदल: चला 
रहा है । बापने अपने बेटेसे कहा-बेठे तुम घोड पर बैठ जावो, हम पेदल चलेंगे, क्योकि लोग 
हमारा नाम धरते है | वह बेठा घोड पर बैठ गया और बाप पंदल चलने लगा । जब , दूसरे -, 
गावमे पहुचे तो वहा भी लोगोने नाम धरना शुरु किया ।'“यह देखो जवान, हट्टा कट्टा बेटा 
घौडेपर बेठा है और अपने बांपको पैदल चला रहा है ॥ अब-तो उन दोनोने बाप बेटाने । 
सोचा कि ऐसे भी लोग नाम धरते हैं, चलो दोनो ही बैठकर चले । जब दोनो ही घौड़ेपर 
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बठकर जा रहे थे तो तीसरा गाव मिला वहां लोगोंने कहा कि मालूम होता है कि यह घोडा 
मांगे का है। तभी तो ये दोनो हट्टो कट्टों घोडेपर लदे 'हैं। जब फिर भी नाम घरात्ों दोनों' 
पैदल चलने लगे । अब दोनो उस घोड़े को लगाम पकडकर पैदल चले जा रहे ये। आगे जब 
चौथा गाव मिला तो उस गावके लोग कहने लगे कि ये दोनो कितना बेवकुफ 'हैं। भ्ररे जब्र 
इन्हे! पेदल ही जाना था तो साथ मे घोडा लेकर चलनेकी क्‍या जरूरत ' थी ? श्रब॒बताओं 
इसके बाद वे दोने क्या करते ? हा यही कर सकते थे कि उस घोड के चारो पेरोको बावकर 
उसके बीच लाठी डालकर उसे कंघेमे लादकर ले जाते सो करना मुश्किल भी था । तो सबको 
प्रसन्‍त कर सकनेका कोई उपोय है क्या ? अपनी ऐसी घुन बनाये कि मेरा आत्मा प्रसन 
हो । और आत्माकी निर्मलता इसीमे है कि बाहरमे जो आश्रयभूत पदार्थ है उन पदार्थोका 
व्यामोहै छोड । ये सब बेकार है, हमारो बरवादीके साधन है | इनसे मेरा हित नही हौनेत। 
मेरा जो सहज निरपेक्ष अन्त प्रकाश मान ज्ञानस्वरूप है उसको श्रपनी ज्ञान योग्यताके 
माफिक बिचारनेकी कोशिश करे और उसका श्रनुभव करे कि मैं तो यह हैँ और कुछ नहीं 
है, ऐसा सोचनेमे मेरा हित है । बाकी बाहरकी हृष्टिमे कुछ भी लाभ नही मिल सकता । 
वर्तमानबन्धनकी श्रोर उससे मुक्त्र हो सकनेकी श्रद्धा --जिनका मुक्त हानेकी भ्रभि- 
लाषा है' उनके चित्तमे दो प्रकारकी बाते तो आनी ही चाहिए कि मैं अभी तो बँषा हूँ 
किन्तु प्रयत्न पौरष करके मुक्त हो सकता हूँ ! मैं बँधा हुँ इसका निर्णय तो आसानी से हो 
सकता है, कितना मोहमे बँघा हैँ, किस किस राममे बँघा हैं, क्रिन-क्रिन चिक्ताओ्रोंमे रहा हूँ । 
ये काई बाहरी चीजे साथ जाती नही, मेरी शान्तिमे कारण बनती नही अत्यन्त भिन्‍न है, 
अ्रहितरूप है, फिर भी इनमे कैसा मोह लगा है. कैसा राग लगा है, जैसे कहते है ता-चोर 
चोर मोसेरे भाई । इसीतरह जब जगतमे सब मोहो जीव बस रहे हैं तो सबका ऐसा सच 
दिख रहा है दि यह ठीक ही तो है | खूब घन कमाया तो यह ठीक 'ही तो है, ऐसे मौज से 
रहे ती ठीक ही तो है, पर मूलमे किसीने नही सोचा । किसी बिरले ही पुरूषने सोचा कि 
इनमे बडा दुख है। जो बाह्य पदार्थोकी ओर ख्याल, रुचि, मोह जाता है इससे यहा भीतर 
कितनी अ्रशान्ति, कितनी बेचेनी हो जाती है | यह ता एक बहुत बड्ो विपत्ति है, वन्तत है । 
और, जो जरा १०---५ दिनकी पढाई करके ऐसा सोचेकि मैं तो मुक्त हूँ, मैं ता शुद्ध हूँ, मेरे 
को क्‍या रखा है । यह तो शरीर ही बदमाशी करता है इसतरह का जो भाव बना हुआ है, 
जिसका अपने बन्धनकी श्रद्धा नही है कि मैं अभी बँघा हूँ, मैं कष्टमे हूँ, तो वह सकटोंते - 
मुक्त ही क्या होगा ? वह तो जान रहा है कि मे सिद्ध हैं । चौथे गुणस्थानमे बताया है कि 
अनुभूति होती है । बात तो सच है, स्वानुभूति बिना सम्यकत्व पैदा ही हो सकता किन्तु कोई 
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कोई यही सोचले कि जो स्वानुभव, सिद्धमे है वही हममें है, जरा भी यह न सोचे कि सिद्ध 
का स्वानुभव कितना' उत्कृष्ट है। यहां तो हम आपके रागचल रहा है, अबुद्धि पूर्वक है, 
वे हमारे उपयोगमे नहीं आते । वह तो निमित्त-नैमित्तिक सम्बंध: है। कर्मविषपाक हुआ कि 
यह भाकी हुई । भांकी हुई कि वहा श्रबुद्धिपृर्वक राग परिणमन हुआ ? स्वानुभुति में यह 
विशेषता है कि उपयोग रागको नहीं ग्रहण करता, कॉकी को 'ग्रहण नहीं करता और श्रपने' 
विशुद्ध ज्ञानस्वभावको ज्ञानमे लेता है पर अनुभूति तो वह कही जायगी जितना सारा एक 
यह द्रव्य है,, उस द्रव्य में जो गुजर रहा है इस अनुभुतिकर नाम अनुभूति है। ज्ञानानुभतिसे 
तो यह ज्ञानमें ज्ञानकी अनुभूति कर रहा है । स्वानुभव वाले जो यह कहो कि सिद्धसमान 
अनुभूति है सो वात नही है। श्रात्मानुभ्ृति भी कहो, ज्ञानाभूति भी कहो मगर 
पिद्ध समान अनुभूति नहीं कहा जा सकता । सिद्ध तो राण संस्कोर से 
रहित हैं । वहा तो भांकी तक नही है । ”सिद्धमे जैसीनिमंल अनुभूति है, वैसे हममें है 
अनुभूतिमे अ्रन्तर नही है हां यह एक समपक्तो होती है वह अनृभव सदाकाल रहता 
है। अनुभूतिमे अन्तर नही है, ऐसा कहकर अपने आपका मन क्‍यों खुश किया जा रहा है? 
चतुर्थ गुणस्थानमे जैसी अनुभूति होती है उसमे क्या बल नहीं है? ऐसा उत्कृष्ट बल है 
वहा ऐसा उत्कृष्ट बल है कि भवभवके बांधे हुए कर्म क्षण मात्रमे खिरा सकते है ? सही 
बात, तथ्यकी बात समभकने से मोक्ष मार्ग निर्वाध रहती है। तो पहिले तो यह समभे कि 
मेरेको बच्चन लगा है और यह निर्णय बनायें कि इस बन्धनसे मै मुक्त भी हो सकता हूँ । 

बन्ध ,की निबद्धता--देखो बन्धन क्या है ” इस जीव को बन्धन किसी बाह्य पदार्थ 
से नही हैं, यह उपचारसे बोलते है, मिथ्य। बोलते है कि मेरे मकान से, मेरी स्त्री पुत्नादिक 
से मेरा वन्धन है, जैसा बोला वैसा यहा हो नही रहा है । यहा तो यह हो रहा है कि 
कर्मविपाकका निमित्त पाकर मुभमे हुआ प्रतिफलन, उसके साथ हुआ शुद्ध स्वभावसे हटना, 
उसके साथ ही हुआ उसका ग्रहण तो उसके साथ ही हुआ उसका ग्रहण तो उसके साथ 
ही किया विकल्पमे, ज्ञानमें श्रपनाने की समझ । बस यह बंध हैँ तो अपने विचारोंसे अपने 
अपने विकल्पोंसे बधा हूँ । अन्य किसी बाह्य पदाथथंसे नही । निमित्त नैमिक्िक 
सम्बंध है तो इतना ही है कि कर्म विषपाक उदयमे आया है श्रोर उसका निमित्त पाकर जो 
फ़रममे रागादिक है, कमंमे जो प्रकृति है उसकी काकी हुई और इसमे उसे ग्रहण किया और 
अपनाया, यह उसने गलती की । देखो एक मोटीसी बात है जो अनेक बार ध्यानमें लाना 
है। जीवके विकारके प्रस+मे तीन प्रकारके कारण होते है (१) उपादानकरण (२) निमित्त 
कारण (३) आश्रयभूत्त कारण । उपादान करण तो यह अ्रणुद्ध जीव है। विकारोका यह 
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उपादान है । कर्मको उपादान कारण नही कहा। जीवके विभावका उपादान कारण कर्म 
नहीं हैं, किन्तु जीव स्वयं है । राग होता है दो जगह जैसे दर्पणमे लालरंग का चित्रेण आया 
तो लालिमा दो जगह है, कपड़ेमे भी लालिमा है श्र दर्पणमे भी लालिमा है | तो चू कि 
लालिमा दोनो में है इसलिए अ्रम हो जाता है कि लालिमा तो दर्पण में ही है, कपड़ेमे 
लालिमा नही है । या कपडेमे लालिमा है, दर्पणमे नही है, परन्तु ऐसा नही है । देखो-लाल 
रंग दो जगह साफ नजर श्रायया, कपठा भी लाल है, श्रीर दर्पण भी लाल है। कैसे हुआ्रा? 
तो कोई यो कहत। कि दर्षणकी जब लाल होना था तो लाल कपड़ा हाजिर हो गया और 
वात क्या हुई कि जिस समय लाल कपडेका सस्निधान पाया, चाहे बाल कपड़ा के सामने 
दर्षषको लाकर सन्तिधान हुआ हो या पहिले से रखा हुआ दर्पण के सामने लाल कपड़ा 
लाया गया हो कुछ भी किया गया, मगर बात यह है कि उस लाल कपडेका सन्निधान 
पाकर दर्पण अपने आपकी परिणतिसे अपने श्रापमे लाल बना । तो देखो लाल दो जगह है 
कि नही ? है। तो इसी तरह क्रोघादिक विकार कर्ममे भी है और जीवमे भी । अब 
वतलाओ जंसे कपड में लालिमा है ? अरे दर्पणमे तो स्वच्छता है, पर विकाररूप लाल है। 
इसोतरह कर्ममे जो क्रोधमे जो, क्रोध, मान, माया, लोभादिक होते हैं वे ही क्या जीवमे भी 
होते,है ?“'नही १ वे तो अवेतन है, जड है । जैसा अनुभाग बाबा थो उस प्रकारसे हैं । इस 
तरहका नही है तो किस तरहका है ? उपयोगमे ज्ञानस्वरूप, ज्ञेयरूप, जाननरूप,' समभरूप, 
विकल्परूप इसतरहका है | इसतरहका विकार कर्ममे नही है, क्रमेमें भ्रचेतन के ढंगका' है 
क्रोध, मान, माया, लोभ, किन्तु जीवमे चेतनके ढगका हैं क्रोव, मान, माया, लोभ । तब ही 
तो उस जीवके क्रोठ, मान, माया, लोभादिककों चिदाभास कहा है, चेतन “नहीं कहा, जंड 
भी नहीं कहा ५ 
धर्मंपरम्परामे श्रपनेको विसीन रखकर हितसंपादनकरनेको संदेशः--देखिये वस्पु-, 
स्वरूपका कितना स्पष्ट कथन है और कैसा मोहको नाश करनेका इसमे मार्ग मिलता है। 
सीधीसादी बात और उसको फिर तोड मरोडकर रखना यह एक' कोई महान अज्ञानभर 
सकलप उठा रखा हो, उसके बिना नही हो सकता । अगर सीधे सादे आ्त्महितकी भावना हे 
तो उसे एक नवीन बात उत्पन्न करनेकी आवश्यकता नहीं है। जिस परम्परामे समतंभद्र 
अकलक -ेव तथा विद्यानन्द श्रादिक आचार्य हुए है, श्लौर जिन्होने अपने नाम का कोई 
प्रचार नही किया, कोई भ्रलग बाते नही रखी, दुनियाकी हृष्टिमे मैं कुछ अलगसे अपनी बात 
रखकर- दुनियामे अपना बड़प्पन जनाऊ, ऐसी बात उनके चित्त मे न थी, इसे ही तो कहेँते 
है विद्वताका पचाना,। तो प्रत्र यहां देखो-कर्म वियोक हुआ वह तो है निमित्त भर नेमित्तिर 
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भावमें क्या हुआ ? वह कलका, झाठ़ी हुई, और झांकी हुई तब उसमे तीब्र अनुभाग और 
तीब्र विषाक-आया । अपने बुद्ध स्वभावसे च्युत हुआ, इसका प्रदेश परिस्पद हुआ, योग,हुआ । 
तो जीव योग उपयोगका. कर्ता है, कर्मका कर्ता नहीं | जीव तो अपने प्रदेश परिस्पद और 
उपयोग का कत। है, ब्राह्मका कर्ता नहीं, इसीतरह कर्म तो अपने आपके विपाकका कुर्ता है 
जीवकी भांकीका कर्ता नही, पर ऐसानिमित्त नैमित्तिक योग है. कि वह भाको आयी और 
उसे ग्रहण किया । देखो आपके ज्ञानमे कितने पदार्थ आ गए। आपका ज्ञान बन रहा है, 
आप उन सबको जान रहे है तो-झपका जानना, क्या इन पदाथोंने उत्पत्त ,विया-?; नही 
किया । और, ग्रह सब जाननेमे श्रा रहा है तो इसका ज्ञेयपना वया ,आपके ज्ञानने उत्पप्न 
किया ? नही, किय।, मगर बात साफ तो दिख रही है कि ये पदार्थ विष्यभूत्‌ हो रहे है और 
यह मैं जान रहा हूँ तो इसके जाननेमे ये सब पदार्थ आश्रयभत. है, विषय भूत हो रहेः है. 
जो देखिये अ्रसत है वे क्यो वही ज्ञानमे आते । जो जगतमे है ही- नही. उसका ज्ञान, क्यों नही 
होता ? श्राप कहेंगे कि अ्रच्छा हम उसका भी ज्ञान करेगे लो. आकाशका फूल, खरगोश के 
सीग, देखो ये असत है उसे भी हम जान गए । अरे सर्वथा श्रसत बात ज्ञानमे नही श्रा रही 
खरगोश भी कोई चीज है ओर सीग भी कोई चीज है तब विकल्प बन रहा कि खरगोशके 
सीग, आाकाशके फूल, अगर सीग नामकी चीज दुनियामे, कुछ न होती तो शब्द ही न बनता 
सीग शब्दका ही ज्ञान न होतां । झ्लाकाश भी चीज और फूल भी चीज - है । तभी तो ये 
शब्द है। ,, ,- 
ु श्रात्मस्वातस्त्य होनेपर भी श्रौषाधिकभाबोंमें . परसंगनिमित्तत्व ---प्रत्येक ; पदार्थ 
श्रनादि कालसे स्वतंत्र है वे अपना-अ्रपना परिणमन, करते चले जा रहे “है, किसीकी सत्ता 
किसी दूसरेके कारण नही. है, मगर इस जीवमे जो रागादिक विकार हो रहे,है उनके कारण 
यह जीव बड़ा दुःखी है, हम आप बडे दु.खी है। और, जब यह मान लें कि राग तो, बिना 
निर्मित्त के होता है मेरी करतूत से होता है, इसमे दूसरा कोई निमित्त नही है, तब फिर 
रांगको छोड़नेका उत्साह हम कहासे जगाये ? जब राग होना होगा तब - हो जायगा, जब 
प्रोौक्ष होना होगा तब हो जायगा । श्ररे.यहा निमित्त नेमित्तिक बात देखिये-राग हमारो वस्तु 
नही है, राग एक-विकार भाव है | यह यो ही नही है कि अपने आप बन गया हो है अवश्य 
केबल जीवकी परिणर्ति, किस्तु स्वयं निमित्त भी-हो विकारका सो -नही है ।- पुदूगलकर्मका 
सन्तिधान हुआ विकारकी फ्रांकीहुई और इससे अपना -उपयोग बनाया.। तुम्हारी रक्षा: किसमें 
है? कर्मविपाक होता है तो उपयोगसे उसे पकड़े नही अपनाये नहीं-कि-यह-सै हैं तो इसमे 
तुम्हारी जीत है । अगर कहो .कि मेरेमे राग होता ही-नहीं है, या किसी; तिमित्तसे होता 
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ही नही हे, वह राग मेरे ही कारणसे हुआ्ना, इसमें दूसरे का कोई निमित्त नही है तो बात न 
बनेगी ? श्र जो थोडी बहुत निमित्त वे कोई बात छेंड दे, क्योकि ग्रन्थोंमे खुब लिखा है। 
कर्मकाण्ड मे इसका बहुत-बहुत वर्णन है, तब यह कहना पड़ता है कि जिस समय विकार 
आना है उस समय निमित्त सामने खडा हो जाता है। जिस समय रोटी सिकनी होगी उस 
समय शआ्राग खडो हो जायगी । यो कह बैठेगे। इसका अर्थ भी क्‍या है, इसको कहने वाले भी 
नही समझ रहे । तथ्य की बात यह है कि आगका सन्निघान पाकर रोटी पक जायगी। 
रोटीको आगने नही पकाया याने रोटीमे घुसकर नही पकाया, आग श्रागकी जगह हैं । देखो- 
मानलो एक मन बु दी बेसनकी आपने घाट ली । बूंदी बन गई । आगका सन्निघान पाकर 
कडाहीका सन्निघान पाकर तेल या घी गरम हुआ । उस तैल या घी का सन्निधान पाकर 
बेसन की छोटी छोटी बूं दिया पकी, पर देखो श्राग कडाहीमे नही घुसी, आग बूंदीमे नहीं 
'घुसी । तो कडाहीमे घुसकर आग कर्ता नहीं बनी, प्रवेश करके आग कर्ता नहीं बनी । कत। 
कर्मभाव एक दूसरेका कतई नही है, फिर भी यह तो देखा ही जा रहा हैं कि श्रागका निमित्त 
पाकर यह बूंदी पकी । इसमे क्या कोई सन्देह है ? या ऐसा है कि जब बूँदी पकना हुआ तो 
आग खडे हुई ? भरे निमित्त नैमित्तिक योग होने पर भी वस्तुस्वातत्र्य नहीं मिटता। वो 

उससे यह शिक्षा मिलती है कि ये रागद्व षादिक भाव मेरे नही हैं ये कर्मका सन्निधान पाकर 
होते है । जैसे दर्पणमें लाल कपडा सामने रखने पर उसमे लालिमा होती है तो लाल तो वह 
कपडा है और  दर्पणमें प्रायी हुई लालिमा दर्पणकी स्दच्छृताका विकार हैं। वह लालिमा हट 
जायगी । किन्तु किसी दर्पणके भीतर खराबी होनेसे उसमे कुछ सफेदी जैसी हो जाती, 

कुछ सफेदी जैसी हो जाती, उसमें कोईं भद्दापन सा श्रा जाता तो वह 'तो उसके उपादनमे 

है, वह कंसे हटेगा । तो यो ही अगर उपादानमें रागादिक विकार इसके ही कारण आा गए 

हों वह विकार और उसमे कोई पर उपाधि निमित्त नहीं है। तो बह ॒किसी प्रकार हट 

नही सकता । न 

स्पष्ट कथनोंकी तोड़ मरोड़कर दूसह बनानेवाले प्रियॉवदोका चलन कलयुगका वर- 

बान:--समयसारमें निमित्त नैमिक्तिक योगकी बात वहुत बहुत समझाया और रास्ता सही 

बता दिया कि ये सव पौद्गलिक हैं याने जीब का रच मात्र भी लेश नही रखा, यहें क्या 

निमित्त उपादान की बात नही है । इसमें यह शिक्षा दी है कि ये सब चीजें पौद्गलिक . हैं 

क्योकि पुद्गल कर्मसे निस्पन्त है। इतना कहकर स्पष्ट मार्ग दिखाया कि है आत्मन्‌ “. है 

निशक होकर ऐसा अनुभव कर कि में तो ज्ञानमात्र हूँ । मैं तो उपयोग स्वरूप हूँ | मैं इनका 

करने वाला नही । मैं करता हैं तो रागको ही अपनाता हु। यही मेरा कतपित है। रोग 
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क्या है ? योग और उपयोगकी ही ए.. स्थिति | सो यह ससारी योग और उपयोगका ही 
तो कर्ता बना, पर पदर्थका कर्ता न । बनता ? तो परपदार्थ का भी अज्ञानमें कर्ता रहा, 
'परिणमन करने वाला रहा । जहां स्पष्ट भेदविज्ञान है कि मै तो ज्ञातमात्र हूँ, यह तो कर्मका 
नाच है । देखो दर्पण के आगे अगर हाथ तेज हिलावे तो कह सकते कि युह्‌ तो हाथका नाच 
है । दर्पणमे भी हाथ हिल रहा है पर बादमे स्पष्ट बोध होता है कि यह तो हाथका नाच 
है, दर्पणका नही, लेकिन नाच दोनों जगह हो रहा, दर्पण मे भी नाच हो रहा और हाथमे 
भी नाच हों रहा मगर दर्पणके नाचका कर्ता दर्पण नहीं । निमित्त नैमित्तिकयोग ऐसा स्पष्ट 
है कि हाथका सन्निधान पाये तो दर्पणमे भी ऐसे नाचकी परिणति होती है। कहाँ विवाद 
है ? इतना स्पष्ट वस्तु स्वातंत्रय, इतना स्पष्ट निमित्त नैमित्तिकभाव जिसकी ' स्पप्ट समर्मा 
क्रलें तो मुक्तिमे सन्देह नही, इतनी समझ हो जाय तो कुछ ही भवोमे मुक्ति हो जायगी 7 
इतना तो स्पष्ट कथन है, पर समाजमे हालत ऐसी हो रही है कि जैसे कोई सोतं)' 
(नवीन स्त्री) घरमे श्रा जाय तो पहिली स्त्रीके बच्चोंकी आफत हो जाती है। उस स्त्रीकों 
उन बच्चोमे करुणा नही होती है । तो जेसे सोतको अपने कृट्रुम्बके पहिली स्त्रीके बच्चे नहीं 
सुहाते है ऐसे ही समभिये कि कोई दि० जैन शासनका अ्रश प्रकट कर दि० जैन समाजमें 
श्राजाय और पूर्व संस्कारवश दि० जैन साधु सत न सुहाये। जैन समाज सुहावे नही? 
क्तिनी बरबादी हो जाये, कितने टुकडे हो जाय, कितना नगा नांच हो जाय तिस परभीं 
सन्तोष नही हो और हृदयमें करुणा नहीं श्राती कि चलो बहुत बरबादी करली, भरत तो खुश 
हो जायें, मगर सन्‍्तोप नही हो तो यह एक दुर्भाग्य ही समझे जो सिद्धान्तमें किसी प्रकार 
के विवादकी बात नहीं है। रही थोडी बात । गाय अगर अच्छा दूध देती है और लाते 
मारने वाली बन गई वह गाय तो उस दूधके लोभ से या कोई बात के लोभसे यी समभे 
लो कि कुछ ऐसे भी लोग हैं कि मुफ्त आननंदके लोभसे कुछ त्याग न करना पडे और समाज 
मे मैं धर्मात्मा कहलाऊ इस लोभसे लातभी सहते जाते और निकट भी बने रहेगे । किन्तु 
सोचो तो अगर गाय दूध भी दे, सीधी वव॒ जाय, लात न मारे तो बताओ गायका कुछ 
बिगाड़ होता है क्या ? बल्कि उससे तो गायकी प्रशंसा हो बढेगी। ऐसी ही स्थिति हम 
आपकी है । कितना निविवाद विषय है, निमित्त उपादान का कितन। स्पष्ट कथन है । 
शाचर्यजन जिन रब्दोमें वोलते आये उन शब्दोमें बोल बोलकर बात करिये । जैसी नदी 
में पूर्व (बाढ़) का आना यह नैमित्तिक है ना और पानी वरस जाना निमित्त है, वहां कोई 
मदारी जेसा खेल करे, कहें कि जिस समय नदीमें पूर श्राता है उस तेज वर्पा होती 
है । तो कोई भी बताये क्या समझे सीधा बोलो कि जिस समय तेज वर्षा होती हैं उस समय 
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नदीमे पूर आ जाता है । इसमें क्या जीभ घिसती हैं मगर सीधी वात बोलनेसे अपना 
गौरव कैसे रहेगा ? गौरव तब रहता है जब कोई अनोखों बात हो । श्रगर सव जैसा ही 
खेल मदारी दिखाये तो उसके पास कोन जाय ? उसे तो कोई अदभुत वात दिखाना चाहिए 
तभी तो लोग जुडेंगे । तो देखो कितना स्पष्ट कथन है, आचार्यदेवकी कितनी परम करुणा 
है । किसी आचार्यको श्रपनी विद्वताका प्रसार करते हुए भी गव॑ रचन था, एवजमे किसी 
की बरबादी नही चाही । श्राज तो वह गभीरता कहा । 
आश्रयभुतकारणका पश्लाश्नमनतकर विकारकों व्यक्त न बनानेमें लाम--यहां एक 
बात बतला रहे थे-विकारके प्रसँगमें कारण ३ है-उपादान, निमित्त और श्राश्रयभूत । उपादान 
वह है कि जो विकारृ्‌हप परिणम रहा है। राग षादिकका उपादान जीव है, निमित्त है; 
कुमेविपाक, जिसका निमित्तपाकर जीव विकारपरिणाम करता है। श्रौर आराश्रयभृत हैं ये 
बाह्य पदार्थ | कर्मको छोड़कर जितने भी पदार्थ है सब आश्रयभूत है। क्रोध प्रकृतिका 
जुदय हुआ, जीवने बाहरमे नोकर, स्त्री, पुत्नादिकका श्राश्नय लिया और क्रोध करने लगा, तो, 
ये बाह्य पदार्थ निमित्तकारण नहीं । जैसे कल बताया था कि नैयायिको ने तत्त्व| माना है 
छुल, विग्नह, जाती, इनको भी तत्व माना है। किसी भी प्रकार दूसरे को चुप कर दिया 
जाय, इससे धर्म मिलता है, यह नैयायिको का कथन है, तो इसीतरह आश्रयभ्रत तो निमित्त 
कारण है नही, मगर उनका निमित्त कारण का नाम दे देकर और यो चुप करना कि देखो 
भगवान के दर्शन तो किया, पर सम्यक्त्व तो नहीं जगा, इसलिए निमित्त कुछ नहीं होता। 
अरे भाई भगवान के दर्शन सम्यक्त्वका निमित्त नहीं है। सम्यक्त्वका निमित्त तो प्रकृतियो 
बु। उपशप, क्षय, क्षयोपशम है। ग्रन्थों मे देखो जहां निमित्त कहा हो उसका अर्थ वाहय 
साधन है | जिन विम्बदर्शन सम्यन्दर्शन का निमित्त नहीं है। अच्छा जैसे कल यह दा 
बतलाया था ना कि एक ने कहा नवकम्वल, उसका अर्थ था नये कम्बल वाला, मगर दूसरा 
कहने लगा, अरे तुम बिल्कुल भूठ कहते हो । कहा ६ कम्बल वाला है ? वह तो एक 
कम्बल वाजा है। इसे कहते है छल। ये बाह्य पदार्थ आश्रयभुत कारण है, ये निर्मित 
कारण नहीं है। श्रब इनका निमित्त नाम घर कर देखो जिन बिम्ब दर्शन किया मगर 
सम्यवत्व नही हुआ । तो निमित्त कुछ नही है। तो कहते हैं छल । -जैसाकि नैयायिको ने 
माना है। तो बात यह कह रहे हैं भैया स्पष्ट कि. निमित्त उपदान मे कुछ करता नही 
है, फिर भी विकार. भाव नितित्तका सन्निघान पाये बिना न कभी हुआ, न होता है, ने हो 
सकेगा । भौर तबही हमारीजीत है कि हम रागद्वेष कोदूर करसकते । अगर ये राग षार्दिक 
भाव स्वभाव से उत्पन्न होते तो इन्हें दूर न कर सकते थे । 
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एकान्त हठ को छोड़कर मध्यस्थ बनकर पक्षातिक्रान्त होने से लाश--भ्राज कल क्के 
वातावरण में व्यवहार का पक्ष और निश्चयका पक्ष चलता है | व्यवहारपक्ष तो यों चलता 
है कि देखो कर्म ने ही राग किया। वे दो पदार्थ नये न्‍्यारे है, सत्ता च्यारी न्यारी हैं। 
किस फी क्रिया कहाँ होती है कौन करता है ? उसका व्यवहार पक्ष ने ध्यात नही रखा। 
और निश्चयपक्ष यह कहता है कि जब दूसरे लोग हैरान करते है तो निर्मित्त की बात 
कहनी पडी, नही तो निमित्त नाम लेनेकी क्या जरूरत ? जीव मे जब जो होना है वह होता 
है, जब मिटना होता है तब मिटता है । दूसरा कुछ नहीं करता । हां बात ठीक है, कुछ 
नही करता, पर निमित्त अ्रवश्य है, निमित्त सन्तिधान बिना विकार भावकी उत्पत्ति नहीं 
होती है । कितना स्पष्ट विवेचन है । अच्छा तो व्यवहार पक्ष वाले को जब निश्चयपक्षने 
बहुत चिढाया तो वे और बढकर चले और निश्वयपक्ष वालेको व्यवहारनयने चिढाया तो 
वे श्र चिढे, ऐसे समयमे अगर कोई मध्यस्थ पुरुष हो और निष्पक्ष ज्ञानकी बात बताता 
हो, भ्राफत तो उसकी है । न व्यवहारपक्ष वाला उसके प्रति आदर रखेगा और न निश्चयपक्ष 
वाला । उसको कौन पुछने वाला है ? लेकिन यह जाने कि अगर कोई मध्य्रस्थ हो, सही 
कहने वाला हो, वह समस्त जीवोका माताके समान उपकारी हो सकता है। ज॑ंसे मां के 
चार पूत है श्रौर मानो २ पूत कुमार्गमे चले गए, दो पूतत ऐसे है कि वे जानते है कि हमारे 
घरके ही हैं, क्या परवाह है, सो दो तो गए उस माता के लापरवाह श्रौर दो हो गए कृपूत 
तो अरब उस मा पर चारोकी आफत आयी । तो मध्यस्थको कौन पूछे ? लेकिन कैसा हीं 
कुपूत हो ? मा का प्रेम चारोपर एक समान है । कितने ही खराब होनेपर भी सदा करुणा 
रहती है | श्रच्छा इसका उपाय वनाती है । तो ऐसे ही श्राजकल कोई मध्यस्थ रहे, तथ्यकी 
बात्त बताये तो दो पूत तो यह कहेंगे कि यह तो हमारे घरमे है, क्या परवाह है ? क्‍या बात 
प्रधिक समझना क्या अ्धिक्र वात होना ॥ दो मानों अपने एकास्त हठसे चले गए तो वे एक 
प्रवर्तेगे क्यों ? आजकी दशा वहुत णोचनीय है, बहुत भयंकर स्थितिसे आ्राज दिगम्बर जैन 
समाज पडा हुआ है, ऐसे समयमे जो उचित वात हो उसपर लोगोंका चुनाव नहीं होता 
ग्रोर उसके मनमे नही श्राता कि यह बात ठीक यह निष्पक्ष वात ठीक यह ही सत्य है। 
चलो । व्यवहारनय से दोनोको जानकर जो व्यवहारमे मध्यस्थ होता है सो ही सम्यक्त्वका 
लाभ लेता है । कोई एवाल्स से लाभ नहीं ले सकता तो बतलाया था कि आश्रयय्यूत कारण 
का नैमित्तिक का फ्ने से अन्वय व्यतिरेंक नही है, उसे निमित्त कारण मत कहो। निमित्त 
कारण तो कर्सती रया है । फर्मका उदय विकारका निमित्त, कर्मका उपशम, क्षय, क्षयोप-- 
शम झातगका 5 शिया निमित्त जीव के विकारस सिमित्त कर्म ही हो सकता, दसरा और 
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कोई पदार्थ किसी निमित्त नही होता, वह आश्रयभूत है। जब हम उन्हे पकडना चाहते, उन्है 
ग्रहण करते है, उन्हे उपयोगमे लेते है तब विकार वे व्यक्त मुद्रा बनती है। तो यो समझ 
लिया, निमित्त नेमित्तिक भाव होते हुए भी वस्तु स्वतन्त्र है। आप तो अपना हित निकाल 
लो, श्रपता काम निकाल लो | वस्तुस्वतत्रूय की दृष्टिसे, विमित्त नैमित्तिक योगकी समझे 
जो बात आपके भलेके तिए आयी हो वह झ्रापकर लीजिए । भला केवल एक हैं-स्वभावदर्शन 
ज्ञानमातन्र अतस्तत्त्वको अपने आप समभना, दूसरी बातमे आ्रात्महित नह है । 
बन्ध तत्त्वकी चिन्तना --यहा ७ तत्त्वोके प्रकरणमे यह बात चल रही है कि बध- 
तत्व का भी बिश्वास होना चाहिए। जंसे मोक्षतत्वका विश्वास न हो तो मोक्षमार्गमे कौसे 
लगा जायगा ? इसीतरह बधतत्वका विश्वास न हो तो मोक्षमार्गमे कैसे लगा जायगा * 
मै तो शुद्ध हैं, निरञ्जन है, सिद्ध समान हूँ । सिद्ध भगवान अ्रनन्तकाल तक स्वभावमे टिके 
रहते है और हम एक समयको टिक पाये, यह एक कमी रही, वाकी तो सिद्ध जैसा हमारा 
मामला हो गया । कमी कुछ रही । भरे भाई यह जो अनुभ्ुति हो रही है वह ज्ञानानुभूति हो 
रही । और सिद्धभगवानमे जो अनुभूति हो रही है वह विरागानुभूति भौर यहाकी ज्ञाना- 
नुभूति मे श्रन्तर है । जो रागभाव हमारे झा रहे हैं फ्राकीमे, जिनका कि स्वानुभूतिके समय 
उपयोग नही करते वे तो हो ही गए | और एक बात और_ बिल्कुल छोटी बताये | भ्रगर 
सिद्ध समान अनुभूति होती एक समयको भी तो एक समयका कमबन्ध रुक जाना चाहिए 
था, पर एक समय भी कर्मबन्ध रुक रहा है क्या ? एक समयको यहा अनुभूति होती नहीं। 
जब भी ऋनुभ्ति होती हैं अन्तमु हुतंको होती है, इसका लोगोकों पता नही, इसलिए लोग 
एक-एक समय चिल्लाते है । उपयोग जब भी किसी चीजको ग्रहण करेगा तो वह अन्तमु हुर्त 
से कममे ग्रहण नही करेगा, भ्रन्तमु हुर्त श्राधी चुटकी बराबर भी है। भ्रन्तमु हुर्ते एक सेके- 
ण्डका हजारवा लाखवा पाग भी है। उपयोग छदुमस्थ अवस्थामे किसी भी पदार्थकी एक 
समयमे ग्रहण नहीं कर सकता । यह जैन सिद्धान्तका नियम है। करणानुयोगका जब कुछभी 
परिचय नही है तो एक एक समय सुन लिया तो वह एक समय एक हुआ । वह बात सामने 
आ्रायी, अन्तेमूहतेसे कम स्वानुभूति नही होती । अन्तेमूह॒तंसे कममे श्राप इस भीटको भी नही 
जान सकते । एक आवलीमे ही अ्रसख्याते समय होते है। नीचे पल्रक गिराते हैं और भट 
ऊपर ले जाते है तो इसमे कितने समय लगते है ? अनगिनते समय । उनमेसे एक समयकी 
ब्रात कोई अनुभूतिमे आती है, तो मतलब यह है कि उसीसमय अनुभूति हो रही है, उस 
समय अगर सिद्ध भगवानकी तरह अनुभूति चलती हो तो उससमय कर्मबन्ध रूकना चाहिए, 
लेकिन कर्मबन्ध जीवके निरन्तर रहता-है | अन्तर जरूर हो ज़ाता है, कर्मवन्ध वहाँ बिल्कुल 
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कम हो जाता है | जिस समय स्वानुभूति कर रहा है ज्ञानी पुरुष । 
ग्रात्मबोध बिना परबोधका सुल्य क्‍्या.--भैया ऐसा समझो कि जैसे किसी स्कूलमें 
मास्टर ने विद्याथियोको दुनियाका खूब ज्ञान करा दिया, चीन, जापान, जर्मनी, श्रमेरिका, 
इंगलैण्ड, रूस आदि के पहाड, जंगल, नदिया वगरहका बहुत-बहुत ज्ञान करा दिया। शअव 
इन्सपेक्टर आया विद्याथियोकी परीक्षा लेने तो पूछा बताशओ्रो, तुम्हारे गावके पाससे जो नाला 
निकला है वह कहासे निकला है और कहा गिरा है ? लो सभी विद्यार्थी चुप रह गए। उन्हें 
यह बात पढ़ाई ही न गई थी। तो इसीतरह आपको सिद्ध पढ़ा दिया, अरहंत पढ़ो 
दिया, और सब पढा दिया मगर स्वको (अपने श्रापको) न पढ़ाया कि वह स्व क्या है ? स्व- 
रूप क्या है । जो सुन रखा है वही जानते है और आ्आात्माकी बातमे चले तो ऐसे कही ज्ञान 
होता है क्या ? अ्रपना सही सही स्वरूप जाने, वस्तुका स्वातत्र्य पहिचाने और विकारोकों 
जाने कि ये नैमित्तिक है । तिमित्त नैभित्तिक भाव और वस्तुस्वातंत्रय इन दोनोका सही 
निर्णय किएबिना कोई मार्गपर चलनही सकता । तो बधतत्त्वका श्रद्धान करना जरूरी होगया 
इसलिए बंघतत्वका भी नाम दिया | श्रभी तक दो चीजें बतायी है ७ तत्त्वोमे कि मोक्षका 
क्यो नाम दिया और बन्धका क्यो नाम दिया ? मोक्षका नाम यो दिया कि मोक्षकी श्रद्धा 
हो तो फिर मोक्ष लेगा कौन ? बन्धका नाम यो दिया कि बन्धचकी श्रद्धान हो तो उससे 
छुटकारा पानेके मार्गमे लगा क्यो जायगा । यो दो तत्त्वोकी सिद्धि श्रव तक हुई । 
बन्ध 'त्त्वके श्रद्धातकी आवश्यकताका उपसंहार:--यह ससार सारा दु.खमय है। 

यहाकी किसी भी स्थितिमे विकल्पोसे विराम पानेका अवसर नहीं मिलता । विकल्पोसे दुःख 
है । दु.ख को स्थिति अपवित्रता है । अतएवं दु खोंसे छुटकारा हो जानेकी स्थिति अ्रवश्य 
ही उत्कृष्ट है, पर उस मोक्षको पानेके लिए हमें और क्या क्‍या श्रद्धात रखना चाहिए जिससे 
कि सोक्षमोर्ग मिले ? सग्यर्दर्शन, सम्यरज्ञान, सम्यक्चारित्र मे हमारी प्रगति बने, उनका 
ज्ञान करना भी आवश्यक है । ये ही ७ ठत्त्व यहा कहे जा रहे है। भमोक्षकी श्रद्धा करने 
वाले पुरुषको बन्घकी भी क्षद्धा होना आवश्यक है कि जिससे हम छूटना चाहते हैं । तो बन्ध 

के ब्िपयमें वर्णन हो चुका, श्रब बन्धसे भ्रतिरिकत अन्य तत्त्वकी क्या जरूरत है? उसके 

विपयमे कुछ प्रतिपादन चलेगा । बन्धका श्रर्थ तो इतना ही रहा ना कि यह जीव बन्व गया, 

परतन्त्र हो गया, बन्धन में आ गया, अव बन्धनसे मुक्ति कैसे पाये ? एक मोदा सा समाधान 

है कि वन्यन जिन बातों से हुआ है उन वातोकों न करें| जैसे कोई पुरुष किसीका कर्जदार 

है तो चाहता तो है फि मैं कर्जसे मुक्त हो जाऊ, पर कर्जा चढ्ता रहे रोज शोज तो क्या 

वह कर्जसे युपत्र ह जायगा ? नही, इसीतरह वन्चनसे मुदित तो चाज़े कोई झौर बन्घनके 
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कारणो को करते रहे तो बन्बचच तो न मिट सकेगा । तो यह बताना बहुत अ्रावश्यक है कि 
बन्धको कारण क्‍या है। बन्ध होता क्यो है । इस जीवको ? 
श्राज्रव तत्त्वके अद्धानकी श्रावश्यकता ---तन्धका जो हेतु है उस ही का नाम आाश्रेव 
है। कैसे श्राते हैं कर्म ? कंसे बन्धते है उनकी वात आश्रव तत्त्वमे बतायी गई है। श्राश्रव 
तत्त्वकी सक्षेपमे बात यह जाने कि जब यह जीव मन वचन, कायका योग करके मिथ्यात्त, 
अंविरति, कषाय और योग रूप भाव होता है तो कर्मका आश्रव होता है, वन्ध होता है । 
बुरे चालसे चले कोई तो उसकी गिरफ्तारी होती है और कोई अच्छी चालसे चले तो उसके 
बन्धन तो नही होता । बुरे भावसे कोई चले तो करमंका वन्धन जरूर होगा और, शुद्ध भावसे 
चलें तो बन्धन क्यो होगा ? तो वे अशुद्ध भाव, वे खोटे भाव कौन कौन से है ? इसे सक्षेपमे 
कहो रागद्ग ष मोह परिणाम । राग कैसे कि किसी भी परवस्तुमे प्रीति उमड जात्ती, किसी 
भी परवस्तु के बाबत उमग उपज जाती । यह भला है, यह अ्रच्छा है, यह मेरेको हितकारी 
हैं और देखो यह यही बैठे बैठे अपने ही प्रदेशोमे रहता रहतो यह आत्मा अपने भाव भर 
बनाता है । कर कुछ नही सकत्ना बाहर । यही तो श्रज्ञान अन्धकार है कि मेरा किसी बाहरी 
पदार्थसे सम्बन्ध नही, लेनदेन नहीं कुछ बात नही, न कुछ साथ आया, न कुछ साथ जायगा, 
न इससे कोई मतलव सधता । बाह्य पदार्थ है, इन्हे वयो श्रपना कृद्रम्ब समभे * क्यों अपना 
धन समझे ? सब बाहरी पद्रार्थ हैं, और बाहरी पदार्थोकि प्रति उपयोग का लगाना यह महान 
विपत्ति है। कोई विपत्तिमे पडनेका काम करे और घबडाये तो उसका विपत्तिसे छुटकारा 
कैसे हो ? वह श्रद्धान लावो कि मुझे तो सर्व विपत्तियोसे परे आ्ात्मीय. आननन्‍दस्वरूपका 
दर्शन करना है । कोई व्यक्ति नीरस कटुक चोज को खाता रहता हो तो वह उस चीज की 
तभी तो छोडेगा जब कि उससे बढिया रसवाली कोई चीजका स्वाद ले । अन्यथा के 
छोडेगा ? तो ये ससारके समागम नीरस है, इनमे हमारा उपयोग जाता है तो हमे ढु ख होता 
है | उन्हे छोडनेकी बात कही जा रही है मगर छोड तब सकेगे जब कुछ उससे विलक्षग 
स्वाद वाले श्रात्मीय आनन्दका दर्शन हो , अनुभव हो, जानकारी हो । जैसे कोई भिखारी 
कई दिनोकी बासी रोटिया श्रपती कोलीमे रखे हुए घुमता है, रोटिया मागता है । उससे 
कोई कहे कि अरे भिखारी तू इन बासी रोटियोको फेक दे, मैं तुझे तौजी पूडिया लड्डू हगा 
तो वह नहीं फेकती । एक तो उसे विश्वास नही कि पूडिया मिलेगी, दूसरे उसने पुदी: व 
मिंठाई कभी खाया नहीं तो उसे उनकेलिए उमग कैसे जगे ? तो ऐसेही इस जीवने पिषय 
कंषायो. का परिचय, अनुभव, सबकुछ खूबकिया, पर किसीभी प्रकार पूर्ारूपसे नही, कुंचंड 
श्रेन्दाजरूप से ही आत्मीय आनन्दकी बात परिचयमे न श्रायीतो कैसे उन विषय 'कंपाय 
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बासी रोटियो को फेक सकेगा ? है ये सब विपत्तियो के साधन |, कभीभी ज्ञान हो जायकि 
हा ये सब विपत्ति हैं विडम्बना है तो भी उमगउठेगी आत्मीय सम्प्दाको जाननेकी । वह छूट 
सकेगा नही । 2 2, 
,.._ बाह्य परिकर की श्रसारता के निर्णय का उपकार--भैया ! श्रौर श्रधिक नहीतो 
इतना तो सम्‌झ ले कि हम जिस परभव से आये है उसमे बडे सम्राट भी हुएहो तो भी बहा 
का सुख आज काम भरा रहा है क्या ? कुछभी तो कामनहीं आरहा । और यहासे,. मृस्कर- भी 
किसी श्रत्य भवमे जाझ्रोगे तो यहा का कुछभी श्ञोग साधन आपके किसी काम आयेगा क्या ? 
प्रच्छाभब इधही भवकीबात देखलो झपकहेगे कि इसजीवनमे १०-२०-५० वर्ष ज़बतक जित्य 
रहेगे तबतकतो मौजलूट लेंगे । तोभाई ऐसासोचना आपका गलत है रे इसथोड़ेसे /ज़ीवनका 
बाततों श्राप सोचरडे पर आग्रेका जो अनन्तका लपडाहुआ है उसकेलिए कुछभी नही- सोचते- | 
अरे इस १०-२० वर्य के जीवन के लिए कल्पित मौज के प्रसगोमे रहना यहतो श्रापके लिए 
फलक है और उस सनागम के मौजकी भी बात देखिए कुछ भी मिलता है क्या ? बालबच्चो 
की करतूतों से आप परेशान हो जाते । भर फिरकोई बच्चा जरासुह गया तो उसे; खिलाना 
पिलाना या उसे समर्थनदेना अन्य बातोंके लिए जो आपका मन भीतर-ही-भीतर अहुत घुमता 
रहता है तो उस मन के घुमनेमे श्रापक्रो तकलीफ होती कि नही ? मन्न नहीं मातता, परः जो 
इतना मनका घूमना है इससे कष्ट होता कि नहीं ? आज इस समागम में कौनसा भोज मित्र 
हां है इसका भी, तो तिरोय कर लो | तो बन्ब के हेतु तो ये रागद्वेष मोहभाव है भलाराग 
हो तो, बुरा राग हो तो, वन्ध के सब कारण है। ह कै जा ५ अं 227 808 
ु फर्सेकी गिरफ्तारी सें श्राते का कारण मोह राग है ष--देखो हाथीकों पकडमे' ताले 
लोग जगलमे जहां हाथी रहते है वहा एकबडा गड्ढा खोदते है और उसकेऊपर पतली-पतंली 
बाँस की खपचे बिछाते है और उसपर जमीन जैसे रगका कागज बिश्लाते हैं और उसके ऊपर 
हेथिनी जैसे रगमे कागजकी एक हथिनी बनाते है भ्रौर कोई १००-५० हाथकी दूरीपर एके 
हाथी बनाते हैं जो हथिनीकी तरफ मुखकिए तेजीसे चलने जैसी सकलका-बनाते; है । ब्रह्म 
उस जगलका हाथी आता है पहिलेतो वह उस हथिनीको दूरसे देखता है उसमे उसे रणागहोता 
है, फिर उस दूर बने हुए हाथी को देखकर उससे द्वेष उत्पन्न होता है--अ्ररे यहमेरी इष्ट 
हथिनी के लिए आ रहा है।, यह सोचकर वह जगलका ,हाथी और भी तेजीसे आता है | 
उस हाथी को न तो गड़ढेका ज्ञानहोता और न- उस भूटी हथिनी का। फलयह हीता, है कि 
वह हाथी उस गड्ढेमें गिरजाता है। शिकारियों के बन्चनमे ञ्रा जाता है । फिरक़्या: करते, है 
यहबात उनकी आगेकी है, जैसे उसे कईदिन भूखा रखकर भ्रशक्त बनादेना; जक्तुशसे उ्े 
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वश करके बाहर निकाल लेना आदि, पर बात यह बतला रहे कि वह हाथी जो बन्धन 
मे आया सो तीन वातो के कारण आया है पहिले तो उसे अ्रज्ञान था, मोह था, पता हो न 
था कि यहां गड्ढा है श्रौर कुछ थोडा वहुत दिमाग लगाता तो जानलेता । देखिये हाथी बढ 
समभदार जानवर होता है | एक जगह की वात है कि किसी तालाब के किनारे खडा हुग्रा 
एक हाथी पानी पी रहा था, तो पीछे से किसी मोटर वाले ने जान वृभकर हाथी के धक्का 
मार दिया । तो उस हाथी को वहां ऐसा गुस्सा श्राया कि उसने फट ड्राइवर को पकडना 
चाहाँ। ड्राइवर तो कट भागकर निकल ग्रया, फिर उस हाथी ने मोटर के श्रागे जो एक 
सफेद डंडासा लगा रहता है उसे सू ढ़ से पकडकर उठा कर उलट दिया । तो देखिये हाथी 
जानता तो बहुत कुछ है । तो वह्‌ जंगल का हाथी कुछ जानना चाहता तो जान सकता 
था कि यहां जंगल मे गड्ढा है, घोखा है, वह घोखेकी हथिनी है, इसमें मैं बँघ जाऊंगा, पर 
मोह'था घपीत्र इस कारण वह उस झौर दृष्टि भी न कर सकता था। तो भज्ञान भी है, 
शौर-सीसरे उस हाथी से हंप भी है । तो जैसे रागद्वेष मोह के कारण हाथी बँधा ऐसे ही 
रोग ष मोह के कारण यह जीव बँधा फिरता है । यहां एक बात और समक् लीजिए । 
दंष नाम किसका है ? जिसको हमने यह समझा कि मेरे इन्द्रियः और मनके विषय में यह 
बार्धाँ डाल रहा है उसी से हंघ हो जाता है। जैसे हाथी ने यह समभा कि मेरी हथिनी 
के संमागम मे यह हाथी बाधा डालेगा, वह भी भूठ ही था लेकिन समझ तो यह रहा था 
सच्ची । तो विषय मे जो बाधा डाले उससे हो जाता है जीव को द्वेष | तो विषय मे सब 
भरा गए ५ इन्द्रिय और मन । तो विषयो मे बाधा डाली ऐसी जो कल्पना लगी उससे हष 
हुंआ। वस्तुत. कोई भी जीव किसी का विरोधी नहीं है | झ्पने जीवन मे एक षात की परीक्षा 
केरके- देख लो, जिसको आप विरोधी समझ रहे हो, जरा उसके पास थोडा बैठ जाश्ो, 
थोडी बात करो तो वह विरोधी भी आपका उतना घनिष्ट मित्र हो जायग! कि जो मित्र से 
थी बढकर हो जायगा यह सोचना अम है कि यह मेरा विरोधी है। श्रे जीव-जीव सब 
एक समान है । यहा तो अपने मन के विषय में बाधक समझा । जिसे एक विरोधी मात 
लिया । 

है प्रशस्त कार्य के करने सें उमंग फी प्रशस्यता:--श्रच्छा तो यह है कि जो काम 
करने योग्य है, सब .जीवो के भले के लिए जो कुछ बातें करने योग्य है उन्हे करे । जो व्यथ 
की बातें हो याने जिनमे कुछ चुकशान होता हो उन्हे न करना च।हिये । जिनसे कुछ आप 
का बिगढता नहीं उन्हें भी न करना चाहियें | बताश्रो जिसे श्रापने अपना विरोधी माता 
उसके पास कषाय छोड कर बैठ जाने मे आपका कुछ बिगडता है क्यो ? अरे बिगडने की 
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तो कुछ बात नही, लेकिन कपाय की ऐसी वेदना है कि ऐसी हठ करकेश्राये है कि. उस कषाय- 
को. छोडना नही. चाहते - भला बतलाओ -कपाय को छोडना नहीं चाहते और चाहते 
है कि मुकेशान्ति मिंले तो कैसे शान्ति मिलेगी-? बडा तो- वही है जो, कपाय के छोड़ने मे 
विलस्व न करे । हठ छोड़ने मे विलम्व न करे । जिसमे सबका भला हो/' भ्रपना भला हो ऐसी 
बात विचारने मे- करने मे विलम्ब न करें । चाहे खुद का विमाड हो जाय । एक बार की ऐसी 
घटना है.कि किसी गाव में कभी ऐसा रिवाज था-कि जब कभी कोई पगत की जाती थी.तो वहाँ 
स्त्रिया भी पगत में भोजन करती थी और भोजन करने के बाद वे अपने-अपने लोटे मे एक 
दो लड्डू पेडे रख ले जाय। करती थी वहा के मुखियाने एक बार पचायत किया और कहा 
कि देखो अव ऐसा नियम बना दिया गया है -सबके 'लिए कि पंगृत, में भोजन 
करने के वाद कोई भी स्त्री श्रपने लोटेमे लड्डू पेडो न चुरा कर ले जावे । 
जो स्त्री चुरा ले जायगी उससे उचित जुर्माना लिया जायेगा | भ्रव नियम तो बन गया गाव 
में पर कोई स्त्री बिना चुराये माने नही । तो एक बार उस मुखियाने --स्वयं अपनी स्त्रीसे 
कहा-देखो तुम एक काम करो । क्या ?-एक लौटेमे दो तीन लड्डू पेडे रख- 'लावों। रख 
लायी वह स्त्री । अब उस मुखियाने फिर पँंचायतकी और कहाकि देखो यह' मेरी - स्त्री किसी 
पंगतसे लड्डू पेड चुराकर लायी है इसलिए -इसपर ११ ) जुर्माना किए जा रहे हैं । अंब जो 
भी इस तरह से चोरी करते पकड़ी जायगी उससे ११) जुर्माना-लिए जायेंगे देखिये-एक्भले 
कार्यके लिए उसने अपनी स्‍त्री पर- भी जुर्माना लगाना बुरा नहीं समझा । उससे ती और 
सारी स्त्रियोका सुधार हो गया । तो भाई भले कामके लिए ये क्रोध, मान/ मायां, लोभ 
आदिक कपाये छोडे । अच्छे काम करें जिनमे भला हो । और अच्छे काम करके प्रसन्न' रहें । 
तो बन्धके कारण तो ये ही रागद्वेप मोह हैं, इनको ही आश्रव कहते हैं, और;- इन राग ष 
मोह भावोंके होनेपर नवीन -कर्मोका आश्रव-होता है और बन्च होता है । आश्रब किस तरह 
होता है, इसको वडी एक सूक्ष्म हृष्टिसि कभी कहेंगे । कुछ समय बाद -इस विषंयमे प्रकाश 
डालेंगे इस सूत्रके विवेचनके वीचमे कि वह आश्रत चीज क्या है ? क्यो होता है, कैसे होता 
है ? अभी तो यह समझिये कि वन्धका कारण आाजव है इसलिए बन्ध हेतुका दिखाना जरूरी 
है किउन आ्राश्नवों को न बारें तो बच्च न होगा। इसतरह बन्चका - हेतु श्राश्नवभाव कहा ।- 
तो कितने तत्त्व हुए ? आ्राश्नव,वच्च और मोक्ष । ठीक है ।-वन्चका कारण है आश्रव, 
संवर तत्त्वकी श्रद्धाकी श्रावश्यकता--मोक्षके कारण भी तो बताने चाहिए कि जिन 
उपायोंसे चलकर हम -मोक्षको प्राप्त करे, क्योकि आवश्यक हैं'ना ? जब हमे मोक्ष चाहिए 
तो मोक्षके उपाय समझना आवश्यक है कि नही ? तो मोक्षके भी उपाय क्‍या हैं जिन उपायो 
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पर चलकर हम मोक्ष पा सके ? तो मोक्षके उपाय क्या हैं ? एक साधारण सी बात है। 
कोई कर्म बहुत दब गया, बंध गया तो कर्जसे छूटनेका उपाय क्या है ? उपाय उसके दो 
हैं-“( १) नया कर्जा लेना नही (२) पुराने कर्जे को थोडा-थोड। चुकाते रहना । वह कर्जसे 
छूट जायगा ना। ठीक यही बात बन्धनकी है। नया बन्ध करना नही भौर जो पहिले बन्ध 
किए हुए है उसको थोड़ा थौड़ा भड़ाते भी जायें, मौक्ष हो जायेगा । कोई नाव तालाबमे 
चल रही है। नावमे कोई छेद हो गया, उस छेदसे पानी श्राने' लगा और पानी आ्नेसे यह 
नाव वजनदार हुई भ्ौर डूबने वाली हुई उस नावको डूबनेसे बचानेका क्‍या उपाय है? 
उसमें जो पानी झ्राया उसको मात्र उछाल उछालकर बाहर फेकनेसे काम न चलेगा । पहिले 
तो उस छिंद्रको बन्द करना होगा जिससे पानी श्राता है । उसमे नया पांनी श्राये नही श्र 
फिर जो पानी उस नावसे भ्रा गया है उसे उद्चालकर निकाल दें, इस तरहसे नाव डूबनेंसे 
बच जायगी । तो इसीतरह जो बन्धके कारण आने मत दें, इसको कहते हैं सम्बर 
और जो पहिले बाघे हुए कर्म है उतको थोडा-थोडा ऋडा दें इसको कहते हैं निजरा । इस 
तरह जो कोई सम्बर करे, निर्जरा करे उसको मोक्ष होगा ना श्रवश्य होगा । सम्बर क्या 
कहलाता है ? इसका विवेचन इसी मोक्षशास्त्रके € वे अ्रध्याय मे किया जायगा, निर्जराका 
भी वर्णोत इसी अध्यायमे विशेष रूपसे किया जायगा। सक्षेपमे यह समझ लीजिए कि रागे- 
हंघ मोह परिणाम न करना सो सस्बर। रिगद्वंष मोह परिणाम न होनेसे जो कर्मोका आाश्र* 
बण नष्ठ होता है उसको कहते हैं सम्बर 
निर्जेर्रा तत्त्वकी ज्ञातव्यता व श्रद्ध यताः--पहिले बाघे हुए जो कर्म हैं उनका जो 
भड़ना होता है उसे कहते है निर्जरा | पुदूगल कर्म एक ऐसी फिलास्फी है और उसका ऐसा 
एक सत्य वर्णोत्र है जेन सिद्धान्तमे कि उसकी समय-समय पर जो हालत होती है वह बताई 
गयी है, जो लोग ऐसा कहते कि कर्म तो एक उपचार निमित्त है, कहदेवेपर बुद्धि पर भ्रावरण 
है जरा कर्मकाण्ड तो पढो, जैन सिद्धान्त का आधा हिस्सा तो है कर्मकाण्ड और श्राघेमें है 
बाकी सारा सिद्धान्त । इतनी बडी तो है कर्म---फिलास्फी । महाघवल पूरा है, जयघवल 
पूरा है। तो जिसका इतना बडा सिद्धान्त, उसका जानना चूँकि कठिन है, बडी बुद्धि लगाती 
पड़ती है । तो जब समममे नही झ्राता तो जैसे लोमडी अगर श्रंगूर पेडसे पानेमे न आये तो 
वह इसीसे सन्‍्तोष करतो है कि चलो खट्ट हैं श्रगूर इसीतरह कर्मोंकी बात, कर्मकाण्डकी वात 
उदय उदीरण, सत्ता संक्रमण, उत्कषष अ्रपकर्ष, स्थापना निश्षेप, कैसे कैसे होते हैं, कैसी स्थिति 
कैसा अनुभाग, बहुत बड़ा विषय है । विद्वता तो इसीमे है । छोटी-छोटी बाते कहनेमे कोई 
व्िद्ता नही । जो कर्म फिलास्फीको बहुत ढगसे समझ चुका है विद्वता तो वहाँ है, पर कठिन 
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है इसलिए कह दिय। कि वहां कुछ नही है | वह तो परढद्रब्य है, अरे ठीक तो है पर जिससे 
छुटकारा पाना है उसकी विशेष---विशेष बात जाने| तो श्रद्धामे मजबूती श्रायगी । यहां पर 
द्रव्य तो ये रोटी दाल चावल वर्गरह भी है । इन्हे आप क्यो नही छोड़ देते ।-नये-नये' सिद्धान्त 
बनाते कि देखो सम्यग्दशेन होनेके लिए मास छोडने की भी जरूरत नही, तो ये परद्रव्य न 
रहे और कर्म परद्रव्य रहे जो कि आचार्योका बहुत बड़ा सिद्धान्त है । श्ररे नही समभमे श्राता 
तो श्रद्धान तो करो कि कोई तत्त्व तो है। इस विषयमे अधिक बोलना अभी यो प्रासग्रिक 
नही कि उसके लिए तैयारी चाहिये सुननेकी और उसको सुननेके लिए कमसे कम और नही 
, वी ५ वर्षका अभ्यास चाहिए अध्ययनमे, पढ़नेमे जब इसकी बात बहुत कुछ समझें नहीं 
आती है तो इतनी बात तो जानो कि ऐसे आत्म परिणाम और कर्मंदशामे निमित्त नैमित्तिक 
भाव सम्बन्ध है कि आत्मामे विशुद्धि बढ़े तो बन्धे हुए कर्म जो आगेकी स्थिति वाले हैं उनमे 
से कितना पहिली स्थिति वालेमे मिल जाये, कितना श्रगली स्थितिसे मिल जाये । ऐसा उनका 
स्थिति घात होता, ऐसा उनकी शक्तिका घात होता, ये सारी बाते निर्जराके प्रकरणमे आती 
है। तो मोक्षके उपायमे सम्बर और नि्जरा ये दो उपाय है इसलिए इनका कथन करना 
बहुत श्रावश्यक है । 

पत्रच तत्त्वोंका श्राधार--उक्‍्त प्रकारसे समझां होगा कि श्राश्रव, बंध, सम्बर, 
निजरा और मोक्ष इन ५ तत्त्वोका जानना कितना आवश्यक है, किसको शआ्रावश्यक है ? 
जीवको, तो उसे जीव भी तो समझना चाहिए । तो क्‍या जीवसे अ्रलग ही ये श्राश्रव, बन्ध, 
सम्बर, निजरा और मोक्ष हो गए ”? नहीं । किसका श्राश्रव ? अ्रजीवका आश्रव -। उस 
अजीवको भी जानना चाहिए किसका बध ? अजीव का बन्ध । किसका सम्बर ? अ्रजीवका 
सम्बर ? अजीवका सम्बर, किसकी निर्जरा ? श्रजीवकी निर्जरा । किसका मोक्ष ? अ्रजीवका 
मोक्ष । तो अजीवका मोक्ष हुआ, ईसे कैसे छोडे ? मोक्ष किसका हुआ ? जीवका भरे तो क्‍या 
कर्मक। नहीं हुआ ? जीब और कर्म दोनों छूट गए तो छुटकारा तो दोनोका हो गया। 
सम्बर, निर्जरा आदिक सभी दोनोमे हुए | फर्क यह हुआ कि कर्मका निर्जरा होनेपर उस 
जीवको कोई मजा नही आता । दूसरे-इन कर्मोका यदि मोक्ष हो जाय तोफिर भी वे कर्म 
बन्ध जाते है, क्योकि कर्मका एक जीवसे तो छुटकार। हो गया । अब कर्ममें स्तिग्ध रूक्ष 
गुण है। कर्मोका .बन्ध स्निग्ध रूक्ष गुणसे होता है। एक परमाणु हो फिर भी उस गुणके 
कारण वे कर्म बन्ध जायेंगे । जीवका मोक्ष हो गया तो रागद्वष मोह मिठ। गए। अब पुनः 

बन्धन नही हो गया, तो रागद्वेष मोह भी न होगे । ये रागद्व ष जीवके गुण तो है' नही इस- 

लिए वे मिट्ते है तो सदाके लिए मिट जाते है, वे फिर दुबारा चही झा सकते इसलिए 
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जीवका सदाके लिए मोक्ष है, पर कर्मके लिए मोक्ष नही होता । कर्मोका छुटकारा हुआ कि 
चे ससारमे रह रहे है, किसी दूसरे जीवके साथ चिपक जायेंगे । यो सम्बर. निर्जरा, मोक्षका 
उपाय-ये सब बाते जीव, अजीवके सम्बन्धमे होती हैं इसलिए इन ७ तत्त्वोका श्रद्धान करना 
सम्यक्त्व कहा गया है । | | के 0 किक मी 
._.. सात तत्त्वोका प्रद्यान--श्रब इन ७ मे से क्रमसे स्वरूप वर्णानकी और॑ चलों । जीव 
तत्त्व । देखो जीवको दो दृष्टियोसे निहारना (१) निश्चयहृष्टिसि (२) व्यवहारदष्टि से। 
निश्चयहप्टिसे तो यह जीव टेंकोत्कीर्णवत्‌ निश्चल एक ज्ञायक स्वभाव, अनादि ' श्रनन्त भ्रहे- 
तुक चिंतृप्रतिभास मात्र है ब्रह्मस्वरूप है, श्रखण्ड है, अ्रभेद है; जिसको सममानेके लिए कोई 
वचन नही है फिर भी बोलते तो है ना इन शब्दोंसे, जिसकी समझ अनुभव करांता है, वचन 
नहीं करा सकते । उपदेश नही करा सकते । ठीक संमके, पूरे समझे कि हा अब हम संमंझ 
गए । जैसे मिठाई की समझ तो चखना करायगा, उपदेश न करा सकेगा । ये रसगुल्ले है, 
छेनाके बने है, इनमे श्रमुक अमुक चीज पडी है, ये बडें मीठे है, यो कोई कितना ही बोलता, 
जाये, कुछ समक तो जरूर रहा है तभी तो मुखमे पानी झ्रा जाता है, मगर ब्रढ्यि 
समम तब बनती है जब कि रसगुल्ले मुखमे रखले । ऐसे ही इस अन्तस्तत्त्वकी समेझ॑ कब 
बनेगी जब कि सारे विकल्प छूटकर अपने ही ज्ञानमे उस ज्ञानमात्रका अनुभव जगतों है, वहा 
समभंमे आता । जब समभमे झ्राता तव बोल नही सकते, और जब बोले रहे हैं तब समझते 
नही है । बताओ 'कठिनाई आरा गई कि नही जैसे लोग कहते है ना कि ' जो' बहुत  गज॑ता है 
वह बरसता नही । इसे लोग यो भी कहते कि जो बहुत बढ बढकर बाते करता है , वह कर 
कुछ नही सकता । केवल बोलना बोलना है । तो वचन पद्धति तो ऐसी है कि बोलते 'जावे, 
उसमे संमझ नही बैठी है। अश्रसेली सम वहां बैठी जब उसका दर्शन हो, अनुभूति हो | तो 
उसके लिए सकतल्प बने, उसके लिए 'कमर कसकर चले तो समभ में क्यों न आयगा 7 देखो 
जो फर्म चलाने उसकी व्यवस्था करने आदि की बडी कठिन बाते हैं उनको आ्राप भ्रासानी से 
निपाट ही लेते हैं .फिर जो अपने आत्मस्वरूपका ज्ञान करनेका काम है उसमे कोन सी 
कठिनाई 'है । वह तो बहुत सरल है, मगर क्या वजह है कि कठिन बात तो सरल बन रही, 
यह तो उसके बाये हायका खेल और सरल बात कठिन बन रहीं है, क्यो ऐसा करते ” भरे 
बाह्य पदार्थोके प्रति तो यह चिन्तन करे कि किसी भी पर पदार्थ पर मेरा रच भी अ्रधिकार 
नही, मेरा तो मात्र मैं ही हैँ । जरा पुण्यका योग है भौर मनचाही बात थोडी होती रहती 
हैँ तो उंउमे हम समझ लेते हैं कि हां यह मेरे वशकी बात है । इसे मैं करता हैं। शोर 
अन्दरमे तो देखो जरा क्रि यह आरार्त्मी ज्ञानस्वरूप, आनन्‍्दस्वरूप अपने आपके प्रदेशों है 
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ग्रपना परिणमन करने वाला क्या कर पाता है ? अपना ज्ञान बनाया, अपना आनन्द,बनाया, 
इसके अतिरिक्त बाहर जगतमे कुछ करनेमे समर्थ है क्या ? जैसे ५० मन बोभसे, लद़ी गाडी 
को दो बैल खीच रहे । उसके पीछे दो तीन बच्चे गाडी ढकेलते । भ्रब , वे यह -अ्रभिमान 
करते है कि मैं इस गाड़ीको चलाता हैँ । जरा गाड़ी कही फस गई तो वे बच्चे बड़ा जोर 
लगाते, हैरान होते, दुःखी होते-अरे गाडी क्यो नही चल रही ? श्वरे क्यों दु.खी होते .बच्चो ?: 
जब गाडी चल रही थी तब भी तो तुम नहीं चल रहे थे । और जब गाडी खडी हो गई तब 
भी तुम नहीं चला सकते । तो इसीतरह जगतमे जितने योगायोग है, जो कुछ श्रा रहा है 
हव आपका पूर्वक्ृत पुण्यका उदय है, वैसा समागम मिल गया है, बत रहा क्रोध, -चल रहा 
क्रोध, चल रही फषायें | आप तो केवल अपने आत्मप्रदेश मे विकल्पके करने वाले है । , “ 
विनश्वर अ्रहित भिन्‍न बंभवकी उपेक्षामें ही लाभ्:---भैया ऐसा एक-निर्रोय बनाये 
कि मैं अपने श्रापमे श्रपनी ही समस्या बनाता रहता हूँ, श्रपनेको उल्फाता रहता हूँ और मैं 
अ्रपने आपमें अपने आपकोही सुल्करा सकू गा । इन वाहरी पदार्थोके प्रति उदासीनता लावे)। मिला 
है तो क्या ? और, जितना हमे मिला है यह व्यर्थ है जरूरतसे कई गुना ज्यादह मिला है। ऐसा 
जरा मनमें सोचोतो सहीकि जरूरतसे ज्यादा मिला है कि नही । अगर भली प्रकार सोचे तब तो, 
मालूम पड जाय' और ऊपरी-ऊपरी सोचोतब तो लगेगा कि जरूरत से ज्यादह कहां-मिला ? अभी 
तो इसमें बहुत कमी है । पर ऐसी बात नही- है । इसकी श्रगर परख करना हो तो उन लोगो 
प्र दृष्टि डाल लो जिनके पास आपसे १०० गुना कम है । उनका भी तो जीवन आखिर 
अच्छी तरह से बीत रहा है । तो जरूरत से ज्यादह है। अब श्राप यह सोच सोचकर अपने 
भ्रापको हैरान करते रहते कि श्रभी तो इतना ही है, श्रब इतना हो जाय, “फिर इतना हो 
जाय, फिर इतना हो जाय । भरे अपने दिलको इतना हैरान करके फायदा क्‍या पाव गे यहो 
से एक दिन चल बसोगे । और अन्तमे आपको मिलना कुछ है नहीं। तो यह जो इतनी 
हैरानी बनाया, इतना जो सक्‍्लेश किया उसके फलमे आपको व्यर्थ ही दुख भोगना पड़ा । 
हाथ कुछ भी न आया । जैसे एक दृष्टान्त' मे बताया है कि एक चोर राजाके - घुड़सालसे. 
एक घोडा चुरा लाया, उसे एक बाजार में ले जाकर खड़ा कर दिया । ग्राहक आये पृूछा- 
घोड बचोंगे ?*“कितनेमे दोगे ? ६००) में ।'“अरे इसमे ६००) की क्या बात ?'“अजी 
इसकी चाल बहुत बढ़िया है | भ्रब था तो कोई ३००) का मगर ६००) कहा तो कौन खरीदे 
६००) में सो बहुत से ग्राहक लौट गये । मानलो १० ग्राहक लौट गये । अरब एक श१वां 
भ्राहुक़ आया । वह भी एक बड़ा पुराना चतुर चोर था। उसने पूछा-भाई घोड़ा बेचोगे ? 
(हो हा बेचेगे ।'“*किततेमे दोगे !”£००) में । बस, आवाज से परख लिया -कि यह तो 
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घोडा चोरीका मालूम होता है। सो कहा"'भाई इसमे ६००) की क्‍या बात है ?“'अजी 
इसकी चाल बडी सुन्दर है ।'“अच्छा मेरा यह हुकका पकड़ो | मैं इस घोड़ेपर बैठकर इसकी 
चाल देखू गा। यदि इसकी चाल पसद आ गयी तो मैं तुम्हे ६००) ही दूँगा । सो उसने तो 
मिट्टीका हुक्का अपने हाथमे पकंड लिया, वह था कौई चवन्नीका (४ आनेका) 
और वह बूढ़ा ग्राहक घोडेपर बेठकर उसे कही का कही उडा ले गयो। वह घोड़े वाला जहां 
का तहा झ्रावाक सा खडा रह गया । उवरसे वही ग्राहक निकले जो पहिले आये थे । पूछा- 
भाई तुम्हारा घोडा बिक गया क्‍या ?““हाँ बिक गया ।'“कितनेमे बिक गया. ?*“जितनेगे 
लाये थे उतनेमे बिक गया । (याने चोरीमे लाये थे और चोरीमे चला गया ।*“मुनाफा क्‍या 
मिला ?“मुनाफामें मिला यह चार आनेका मिट्टीका हुक्का । तो भाई इन बाहरी चीजोंसे 
लगाव करके उनके पीछे हैरान मत हो । उनसे लाभ कुछ भी न मिलेगा । बल्कि उनके 
फलमे शअच्तमे पाप कर्मका बन्ध ही होगा, जिसके कारण ससारकी असह्य यातनायें सहनी 
पडेंगी । 
सप्त तत्त्वके कर्मंका विलास.---मोक्षमार्गके प्रयोजनभूत जीवादिक ७ तत्त्वोका श्रद्धान 
करना सम्यग्दशैन है । इस विषयमे यह जाननेकी इच्छा हुई कि तत्त्व कौन है ? इस चतुर्थ 
सूत्रका अवतरण हुआ । जीव, अजीव, आश्रव, बन्ध, सम्बर, निजंरा और मोक्ष, ये ७ ही 
क्यो हैं ? इसका विवरण भली प्रकार हो गया, जिसे संक्षेप मे यो कह सकते कि हम जीव 
है इसलिए जीव का सही श्रद्धान करना तो जरूरी है। इसका ही तो मोक्ष होना है। निसको 
छुटकारा देना है उसका श्रद्धान होना तो आवश्यक है । अच्छा, किससे छुटकारा लेना है. " 
जिससे छुटकारा लेना है उसका भी ज्ञान चाहिए | वह है भ्रजीव । अच्छा, छुटकारा क्यो 
लेना है ? हम बंधे हुए हैं, दु खकी स्थिति है | अ्रपविन्र बात है, कष्टकी चीज है इसलिए 
बघसे छुटकारा लेना । तो बन्ध जानना चाहिए | वह बन्ध होता कैसे ? जब बन्चके निदाव 
जाने जायेंगेतव ही तो चिकित्सा बन सकेगी । जैसे कोई वैद्य किसी रोगीकी चिकित्सा करता 
है तो उसे यह जानना आवश्यक हो जाता है कि राग क्यो हुआ ? निदान क्या है” फिर उस 
निदानको वह बन्द कराता और चिकित्सा करता । तो पहिले निदान जानना भी आवश्यक 
है, यह हुआ श्राश्नव । उस निदानकी बातकों रोके और फिर पहिले बने हुए रोगकी हर 
करनेकी श्रौषधि करे तब ही तो रोगसे मुक्ति बन सकेगा । जैसे करते ही है बात कि जो 
श्रभक्ष्यकी चीज है उसे मत खावो, यह तो हो गया सम्बर, और जो झौषधि है,” पहिलेका 
जो पेटमे अजीर्स पडा है उसको गलानेके लिए औषधि दी जाती । तो निदान तो हुयी 
प्रौषधि और सम्बर हुआ अमक्ष्य-परिहार । इसतरह इस जीवको इस ससाररोग से मुक्ठ 
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मिलती है। इसतरह ७ तत्त्वोका क्रम बंताकर अ्रव जरा इसके स्वरूप पर विचार करे। 
जीव4--परिचय ---जीव क्या है ? तो देखो जीवका परिचय निश्चयनय भौर व्यव- 
हारनय दोनोसे होगा ? निश्चयनयसे तो जीव है एक ज्ञायकस्वरूप श्रखण्ड चिन्मात्र. जिसको 
कहनेके लिए शब्द नही हैं, फिर भी शब्दोद्वारा कहा जाता है । शब्द द्वारा कौन समभेगा ? 
जिसे कुछ अदाजा है | तो वह तो है निश्चयनय का विषय, अ्रखण्ड, एक चित्स्वरूप, ब्रह्म- 
मात्र और व्यवहारनयका विषय क्‍या है कि उस ही अखण्ड जीव तत्त्वको भेद करके सम- 
माना सो भी व्यवहार है । देखो व्यवहारकी संतान बहुत बडी है और यह समझो कि निश्चय 
तो बिना संतानका रहता है । जो वास्तविक निश्चय है, परम शुद्ध निश्चय है, अखण्ड है 
वह तो नि.संतान, अकेला है, और क्यों जी, बल्लाओं सतान वाला होना अच्छा है कि नि.सं- 
तान होना अच्छा है _ तो यह तो अपनी-अपनी अ्रलग--अलग बात है। नि.सँतान एक 
अखण्ड अवक्तव्य, जिसका भेद नहीं है। इस प्रकरणमे तो भाई निश्चयनयका श्रौश्रय करके 
ही सम्यक्त्व बनेगा | व्यवहास्तय साधन है और निश्चयनय साक्षात्‌ साधन है। व्यवहारनय 
साधंन है | व्यवहारनय है निश्चयका साधन और निश्चयनय है श्रनुभुतिको साधन। यह 
झन्तर आया । इसमे विव्ादकी कही जरूरत नही है । व्यवहारनय बिना निश्चयनयके विषय 
का परिज्ञान न कर पायेंगे । निश्चयनयके विषय का ज्ञान करके, निश्चयनयका आश्रय करके 
रहियेगा । वह तो सम्यक्त्वका साधन बनेगा । भूतार्थेनयसे जाने गए जीवादिक ७ तत्त्व सर- 
यवत्व के कारण होते हैं, निश्चयसे जानना यह सम्यकत्व नही, किन्तु सम्यक्त्वका'कारण है। 
दो निश्चय से क्या समझा ? एक अखण्ड अभेद ज्ञानस्वरूप भ्रब ऐसे ही कहते रहें. निश्चय 
निएचय की ही बात बराबर दुहराते रहे तो किसीके कुछ समझ बनेंगी क्या ? कुछ समझ 
ने श्रायगी, कुछ धर्मकी प्रवृत्ति चलेगी क्या ?े नहीं चल सकती ॥ तब व्यवहारनयसे जब भेद 
करके बताया कि जीवादिक ७ तत्त्व हैं । देखो निश्चय और व्यवहार से अनेक ज॑ंगह शआ्रापे- 
क्षित हो जाते है । तब इसकी दो बातें रखी । भ्रखण्ड ज्ञानस्वरूप श्रौर जीवादिक ७ तत्त्व । 
तो इसमे निश्चण कौन है ? अखण्ड ज्ञानस्वरूप । व्यवहारका क्या विषय है ? जीवादिक ७ 
तत्त्व । क्योकि वह भेद करके कहा है । तो जीवादिक ७ तत्त्वोंकी जाननेपर ही तो जीव 
तत्त्वका बोध हो पायगा । जो परमार्थका विषयभूत है, जो ७ तत्त्वोमें रहता हो वह अपनी 
भ्रखण्डताको नही छोड़ता । वह है शुद्ध जीवतत्त्व कहते हैं कि व्यवहार हेय है । भरे व्यवहार 
हेय है तो निश्चय भी हेय है । भ्रच्छा, तो निश्चय की बात, परमार्थकी वात, अनुभूतिके लिए 
उच्चयम करनेमे निश्चय ही उपादेय है । 
ध्यवहारक्षा श्वविरोध करके तिश्चयका प्वलम्बन फर ग्रखण्ड तत्त्वके परिचय फी 
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गाति'---निश्चयकी बात समभनेके लिए व्यवहार भी उपादेय है। यह सब तथ्य है । एकान्त 
ही गडबड करता है। जैसे मन्दिर पर चढेंगे जहां मानो १२ सीढियाँ है, तो उस मन्दिरमे 
श्राप किस तरह चढ़ पाते हैं सो तो बताओ्रों ? सीढियां पकड़कर चढ़ो कि छोड़कर ? मन्दिरके 
ऊपर आप पहुँचेंगे तो सीढ़ी पकड़कर या छोडकर किसीने कहा--छौड़कर ।““अच्छा दौके, 
है, लेकिन एक आदमी नीचे खड़ा है श्रौर वह कहता है कि सीढ़ी छोड़कर ऊपर चंढ़ सकते. 
है तो फिर हम तो पहिले से ही छोड रहेगे, चढ जायेंगे, तो वह च॒ढ जायगा क्या ? नहीं 
चढ़ सकता । तो एकान्त से यह उत्तर देना कि सीढी छोडकर ही घढेंगे तो यह उत्तर सही 
नरहा। तो फिर कोई कोई कहे कि यह सही न रहा तो फिर यह कह लो कि सीढ़ी पकड़ 
कर ही चढ़ेंगे तो कोई पहिली ही सीढी पर चढे श्रौर उसे ही पकडकर वह रह जाय तो 
कया वह चढ पायगा ? नही चढ़ सकता । तो एकान्तमे वह सफलतामे नही बढ़ सकता। तो 
कैसे चढेगा ? पकडकर छोडना, ग्रहण करके छोडना, इसतरह से चढेंगे तो ऊपर चढ़ जायेंगे! 
पहिली सीढ़ीका ग्रहण किया, उसपर चढें, फिर दूसरी सीढीको ग्रहण किया, उसे छोडा, फिरे 
तीसरी सींढीको ग्रहण किया उसे छोडा, इसतरह हर सीढी को ग्रहण करे फिर छोडे इसतरह 
से वह ऊपर चढ़ जायगा । तो ऐसे ही समभिये कि जो लोग यह कहते कि व्यवहार तो हेय 
है, हम तो पहिले से ही छोडकर रहेंगे, तो क्या वह पार पा सक्रेगा ? और कोई, कहे कि 
व्यवहार से हो पार होता है तो हम तो व्यवहारकों पकडकर ही रह ,जायेगे [हम तो इंप 
व्यवहारकी- घर छोंडेगे, तो क्या वह मुक्ति पा लेगा ? नही पा सकता | तो उसकी पद्धति यह 
हैं कि व्यवहूरकी ग्रहण करके छोडना, उसे छोडेंगे तो मिलेगा निश्चयनय, भौर सिश्वयनयको 
पकंडकर छोढेंगे तो मिलेगी अनुभूति । उसके प्रसादसे मुक्ति प्राप्त होती है। तो जीवादिक 
७ तत्त्व कहे गए है व्यवहारसे और निश्चयसे एक ही तत्त्व है, श्रखण्ड, एक, अभेद, भें 
क्तव्य । एर्क बुद्ध ज्ञायक स्वभाव । े 

/ ' ' उंयवहारबिता परमसाथ्थेकों सी भ्रगस्थता --देखो किसी भी -चीजुको अगर कहेगे तो 
कहनेके साथ ही उसमे भेद हो जाते हैं । करें क्या ? श्रच्छा उस अखण्ड निश्वयनयके विषय 
सें बतलांगो तो सही, ज्ञायकभाव, अरे तो ज्ञायकभावका. क्या अर्थ है ? ज्ञायक मायने जानने 
बोला, तो यह इसके ज्ञानको ही तो कहा, फिर कैसे वह अखण्ड हो गया 7 आत्मा अ्रतन्‍्त 
गुणात्मक है । उनमें से हमने एक ज्ञानको लिया तो अ्रखण्ड कैसे लिया ?-तो भाई कोई चोर 
नही है व्येवहारको छोडकर' निश्चय को बतानेका कोई साधन नहीं . है । .कुछतो छल से 
बोलना ही पडेगा । कुछ बोला तो चलो वह एक घातुका शेब्द है, वह एंक श्रथेको ही बंता 
येगा श्रौर हैं अनेक श्र्थ, अनेक स्वरूप, अनेक गुण । तो व्यवहारसे भेले ही एक शब्द हांत 
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कहा है मगर यह तो सव इस ज्ञानीकी कला है। अपने अ्रभिप्रायमे समग्र वस्तुको लावो। 
देखिये अभिप्रायकी बडी कीमत होती है लोकत्यवहारमे भी अगर मां किसी कारणसे अपने 
बच्चे को कुछ भला बुरा भी कह दे, पीट दे तो भी उसका श्रभिप्रायः निर्मल ही रहता है। 
मानों बच्चा छत की मुरेडी पर दौड रहा हो जहा से जरा भी पैर फिसले तो गिर कर मर 
जाय । तो उसे वह मा गुस्स। में आकर थप्पड़ भी मारती है ओर भला बुरा भी कहती है । 
श्रब उस मां का अभिप्राय तो उस बच्चे के हितका ही है इसलिए उस मा को कोई बुरा तो 
नहीं कहता ? अ्रगर कोई दूसरा उस बच्चो के साथ वैसा ही व्यवहार करदे तो लोग उसे 
बुरा. कहेगे । तो इस अभिप्राय की बड़ी कीमत है तो जिसका! प्रमाण का अभिप्राय है वह 
निश्चयनय की बात को ही एकदम बोले इसमे दोष नहीं है और जिसका प्रमाणका भ्रेभिप्राय 
नहीं वह निश्चयनय की बात बोले तो वहां दोष है। इसीलिए प्रवचनसार मे लिखा है कि 
जो पुरुष परद्वव्यका प्रतिपादन करने वाले व्यवहारनयका विरोध न करके मध्यस्थ हो और 
निश्चयका आ्रालम्बन लेकर मोहको दूर करे वह पुरूष उस शुद्ध आ्ात्माको प्रांप्तः कर' सकता 
'है। “कित्तना नपे तुले शब्द है एक आध्यात्मिक महंपि के । है 
# शुद्ध जीवत्व--इस समय ७ तत्वों को बताने वाले व्यवहारनयकां विरोध भ करके 
मध्यस्म होकर आ्राज निश्चयनयकी बात को सुनो । देखिये-भूतार्थका श्राश्नर्य॑ करने वाले 
जीव+ही सम्यक्त्व पाते है, और भूृतार्थ से ही इन ७ तत्वी को जाने तो सम्यक्त्व प्राप्त 
होता है। ७ तत्वों को जाने अनेक प्रकार से जाने भर जानकर उनका मोड ऐसा बनाये 
कि भ्ृतार्थका श्राश्नय हो जाय । डंसे जब जीव को जाना, ये नारकी, तियंडच, मनुष्य, 
देव, कीडे मकोडे ये जीव हैं, व्यवहार से जाना परद्रव्व उपाधि श्रौर उसका . सन्निधान पाकर 
श्रौोपाधिक भाव के रूप मे समक्रा, जाना । अश्रब इस ही जीवतत्वको भूतार्थ मे ढालकर तो 
देखिये ये सब जीव क्‍या है मूल मे ? एक श्ञानस्वरूप श्रखण्ड, एक ज्ञायकस्वरूप । वह ही 
मूल है। और सब पर्यायो मे चलकर भ्वी अपने उस एक मूल चैतन्यभाव को कोई भी नही 
छोड़ सकतो । तो इन सबसमे भृतार्थ से देखे तो एक ही शुद्ध ज्ञानमात्र शाश्वत भ्रन्त 
प्रकाशभान वह जीव है, यह जीवका स्वरूप कह रहे है। देखो वह जीव न तो कषायसहित 
: है और न कषायरहित है.। जीवका स्वरूप क्या ? जीवन कषायसहित है और न कषायर-- 
: हित है, किन्तु ज्ञानमाज़, इसमें भी भेद पड गया तो यो सोचो, जो जानां गया सो हो. है वह - 
इस समय आपकी जिज्ञासा हो रही हो कि जीव कषायसहित नही है, जीवकां स्वरूप कषाय 
सहित होना नही, यह बात ती ध्यान में श्रा रही होगी, क्योकि कषाये अशुचि है; अ्पविन्र है 
और जैमित्तिकं है वह स्वरूप नही है जीवका । कषाग्रसहित होना जीवेका स्वरूप नही । 
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पर यही कैसे: कहा “गया कि कपायरहित होना जीवका स्वरुप नही, चित में बात आरहा 
होगी । एके बात आपसे यही पूछते है - वताम् यहँ चौकी जिसपर कूड़ा पडा है, बीट पर 
' है, इसका स्वरूप क्या;है-.* बीट्सहित होना चौकी का स्वरूप है या वीटरहित होना चो 
का स्वरूप है ? कचडासहित होना जीवका स्वरूप है या कचड़ा रहित होना जीवका स्वर 
है ? यह बात तो जल्दी-कही जा सकती कि बीटसहित होना चौकी का स्वरूप नही, लेकि 
कचडारहित होना भी जीवका स्वरूप नहीं। वीटरहित होना भी चौकी का स्वरूप नही 
बोटरहिंत कहकर तो- आपने चौकी की कोई बात बतायी क्या ? चौकी की निजकी व 
तो कुछ नही कही । यह ही तो कहा कि वीट से रहित । चौकी की निजकी मूल का 
की बात तो इस-मे, कुछ नहीं आयी, तो कहा बना चौकी का स्वरूप ? एक वात ग्रव 
जरा यहा देखिये---क्रषायसहित होना जीवका स्वरूप नहीं । इसको समभके के लिए ज्या् 
कहने की आवश्यकता नहीं पडती । पर कषायरहित होना चौकी का स्वरूप है तो कषाय- 
रहित कहकर आपने जीवकी गाँठकी, मूल की कोई चीज कहा क्या ? जीवकी मृलकी, 
गाठ की कोई चोज आपने नहीं कहा । आपने तो एक परभाव, कषाय, उससे रहित, कह 
“ही बात कहा, तो जीवका स्वरूप तो बना । पहिली बात तो यह है। दूसरी बात | बुद्ध 
तत्व के देखने का श्रनुरागी- है, शुद्ध जीवतत्व के मांयने पर्याय की शुद्धिकी बात नहीं कह रे 
किस्तु पर से रहित और निज मे तल्मय, उसे कहते है शुद्ध (आजका विषय ध्यान से छुे 
“जितना जे ध्यान जगाझ्नो) हम उस शुद्ध जीवकी बात कंह रहे कि जैसे भाप 'किसी को थधुट 
दूध कहते है । किसको ? चाहे जूता पहिनकर दूघ दुहा गया हो, चाहे बिना नहें।गे हुँ 
- गया हो, चाहे बछडे के चूसे थत्ों के बिना धोये दुह्म गया हो, जिसमें पाती की एक 
भी न मिली हो उस दूध वो शुद्ध दूध कहते हैं। हम यहा ब्रतियो के शुद्ध ईँव की 
नही कहू रहे, हम कह रहे पदार्थ की शुद्धि की बात । पदार्थ में कुछ जोडा जाये, 36 
: जाय, जोड तोड से रहित का वर्णन शुद्ध वर्णन है।_ अगर उस दूध में 'पानी मिले गा 
वह अशुद्ध हो गया । (द्रव्यदृष्टि से शुद्धि की बात कह रहे हैं) । उस दूध की क्रीम, 
मशीन से निकाल द्या जाय तो वह भी दूघ॑ अथशुद्ध है क्योकि उस दूध में पानी हे 
अगुद्ध, सार निकाल लिया तो अशुदू, ऐसे शुर्द्धकी बात कह रहे हैं; ऐसे शुद 
लिखना चाहिए । मगर कुछ नादान लोग _जरासी बात_सोचकर कहने लगते ० 
सिद्ध शुद्ध हो गया देखते है कि कौन सी थुद्धि है. जैसा चाहे काम करना, उसमें | 










आये ऐसा शुद्ध मानते है तो कहते है किमैं तो सिद्ध समान जुद्ध हैं! भरे-सिद् का 
हो, मगर उस सिद्धमे जो पयय शुद्ध हुई उसके समार्न शुद्ध नही, किन्तु उसे 
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ययाय शुद्ध हुई उसके समोन छुद्ध तही, किन्तु उस सिद्ध में जो जीवभाव है द्रव्यदृष्टिकी, 
उसके माफिक शुद्ध है। तो द्ष्ट्सि निरखनेवी बात अलग है े मे 
निज श्रत्त.स्वभाव (शुद्ध स्वभाव) के आश्रय से शुद्धताका विकास:---अब एक सम- 
स्‍्था थ्रा जाती है कि अशुद्ध पर्यायका .आालस्जन लेनेसे तो शुद्धि प्रकट नहीं ' हो सकती । 
अछुद्ध पर्याय, रागह्पादिक भावोका सहारा लेनेसे, उसको हृष्टिमे रखनेसे_ तो शुद्ध, पय-य 
प्रकट वहीं होती, इतना तो शुद्ध पर्याय प्रकट नही होती, इतना तो ठीक है, और णुद्ध अभी 
हम है नहीं, भौर जो शुद्ध है सिद्ध भगवान, गरहत भगवान, वहें हैः परद्र॒व्य । वह बहुत दूर 
रहते है, अपने प्रदेशोमे रहते है, उनका आश्रय उमकेर सकते नही तो शुद्ध होनेका ओर उपाय 
क्या रहा ? देखिये तीन बाते सामने आती है, में बतंमानमें अशुद्ध हैं ।. रागहं पांदिक होते है 
तो, अशुद्धका सहारा लेनेसे शुद्धता न प्रकट होगी । शुद्धमे अभी हुआ नहीं, और, जो शुद्ध 
है ग्रहंत सिद्ध वे हैं परद्रव्य । जैसे आप हमसे अलग है, मैं आपसे अलग हूँ नारी एक चीज 
तो न होगी एक द्रव्य तो नही है, ऐसे ही भ्रहत सिद्ध भी परजीव है, परद्वव्य हैं, उनके 
“आश्रय नहीं लिया जा सकता, क्योकि एक वस्तु परवस्तु का न कर्ता है और न व्यांप्यव्योपक 
भाव है, उससे कोई सम्बध वहीं बनती । तो कैसे शुद्धि मिले ? यो शुद्धि मिले कि अपने भाप 
मे- जौ द्रव्यदृष्टिकी शुद्धि हैं उसको ज्ञानमें लेनेका अधिक प्रयास करें । उसके लक्ष्यसे, . उसकी 
सष्टिसे, उसके आश्रयसे ही शुद्धि प्रकट हो जाती है। उस .द्रव्यशुद्धिकी बात कहे रहे हैं। 
वह शुद्ध द्रव्य देखना है । ७ तत्त्वोकी बात जानो, इन ७ तत्त्वो के परिचयसे बहुत सहारा 
मिलता, हमें उस शुद्ध भूतार्थ तक ये परिचय पहुचाते हैं । 2 
सिश्च॒यनतय व व्यवहारनयका उपकार जीवोसें सार जीवेत्न का प्रकाश.-अच्छा देखिये 
निश्चयनयके आश्रयका महान उपकार है । है, पर उस व्यवहारतयका उपकार तो समभिये 
जरा । जैसे कोई मां अपने बच्चेकों जिन्दा रखकः हु मरकर भ्रगर कोई बच्चा जिन्दा 
रहता है तो मां अपने प्राण दे दे तो मां का उपकार है कि नहीं ? तो व्यवहारनय ऐसी ही 
मा है कि निश्चयका मार्ग दिखा कर निश्वयके विषयको ज॑ताकर यह्‌ व्यवहारनय खुद ' मर 
- जाता है, तो जो अ्रपता नाश करके और निश्चय और अनुभूनिका मार्ग साफ करा दे उस 
मर मिटने वाले व्यवहारनयमें कुछ वात नहीं है क्या ? व्यवंहारनय सब कुछ काम कराकर 
मिश्वयनय की और ज्ञान कराकर खुद सर मिटता है, फिर रह जाता है निश्चयनय । भ्ौर, 
यह निश्चयतय भी जब अनुभूतिका योग्य पात्र कह गया और अनुभूतिमे आते लगो तो लिए- 
. चुयनय भी मर जाता है । दोनो तयोसे छुट्टी होती है उस समयसार ' तत्वकी अनुभूतिसें तो 
क्या कह रहे थे ? हा जीवको देखे, जीवमे जीव याने व्यवहारस समभे- गए जो अनेक प्रकार 
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के जीव समास, गति इन्द्रिय आदिकसे जो हमने जाना.उन जीवोमे भी जीव तो यह है एक 
अखण्ड ज्ञायकस्वरूप| ह 

श्रजीगमें जीवत्वंका प्रकाश --परखिये श्रजीवमें जीव । श्रजीव बाहरी चीज हैं. ना, 
श्रजीव कम है ना ? है। श्र करमका निमित्त पाकर जो भांकी हुई है विपाककों, वह भी तो 
श्रजीव है । जीवकी परिणति है, मगर भूताथका श्राश्रय कर रहे हैं, वह भ्जीव, रागद्वोष 
उठते हैं वे भी अजीव , जो आपके विषय हैं, विवेक उठ रहे हैं, युक्ति चल रही है। तक 
उठ रहे है, ये श्रजीव है । अरे तो जीव क्या है ? भ्ररे इस श्रजीव मे भी जीव देखें तो 'सही। 
यह जीव नहीं । जीव तो स्वय वह है जो स्वयं अपने आपका सत्त्व रखता है।ये विचार 
विकल्प तक॑ युक्‍्तियां, ये हमारे ज्ञान, ये स्वतन्त्र निरपेक्ष अपना सत्त्व रख पाते हैं क्या ? ज्ञाना- 
वरणका क्षयोपशम निमित्त है, अ्न्य-श्रन्य बातोंका उदय निमित्त हैं। कुछ देखे तो सही, इस 
अजीवमे भी जीव । श्रच्छा एक चीज और भी निरख सकते । देखो जिस बातके समझते, 
निरखनेसे अपनेको कोई हानिकी बात प्राप्त होती हो, वह सब निरखी जा सकती है, 
एकीभाव स्तोत्रमे यह बताया गया है कि हे भगवन ! हम आपका स्तवन कर रहें हैं और स्त- 
वन करते हुए मानो यह मालूम हो रहा कि मे तुममे ही प्रविष हो रहा हैँ । सो यम्मपि यह 
बात मिथ्या है, मैं तुममे प्रविष्ठ नही होता मगर जिस समय मेरा यह भाव बनता है कि मैं 
तुममे ही प्रविष्ट हो गया हैँ उस समय मेरा हित हो जाता है । तो मिथ्या होने परभी हमारे 
कल्याणके काम तो भरा गई हमारी बात । यद्यपि ऐसा नही होता, लेकिन आरापमे मैं प्रविष्ट 
होता हैं ऐसा जो परिणाम हुआ यह परिणाम एक बडा सन्तोष उत्पन्न करता है और एक 
शान्ति देने वाला है। श्रच्छा, जरा देखो तो श्रजीवमे जीव । श्रब यह दूसरी बात एक इससे 
पृथक कह रहे । कर्म अ्रजीव हैं ना ? तो उसमे अनुभाग पडा है ना ? हा पड़ा है। श्र जब 
वे कर्म उदयकाल श्राता है और उसका अनुभाग खिरता है उस समय ऐसा लगता है कि 
भानो इस अजीवमे भी जान आ गई । तो यह सब जान उसका है। यह सब खाता जो 
जीवमे भलका है क्रोध, मान, माया, लोभ, विकार, कषायें वे सब श्रजीवकी है। कर्मकी है । 
वहां ले जाबो उनको, वहा छोडो | और अपने झापमे विशुद्धि लावो । देखो जीवकी इन सव 
व्यवहारजीवोंमे रहने वालों शाश्वत एक जीवत्व भाव ज्ञानमात्र ज्ञायकभाव। 400 
देखो बड़ा फर्क पडता है। भेदहृष्टिके व श्रभेदहष्टिके परिणाममे जिससमय“आप मानों हलुवा। 
खा रहे है तो उससमय श्राप यदि यह ज्ञान कर रहे है कि इसमे इतनी शवकर पडी है, इतना 
घी पंडा है, खूब सिका है''आदि नाना प्रकारके विकल्प करते है तो उससमय भ्रापकों विशेष 
स्वान नही मालूम होता, और जिससमय श्राप भ्रपनी आखे भीचकर उसके प्रति विना किसी 


मोक्षशास्त्र प्रवचव ; २ भाग ३७३३ 


प्रकारके विकल्प किए जब आप एक चित्त होकर डटकर खाते है तो उससवय झापको विशेष 
स्वाद मालूम होता है । तो ऐसी ही बात इस जीव तत्त्व की है। जब हम इस जीव तत्त्वके 
बारेमें गुणभेद करके, पर्यायभेद करके देखते है तब हमे उस जीव तत्त्वेका यथार्थ स्वाद नही 
थ्रा पाता । वह भ्रनुभूति नहीं जगती, और जब भेद गुण पर्याय, सबके विकल्प छोड़कर एक 
सहज भावसे अपने श्रापमे जो एक शान्ति होती है, परिणति' होती है, उसमे उस श्रखण्ड 
तत्त्वका पूरा स्वाद कहो, अ्रनुभृति कहो, परिचय कहो, वह सब कुछ हो जाता है। तो उस 
जीव दत्त्वबकी बात कह रहे । जीवमे जीव, अजीवमे जीव, और श्रांत्रममे जीव। आजका 
' विषय कुछ कठिन पड रहा होगा और कठिन भी नही है। वयोकि बात तो खुंदकी है। 
निज श्रन्तस्तत्वके सिवाय श्रन्य सब भावोकी श्रशख्यतां--यहा प्रयोजन इतना लेना 
है कि हमने सबको देखा, सबका सहारा लिया, सबको शरण माना, सबका आश्रय लिया, 
मगर बाहर्मे सबका श्राश्रय लेनेमे हमको धोखा ही घोखा रहा | पहिले सोचा था कि यह 
मेरा छोटा बच्चा जो गोदमे है, जिसका मुख देखकर खुश हो रहे थे, सोचा था कि यह बड़ा 
होगा तो यह मुझे; सुख देगा, मुझे बुढापा मे यह काम देगा श्रौर 'जब वह बड़ा होगया तो 
इच्छा कषाय तो सबकी अपनी--अ्रपनी है ना, उसे अपनी फिकर रहेगी कि दूसरेकी । गुरू 
जी एक घटना तुनाते थे कि एक नदीके विनारे विसी पेडपर एक बांदरी (बंदरिया) अपने 
बच्चेको लिए हुए बैठी थी । नदीमे एकाएक ही ऐसी बाढ़ भ्रायी कि वह पेड भी पानीसे घिर 
गया । धीरे--धीरे वह पेडभी डूबने लगा । वह बांदरी अपने बच्चेको अपने पेटमे ! चिपकाये 
हुए थी। देखो हृ्टान्तामे सबसे अधिक मोह बांदरीका दिया जाता है। उसे अपने बच्चेसे 
इतना मोह होता है कि मरे हुए बच्चेको भी काफी दिनो तक अपने पेटमे चिपकाए रहती 
हैं । तो उस बांदरीकी बात कह रहे है । नदीमे पानी इतसा बढ गया कि बचनेकी कुछ जाशा 
,न रही ॥तो अपने प्राणोकी रक्षाके लिए उस बादरीने दया विया कि अपने बच्चेके उस जगह 
रखकर उसके ऊपर स्बय खडी हो गई । तो यही ब्वत सबके लिए समफों सबको अपनी--- 
अपनी पडी है, दूसरेकी क्सि पडी ? जब वह बेटा मा की मदद नही करता तो वह आशा 
करने घाली माँ बहत दुखी होती । हाय मैंने व्यर्थ ही जिन्दगी गुजारा, अब क्या हो रहा ? 
उसे ज्ञान हो गया कि हमने तो अपने मोहमे जिन्दगी गुजारा, अपने विकहप किया, श्रपने 
राग किया, अपना मोह किया, अपनेको बरबाद विया । इस बच्चेके पुष्यका उदय था। हम 
न मिलते तो इसकी सेवाके। लिए और कोई मिलता । किसका कौन पालन हार है। में तो 
अपनी ही परिणतियोको वनाता जाता हूँ । में दूसरेका कोई एहसान नहीं कर पाता । विकार 
करता हूँ तो अपन्रा, उपकार हैं तो अपना ही करता, घर्मषध्यान करता हूँ तो श्रपना ही 
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करता । दूसरेके लिए में कुछ नही करता । ऐसा जो कोई सोचे उसका दु ख 'दूर हो जायगा। 
अनेक परका सहारा लिया मगर किसी भी सहारेने अपने श्रापको कोई शान्ति प्राप्त 'नही हुई। 
तब कया करना ? अरे उस अ्रहृत का सहारा लें, उस अपने आपमे बस ने वाले, भगवान 
आत्माका सहारा ले, सहज लेनेसे कर्मंकलक संदाके लिए मिंट जायेंगे, मुक्तिका लाभ होगा । 
तो भाई परमार्थ निशच्ययका सहारा लेने वाला तो जरूर ही जगसे पार हो जाता है। अगर 
निश्चयका सहारा लेने योग्य बने तो उस निश्चयका सहारा लेने योग्य बनने के लिए यह 
व्यवहारनय काम करता है । तो व्यवहारनयसे कहे गए इन जीवादिक ७ तत्त्वोमे से पर- 
मार्थे तथा जीव तत्ल्वको परखनेकी ब्रात है, उसका आश्रय लो । देखो गप्पमे तो कुछ मिलेगा 
नही, याने बोलने वाला ही गप्पी हो सो बात नही, सुनने वाले भी गप्पी हैं) यह ख्याल न 
करे कि सिर्फ कहने वाला ही गप्पी है, सुनने वालाभी गप्पी है । तो गष्पमे तो कुछ काम 
बनेगा नही | साहस बनाना होगा कि जब मेरेको मेरा शरीर भी कुछ नही है तो “अन्य बस्तु 
मेरेको मेरी क्‍या है ” कुछ भी नही है । उस ओरकी उमंग छोडे । ग्रृहस्थ हो तो जो सहज 
होता है अपना कर्त्त व्य करो मगर उसमे मुग्ध मत होवो। 
आ्रासँ्नेव तत्वका यरिचय --भूतार्थ विधिसे ७ तत्त्वोका निरखना' सम्यक्त्वका कारण 
होता है । इन सात तत्त्वोमे से ध्तार्थ विघिको जीव और अजीवके सम्बन्धमे कहा गया थीं, 
आज आश्रवके सम्बन्धमे सुनो । चर्चा चाहे थोडी लगे, मगर जितना दिमागी बल है एक 
''चिन्तनका बल, सबको जोडकरके इस बातको सुनो । यह बडे कामकी बात है। यह जीव 
, कष्ट सहता फिर रहा है | एक बार भी कष्ट से छूटनेकी विधि जान ले, 'उसकी श्रद्धा हो 
जाय, फिर इसपर कोई जोर न पडेगा । सब बातें सहज आसानीसे होती चली जायेगी । पर 
एक बार मार्ग तो देखलें । झ्राश्नव तत्त्व है बन्धका उपाय, लेकिण बन्धके उपायों सही तौर 
से अगर जांने तो मोक्षके उपायका मार्ग मिल जाता हैं। झ्ाश्रवके मायने है कर्मका श्रार्ना 
कर्मका प्रकट होना । जहा था वही कर्मत्वकी भाकी हो गई, दर्शन हो गया, ' चुकर आ गये, 
उसका माम हें आाश्रव । आश्रवकों हम तीन विधियोमें देखे । (१) भावभाव, (२) द्रव्याश्रव 
(३) उभयाश्रव । भावाश्रवके मासने यह है कि जीव स्वय तो हैं स्वच्छ ज्ञानस्वरूप, जाना: 
नन्‍्दमय पवित्र, ऐसी शक्ति वाला है । उस स्वभाव में विभाव के आनिको भावाश्रव कहते हैं । 
जब भावाश्रव ल़दा हुआ है तो हमे स्व॒भावक्री सुब या मग्नता नहीं हो पाती:। यो समरभियें 
एक हृष्टात लो कि दर्षणके सामने लाल कृपड़ा किया तो वहा कहनेमे ३ बाते आयी (१) 
कपडेमे लालिमा आयी (२) दर्पणमे लालिमा आयी और (३) थोडा यह भी कह सकेंगे कि 
नए ह* न्ण्डोकी लालिमा आयी । यद्यपि यह बात अधिक नही फबती, क्योकि एक क्षेत्रि- 7 
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वगाह नही है यह अन्तर है इस दृष्टान्तमें, मगर तीन बातें समझने को मिल रही है । क़पडे 
की लाली, दृप॑गकी लाली, झोर दर्पणमें कपडेकी लाली । तीसरी बात पूर्णो व्यक्त हृष्टान्तमे 
न आयगा । उसका कारण हैँ जीव और- कर्मका एक क्षेत्रावगाह और दर्षणका और कपडेका 
एक क्षेत्रावगाह नही है, पर एक श्रन्दाज के लिए दृष्टान्त दिया है। इसी तरह ग्रामा मे 
देखो एक़ तो आत्मा में राग हुआ और एक कर्म मे राग आया और एक जीवमें - कर्म 
राग आया | तो जीवमे कर्मराग आया यह तो_ एक क्षेत्रावगाह बच्चन व निम्मित्तनैभित्तिक 
भाव व विपर्यावपयोभाव की अपेक्षा बात-है । कही जीवके स्वरूपमे कर्मका प्रवेश न होगा 
स्वरूप मे प्रवेश होनेका अर्थ तादात्म्व है और प्रदेश मे थ्रा जानेका अर्थ एक क्षेत्रावगाहु- है । 
जैसे एक कनस्तर राख घरी है और उसमे पानी डाल दिया तो पानी राखका प्रवेश हो गया, 
मायने राखके' प्रदेश के आजू बाजू प्रवेश हो गया मगर राख के स्वरूपमे पानी का प्रवेश नहीं 
तो इसी प्रकार जीवके स्वरूप में कर्मका प्रवेश नही है। कर्म - अपने स्वरूपमे है, जीव अपने 
-स्वरूपमें है,-मगर प्रदेशमे प्रदेश है, मायने एक दक्षेश्रवगाह है। 'जिस-स्थानपर जीव है उसी 
स्थानपरे कर्म है, यह एक क्षेत्रावगाह है। वहां प्रदेश में भी प्रदेश नही है मगर जिस शझ्ाकाश- 
प्रदेश में जीव है उसी श्राकाशप्रदेशमें जीवके साथ कर्म भी चलते हैं। तो जीवमे..रागढ 
भाव के आने का ताम भावाश्रम और कर्म मे रागंद्व ष प्रकृति अनुभाग श्राने का नाम्र द्रव्य- 
श्रव और. जीव मे कर्मके आनेका नाम है उमयाश्रव। तो जीव में राग प आये ।  - 
भुतार्थविधि से आल़्व की निरख -अर भूतार्थ विधि से निरखते है, जीवमे' रागद्वोष 
भाव आया, वह रागद्वेप जीवकी - परिणतिम्रे आया, इस परिणतिका स्रोत क्या है ? क्‍या 
यह परिणंति कर्म से आयी है ? जीवकी जो रागपग रिगति है क्‍या वह कर्म-सें आयो है ? 
नहीं | कुह् से श्रायी ” जीवसे ही आयी, जोवसे ही वह निक़ली । तो देखते-रेखते जो 
निकले उसे गौण कर दो, जहा से निकले उसे मुख्य-बनालो ।- इसे 'कहते हैं भतार्थ |विधि 
निकला वया ? रागढह् ष वह हुआ -गोण । कहां से निकला ? जीव से'। वह कर दो मुख्य। 
आर फिर उसके जीवमे भी यह विचारे कि यहां वह वास्तविक मूल जीव क्‍या है ? यो 
भूतार्थ विधि से स्वभाव- को. भी देखते है त्ों स्वभावहष्टिका मौका मिल जाता है। कर्म मे 
कर्मका “कर्मत्व आना आश्यव है | वह्‌ आउव जीव से नहीं झ्राया, कर्म से आया, तो वह 
कर्म क्या है,” किसी -लडके का जब आपे.परिचिय करते है तो पुउते है. कि भाई आापक 
त्तांमि क्या:है ?....८-.--अमुकचन्द आप किसके लछके हैं ? ऐसा पूछने मे “किसके 
“यह शब्दः मुरय- हो जायगा और “लड़के” 'शब्द गंण हो जायंपा। आपका नाम 
दीपचन्द, और श्राप किसके लडके ? प्रकाशचन्द के.। -तो- प्रकाशचन्द ' उसूक्री , हृ्टिमे मु 
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बना ना, तो इसी तरह श्राश्रव राग आया । किससे आया ? जीवसे श्राया, कर्म से नहीं 
झ्राया । तो जीव मुख्य हो गया । देखो-भूतार्थ विधि से पर्यायो को भी देखा जायगा तो 
पर्याय गौण हो जायगी और द्रव्य मुख्य हो जायगा । फिर उस द्रव्य मे भी स्वभाव की निरख 
होगी । शब्द तो वही हैं जो आप रोज सुनते हैं। शब्द कठिन नही हैं, भर बात भी खूब 
आत्माकी, श्रापके निजके घरकी चल रही है | लोक में तो यह कहते कि आपको मेरे 'घर से 
क्या मतलब ? श्राप और बात करेंगे । श्रापको भेरे घरकी बात करने का क्या अ्रधिकार ? 
लेकिन कोई दूसरे के घर की बात करता ही नही, जब करेगा तो श्रपने घरकी करेगा । 
जब घरकी खोटी बात करता है तब दु.खी होता है श्लौर जब घरकी श्रच्दी बात करता है 
तब सुखी होता है। यह श्रात्मा जो कुछ कर सकेगा वह अपने घरकी करे सक्रेगा | घर 
अपना कौन ? श्रपना जीवस्वरूप, अ्रपना धाम, जो कुछ कर सकेगा अपने धामका कर 
सकेगा | पर धामका कुछ नही कर सकता । श्रव अपने घामका काम कीई खोटा करे, 
रागद्व ष मोहू आग्रे, उसमें , चिपट गए, उनमे ही उपयोगरमालिया तो उसकी बरबादी हो 
गई, और जो विभाव हैं, परतत्व है, नैमित्तिक हैं उनको गौण किया, उनसे उपेक्षा की, स्व- 
भावहृष्टि किया, अपते स्वभावदर्शनसे प्रसन्‍नता पायी, यह सब कुछ श्रानन्द ही आनन्द हो 
जायगा । इस लोक़ मे थी तो जब बडी भ्रव्यवस्था हो जाती है तो कहते हैं श्रजो अपने-अपने 
घर को सम्हाल लो। तो वही बात यहा भी करलो, अभी अपनि-अपने धामको 
सम्हाल लो । ब 
ज्ञानप्रकाश से- प्रकाशित श्रन्तस्तत्त्वका ज्ञानप्रकाशमें प्रकाश:--देखो इस चमड़े की 
आखो से जो दिखता है, उसपर ही तो आक्रषित्र हो जायगा उसकी भव भव में मिट्टी पलीत 
है, थरौर ज्ञाननेत्रसे अपने श्रापका जो दर्शन हुआ ज्ञानस्वरूपका, उसकी प्रतीति रहे, उसका 
विश्वास रखे तो भला हो जायगा देखने वाला कौन ? 'आाख | जो देखने वाला है उसे तो , 
देखो जरा | ये इन्द्रियों तो. ऐसी एक श्रटपट सी है कि देखो श्रांख-प्राख को नही देख 
सकती । जीभ-जीमका रस नही ले पाती । हाथ-हाथ की गर्मी नही जान सकते । बुखार ' 
चढा हो तो अपने एक हाथ से दूसरा हाथ छूवे तब गर्मी मालुम होती है। भरे तुम्हे बुखार 
गर्मी है तो ह्ुथ प्रैर फैलाये- सीधे पडे रहो, दूसरे हाथ से त देखो तो क्या बुखार जान' ' 
, सकोगे ? नही जान सकते.। ऐसी इसमे अशक्ति है। यह तो इसे तरह है. कि जैसे कोई * 
हाल है, उप्र हाल्न मे पुरुष खडा है, उसमे खूब खिड़कियां ' है तो वह उन खिंडकियोंसे बाहर 
की वस्तु.देख-लेगा । श्रब बताइये वहा देखने वाली खिडकिया हैं कि पुरुष ?' पुरूष उत - 
खिडकियो क्े. मोप्यमसे पुरुष बाहर की चीजें देख लेता है। जैसे हालके भ्रत्दर की बीज ४ 
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देखनेके लिए इन खिडकियो की जरूरत नहीं, इसीतरह यह शरीर एक हाल है, और इसझ्ले 
भीतर देखने वाला पुरुष आत्मा है और इस हालमे ५ खिडकिया है। स्पर्शन, रसना, प्राण 
चक्षु और करा | इस शरीरढूपी हालके अन्दर रहने वॉला पुरुष इन खिडकियोसे वाहरकी 
वीजे देख सकेगा । या अन्दरकी ? बाहरकी । अ्रन्दरकी चीज देखनेके लिए तो इच खिड़कियों 
की क्या जरूरत ? अपने ही ज्ञानसे, अपने ही भावसे श्रपने आप में खोज करे जो शआपा 
दिख जायगा । अच्छो यह तो वात हुई अपनी खुदकी । और, क्योज्नी, अगर इस मकान की 
भीट ढा जाय तो फिर खिडकियो से देखनेकी जरूरत पडेगी क्या ? अरे वहा जब कोई आव- 
रण ही नहीं तब तो फिर चारो तरफ पूरी तौरसे दीखेगा | तो इसीतरह भीतरका जो शरीर 
है वह विघद जायगा तो चौडा यह आरात्मा चारो तरफ सर्व प्रदेशोसे बाहरका भी ज्ञान करेगा 
श्र अ्न्दरको भी ज्ञान करेगा | इतनी ग्रद्भुत शक्ति है हम श्यापमे अपने प्रभुपर दृष्टि नही 
करते श्रौर यहाकी गली सडी चीजोमे चित्त लगाकर लडाई ठानते रहते है ।श्लोर अपनी 
प्रभुताका ध्यान नही रखते है । मन्दिर किसलिए बनाया जाताकि दर्शन करने वाले लोग 
ग्रपनी प्रभ्ुुताकी सुध करले । इसके श्रतिरिक्त श्रौर फ्या ? प्रयोजन ? प्रभुुमूति का दर्शन 
करके अ्रपनी प्रभश्गुताकी सूध लावे कि ऐसी ही प्रज्जता मेरेमे है। स्वरूपसे क्या अन्तर है ? 
जब कोई बिरादरीका जीवनवार (पगत) होता है तो उसमे चाहे कोई लखपती हो, चाहे 
कोई खोचा फेरने वाला गरीब हो, सव एक समान रहते है । वहां ऐसोी नहीं होता कि परो- 
सने वाला व्यवित्त घनिकको तो चार लड्डू परोसे ओर गरीबको एक । और, यदि कोई परो- 
सने वाला व्यक्ति ऐसा करे तो वह सबकी निभाहसे गिर जाता है | जो व्यक्ति घनिक के ही 
समान गरीबका भी श्रादर करेगा वह लोगोकी दृष्टिमें प्रशंसनीय होगा । यह बहुत सज्जन 
है, इसके लिए सब लोग एक समान है । तो ऐसे ही सिद्धभगवानकी प्रभ्नुता और प्रपने 
आपकी प्रभुता द्रव्यहष्टि से समान है । उसका दर्शन करने के लिए मन्दिर है । कोई पुरुष 
तो लड़ झगड़ कर प्रतिमाके पास पहुँचता और कोई पुरूष धीरेसे दूरही खड़ा हुआ पमृतिके 
दर्शन करके नमस्कार कर लेता तो यह बतलावो विशेष लाभ फिसने उठाया ? जो पीछे ही 
रहा । भक्ति उसकी श्रद्धा उसकी अनुपम है । और जो लडमझगड़कर बहुत भीतर जावे, मान 
भी करे, उसमे कलह या कषाय है तो उसमे तो धर्म होता ही नहीं है 

घर्माघार तत्वः--धर्म है शान्ति, समता । अपने प्रभुस्वरूपकी सुध लें । वेकार जो. 
फंस गया यह जीव मोहमे उस मोह बन्धनको छेद देना, यह बात बनेगी कैसे कि जो मोह 
* ।दिक विबाररद्धित अविकारी ज्ञानस्वरूप है उसकी दृष्टि होना | जो परमात्मश्लारती झाप 
“ग पढ़ते है--"ऊंँ जय-जय चूविवारी, इसके प्रत्येक छच्धवा आर दोनो जगह घटित है 
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बहा पचपरमभेष्ठियोमे शोर यहा आत्मस्वभावमे, दोनो जगह घटित होता है, इस ग्रारतीमे 
आत्मा उपासना और प्रभुउपासना दोनो ही एक साथ होती चलती हैं । क्‍या श्रन्तर है ? मैं 
घह हूँ जो है भगवान, जो मे हूँ वह है भगयबान । द्रव्यहष्टिसि देखः । लेकिन कोई सर्वथा ही 
मानले कि हम तो भगवान ही हो गए तो बह तो गिरेगा। । उसकी सावधानीके लिए श्रागे 
फा पद---“श्रन्तर यही ऊपरी जान, वे विराग यह राग वितान ।” लेकिन प्रभु, यह अन्तर 
ऊपरी है। यह जो शआ्राश्रव झाया है, हमपर जो यह लद गया है यह ऊपरसे लदा है। स्व- 
रूपमे नही है | स्वरूपमे हीता तो कभी निकाला ही न जा सकता था । ये श्राश्रव निज घर 
के नही हैं, ये परके फुसलाये ग्राये है । इन्हें दूर किया जा सकता हैं । तो जब भ्ृत्तार्थ विधि 
से देखते हैं तो पर्याय गौण हो जाती है, द्रव्य मुत्य हो जाता है, और किर और आगे चने 
तो द्रव्यमें भेदवाली वात गोण हो जाती है और स्वभाव मुख्य हो जाता हे । 
ऋझमिझ सर्य उपायपुर्यक्त भी स्वलावदर्शयके लासको पोरूषके श्रता--धर्मके लिए 
केबल एक ही काम किया जाना है। क्‍या ? अपने सहजस्वरूपका दर्शन करना, लेकिन जहा 
प्रतादिकाल से बुरी वासना लग रही है ऐसे पुहुषकी इस स्वभाव दर्शनमे कैसे लगाया जाय, 
उसके लिए यह सब व्यवहार धर्म है । यो चलो, यो चलो । श्राज श्राप लोग इतने बडे हो 
गए, समभने वाले बन गए । निश्चयघर्म की भी समझ भा गई तो झब यह कहना कि व्यव- 
हार धर्म प्रत्यन्त हेय है, यह बात कैसे सगत्त बेठेगी ? देखो जब तुम लोग बच्चे थे, अपनी 
मा के साथ मन्दिरमे प्रभुके दर्शन करने श्राते ये । मा धोक देती थी तो तुम भी धोक देते 
थे । सोखे तो तुम वहा से हो प्रारम्भसे कोई कहे कि हम डाक्टर हो गए, ये जो प्रारम्भिक 
कक्षायें हैं ये सब हेय हैं, परे हेय तो हैं ही, मगर प्रारम्भसे ही चलते रहे तभी तो धीरे 
घीरे प्राप एम ए में पहुचे और डाक्टर बन गए | हेय तो है मगर हैय है ऐसा कहकर तो 
तुमने दूसरोका बिगांडकर दिया । खूद तो अच्छे हो गए, खुदके लिए तो हेय है, मगर उसका 
सामान्य जनोके लिए उपदेश करना-देखो पाठशालामे भर्ती होना हेय है ओर सबसे कहे भर्ती 
मत ॒हो, भर्ती मत हो, यह हेय है, हमने अ्रच्छौ तरह समझ लिया है,'“तो यह तो उनका 
बिगाड करता हुआ । तो वह निश्चयवर्स मेरेकी प्रकट हो, इसके उयायमे व्यवहारधर्म है, तब 
ही कहा है “हेतु नियतको होई” व्यवहार नियतका हेतु होता है । पहुँचना कहा हैं अपने 
घर । मानलो किसीर्कों यहो आपको अहमदाबादसे दिल्ली जाना है, तौ जिस ट्रेनर्में बैठते 
हैं उसे पहिले से ही तो नही छोड देते । जब दिल्‍ली स्टेशन पर श्रा जाते हैं. तब उसे छोड 
देते है । फिर तो उस ट्रंनकी तरफ झंकिते भ नहीं | अरब अहमदाबाद वालेको दिल्ली 
पहुच जाने वाला यदि यह उपदेश दे कि भरेवह ट्रेन तो हेय है, हमने भली प्रकार समझ 
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लिया है तो जो दिल्ली पहुल्ट गण उसके लिए तो हैय है मगर जो यहां अहमदाबादमे पड़े 
है उनका तो बिगाईउ कर दिया। तो निश्चय उपादेय है । निश्चय मोक्षमार्ग क्या है ” 
स्वभावद्शन, स्वभावज्ञान और स्वनावरमग । और, व्यवह्वार मोक्षमार्ग क्‍या है ? ७ तत्व 
का प्रद्धात, ज्ञात, संयम, आचरछा, त्याग, बत | | ५ 
भृतावेजिधिसे घ्रोखयतत्वणा ज्ञान कर्सेसे एफत्त्वका प्रक्षाश-- निश्चयविधिसे देखिये 
कि आजवका श्रृतार्थ पद्धतिसे ज्ञान करते करते कहाँ झाया, स्वभाव पर । यही ही बात 
द्रव्यासवमे है । झौर उमयाश्रद जो है वह तो दो की कथनी वाली चीज है । उसमे भी एक 
एक की बात देखना होगा । तो भावाश्रव, द्रव्याशव भूतार्थविधिसे करे एक-एक हो जायेंगे । 
फिर उनका विचार करना है | तो देखो-भूतार्थनयसे आ्राक्वतत्वका ज्ञान होता सम्यक्त्वका 
कारण है। देखो पाई, भीतरमे एक यह उपयोग जैसे एक कोई खाली छोटा लट्॒‌टू है, उसके 
साथ कप वर्गरह कुछ न हो, जैसे बैट्रीउ बल्ब लगाते है, उसको पश्रगर यो मोड दिया जाय तो 
इस तरफ उजेडा पौर धरपर वादरुरी तरफ युव कर दिया जाय तो बाहरकी तरफ उजेला । 
भीतर कुछ नही है, तो ऐसे ही बह उपयोग य्योति है जाज्वल्यमान बल्ब है, प्रदीप है । 
इस उपभोगका मुख बाहरकी ज्ञोर करदे तो भीतर कुन्न अे घेरा और बाहरका आ्राकर्षण । 
इस उपयोगको भीतर करले, वाहरकी बेसुवी श्रौर भीतर को सावधानी है, प्रकाश है, इससे 
यह निर्णय करले कि जब बाहरकी कोई चीज मेरे साथ रहेगी नही, कोई वस्तु मेरे साथ 
जायगी नहीं । वर्तेमातमे भी ्लान्तिका सावन नहीं तो उस प्रोर ही आकर्षित क्यो रहते ? 
घन, करां, नेत्र इन्द्रियका दुरुपयोग न छरतेणी सम्मति--बडा दुर्लभ नरजन्म हैं यह 
ग्रगर यहाँ इस इन्द्रियका दुरुपयोग किया तो बुरी हालत होगी । जेसे मन मिला तो ब्च्छी 
बात चिन्तन के लिए मिला है, हित अहितका विवेक करनेके लिए मिला है| मनका ,लाभ 
भी यही है कि जो शिक्षा उपदेश ग्रहण कर सके। लेकिन इस मनुष्यके द्वारा विबययोने लगाता 
बुरी बातोमे फप्तना, अगर यह काम किया, ऐसा प्रगर कोई निर्णाय-करने वाला हो तो ये 
कम कहूँगे---बेटा तुम्हे मनकी जरुरत नहीं है, क्योकि तुरहे सन दिया, उसका दुरुपयोग 
किया इसलिए तुम्हे अब मन न मिलेगा तो अब क्या वन गए ? असज्ञीपञज्चेन्द्रिय बन गए । 
कान मिले थे सुनने के लिए-जिनवाणी सुने, उपदेश सुने, भक्तिके गीत सुने, भगवानकी 
स्तुति सुने, इसके लिए कान मिले हैं, अगर इन में नोको सनीमाके गीत या रागरागनी के 
शब्द सुननेमे ही भ्रगर लगा दिया तो कानोका दुरुपयोग हुआ । तो कर्म तो यही कहेगे कि 
बेटे तुम्हे कानोकी जरुरत नही है इसलिए तुम्हें कानकी जरुरत नही है इसलिए तुम्हें कान 
न मिलेंगे। तो अब वह क्या बन गया ? चार इन्द्रिय जीव । आखे सित्री इसके लिए कि 
तुम प्रभुदर्शन करो, स्वाध्याय करो, सज्जन पुरूषोके दर्शन करो, झ्क्‍्छी-अच्छी चीजे देख 
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करो, मगर इसने सब बुरा ही बुरा देखा । रागका शरीर, सनीमाके गये चित्र, और भी 
खोटी खातें देखी, तो निर्णय क्या हो जायेग। कि श्रव तुम्हे श्राखो की भी जरूरत नहीं 
मालूम पडती । इसलिए आखे न मिलेगी | तो अब कया हो गये ? तीन इन्द्रिय जीव बन 
गए। 

नासिक्ता रसना इन्द्रियका दुरुपयोगन करनेका संदेश--प्रव नाक की बात देखो । 
इसका तो हमे कोई खास समाधान नही मिर्ला, यह तो हमे एक बेकार सी चीज मालूम 
होती है । हा इससे प्राणायामका काम करलो नासाहष्टि करलो या और भी कोई नाकका 
सदृपयोग हो सकता हो सो तुम जानो | मगर इस नाकका उपयोग गषघ सुगधमे न करे। 
लोग तो जरा जरा सी बातमे नाक भौंह सिकोडने लगते हैं, पर यह आदत ठीक नही है । 
यह नाक ऐसी बेकारकी चीज है कि यह लडाई भी करा देती है। अपने आप को विपत्तिमे 
डाले तो यह नाक डाले । और प्रभु दर्शनमे भ्रगर बाधा देती है तो यह नाक बाधां देती है । 
नाकके मायने है श्रहकार अभिमान । खेर नाक मिली है तो उससे प्राणायाम करो भर 
नाकसे घृणा की भ्रादत छोडदो । जरासी कोई खराब चीज दिखी तो भट नाक सिंकोडा 
भौर थूक दिया । भ्ररे वह चीज तो बहुत दूर पडी है, उसे देखकर धूक क्यो आ जाता है? 
उसके प्रति ग्लानि क्यो आा जाती है ? तो जैसे उन गदी चीजोंके प्रति घृणा न करने तथा 
धीरतापूर्वक हटाने की बात कहा ऐसे ही घर्मात्मा, मुनिजन, त्यागीजन, उनकी सेवा करते 
हुए घृणा न लाना । जिसमे रूचि होती है उसमे कुछ घृणा तो नहीं होती । श्रगर कोई 
छोटा बच्चा जिसे गोदमे लिए हुए हो, सुन्दर बस्त्र पहिने हो, और वह ऊपर ट्ट्टी करदे तो 
उससे कोई घ्रणा तो नहीं करता ? वह तो उसे उठांता, साफ करता। वह घृणा इसीलिए 
तो नहीं करता कि उसे उस बच्चेसे प्रेम है । तो ऐसे ही जिसे धर्मसे प्र॑म है उसमे धर्मात्मा 
से प्रेम हुए बिना त रहेगा । जैसे मा अपने बच्चे की सेवा करते हुए इणा नही करती ऐसे 
ही धर्मात्मापुरूष धर्मात्मापुरूषकी सेवा करते हुए ध्रणा नही करता । धृणाकी चीज वच्चेमे 
भी है और धर्मात्माके शरीरमे भी है । समान ही तो है, तब फिर जहाँ रूचि है, प्रेम हे 
बहां*घ्रणा नही होती । इस तरह बाहरी पदार्थोकों देख लिया, उपेक्षा हो गई, कोई बात 
नही, वहाँ भी घृणा जैसी बात न लावे। क्योकि उपयोग बहुत बदलेगा | इसलिए वहा भी 
झ्रात्माकी सुध लेनेका समय कम मिलेगा । रसना इन्द्रिय मिली है तो प्रभुके गरुणगात के 
लिए. मिली है | हम जञापको श्रच्छी जिहवा मिली है। दुनिया के भन्‍्य जीवो पर दृष्टि 
डालकर देख लो, हम धाप आज कितनी उच्च स्थितिमे हैं । पन्वेन्द्रिय भी हो गये, गाय,मैंले 
प्लस वगैरह हो गए तो उस लठ जैसी मोटी जीभ से कुछ बात कर सकते क्या ? वे वधन 
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बोल सकते क्या ? ये शास्त्रों के भावों को बोल सकते क्या ? याने कितनी ऊची स्थिति 
मे हम आप है। जगत के इन जीवों पर दृष्टि डालकर देखो और ऐसी ऊची स्थिति में 
आकर हम इस आत्माभगवान पर ही हमला करने लगे, विषयो में लीन होना, व्यप्तनो में 
फसना, यह अपने आपके भगवान पर ही तो हमला है । 
निन श्रात्मदेव पर विषयाक्रमणका फल दुर्गतिः--यो आपने आप पर ही हमला 
करने लगे तो उसका क्या फल होगा ? यह ही फल होगा कि ब्नतादि से जिस गति मे थे 
वही फिर जायेंगे । निगोदमे थे निगोद फिर जायेगे । फिर क्‍या हाल होगा ? आज यह 
दुर्लभ मनुष्यभव पाया है तो यहा बहुत सम्हलकर चलने की जरूरत है, वही तो फिर वही 
दशा होगी जेसी कि एक चूड़े की । कोई एक चूड़ा क्रिसी साधु के पास रहता था। एक बार 
उस चूहे पर बिलाबव झपटा, साधुने चूरे को झाशीर्वाद दिया, बिडालोभव, भ्रर्थात्‌ तृ भी विलाव 
बनजा । तो वह बिलाव बनगया। उसेश्नब विल/वका डरनत रहा । एकदिनउस विलावपर कुत्ता 
भपटातो साघुने पुन आशीर्वाद दिया-स्वानोभव, श्र्थात्‌ तुभी कुत्ता बतजा, तो वहभी कुत्ता बन 
गया। एक दिन उस कुत्ते पर ऋषटा शेर, तो साधु ने आशीर्वाद दिया-सिंहोभव श्र्थात्‌ तृभी 
शेर बनजा । लो वह भी शेर बन गया । एक दिन उस शेर को बडी भूल लगी । सोचा कि 
यहां कोई है नही, किसे खाऊ, इस साथु को ही क्‍यों न खा जाऊ ” साधु ने जब शेरकी 
मनकी बात पहिचाना तो श्राप दिया-पुन मृषकोभव, अर्थात तू फिर से चुहा बन जा । 
लो वह फिर चूहा बत गया । तो हम श्रापकी भी लो यही दशा है । हम आप निगोद से 
निकल कर आगे बढ़ बढ कर आज मनुष्य हुए हैं। निमौद से निकले तो पृथ्वी, जल, अग्नि, 
वायु और प्रत्येक बनस्पति हुए, वहा से निकले तो दो इन्द्रिय, तीन इन्द्रिय हुए, श्रसज्ञी 
पञ्चेन्द्रिय हुए, देव हुए, । और बडी दुर्लभवा से आज मनुप्यहुए । इतना दुलंभ मानव जीवन 
को यो ही व्यर्थ खो रहे है । अरे करना तो यह चाहिये कि कोई अलौकिक काम कर जाने 
का उमग रखे, जिससे मेरे को श्रात्मप्रकाश हो और सदाके लिए सफ्टो से छुटकारा हो । 
स्नेह मे बन्चन की प्र-कुृृतिकता --यह आत्मा अपने स्वरूप से' स्वय निरपेक्ष रहकर 
आनन्दमय है, इसमे फ़िसी प्रकार का कष्ट नही, किन्तु पर उपाधिका सन्तिवान पाकर 
ग्रशुद्ध उपादान हुआ । यह जीव रागह्वष मोह भाव को करता है, इस कारण इसपर सारे 
सकट छा जाते है । यही दशा जीवकी श्रनादि काल से चली आा रही है। क्‍या होता है कि 
जीव रागद्वेष मोह करता है और नवीन कमंवर्गणाये कर्मझय बन जाती हैं। यहा एक कभी 
कभीःकोई शंका कर लेता है कि कर्म तो पोद्गलिक हैं, उन पौदगलिक कर्मोका इस अमूर्त 
प्रात्मा के साथ बन्ध कैसे हो गया ? तो इस विषय में छुनो । दो बातें कही जायेगी । पहिली 
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बात तो यह्‌ कि नवीन कामरणिवर्ष्ाओों में जो कर्मत्व आता यह ही कदलाता है आद्व, 
सो उस नवीन कर्म का, श्राश्नवक्रा कारण है उदय मे आया हुआ कर्म और उदयमे आग्रे हुए 
कर्मो मे नवीन कर्मो के श्राश्रवका निमित्त पत्ता आ जाय, इसका निमित्त होता है रागद्वेप- 
मोह भाव | तो मूल में बात तो रागद्वंपघ मोह की ही पक्की रही। रागद्वेप मोह होने से 
ही तो पुदूगलकर्म जो उदय मे आ रहे है उनमे ऐसा निमित्तपना होता है कि भवोन कर्मों 
के आख़वको करले । तो देखो वन्‍्ध परस्पर मे किस किसका हुआ ? निमित्त दो उद्यापत 
कसे है पर उदयागत कर्म सदा तो नही रहते । वे तो कुछ समय बाद खिर जायेगे । अबा[ 
पहिले बाघे हुए जो कम सत्ता मे है उनके साथ नवीन कर्मोका बन्धन हुआ । और, चू कि 
स्वागत किया इस जीव ने । रागद्वेष मोह भाव करने के मायने यह है कि नवीन कर्मों के 
प्राने का स्वागत करना | तो भला जब स्वागत होता हो किसी का तो फिर उसके ग्ञाते 
ठहरने मे क्या शक ? यह जीव स्वागत तो करता है रागद्वेष मोह भावोका । इसीके मायने 
है नवीन कर्मो के आनेका स्वायत करना । वेलकम । 

ह जीय ध्लौर फर्म छवी सासारिक्क सैन्नीः--एक प्रकरण दिया है सर्वविशुद्ध श्रधिकारमे 
कि चेयाउय्यडीयदूठ उप्पज्जड विणस्सड़, पयडीय चेइयद्ु' उप्पज्जइ विणस्सइ। एवक्धोउ 
दोण्ह॒पि भ्रण्णेण्णप्पच्चया हव, श्रप्पणो पयडी येव ससारो तेण जाइए । देखिये इसके दो अर्थ 
हो गए और दोनो श्रथॉमे तत्वकी बात निकलेगी, सीधा श्र्थ तो यह है कि जीव पक्षृति के 
लिये उत्पन्न होताहै धौर नष्ट होताहै और प्रकृति जीवके लिएउत्पन्न होताहै और नष्ट होता 
है । प्रकृतिके, मायने है कर्म प्रकृति । तो प्रकृतिके जीवके लिए उत्पन्न हुई भोर नष्ट हुई । 
इंसके मायने यह है कि प्रकृतिकी जीवकी इतनी गहरी दोस्ती हो गई जैसे, एक दोस्त दूसरे 
के लिए है, मिटता है, उत्पन्न होता है । इस तरह हो रहा है ना । यह प्रकृति जीवके भरत 
के लिए दोस्ती नही करती, यल्कि बुरेके लिए हैं। ससार में जो दूसरेकी बरबादीका कारण 
हो उसे कहते है भित्र | और जो बरबादीका निम्ित्त कारण बने वह तो कहलाता ही है शत 
प्रौर मित्र दोनोही उस पुरूषकी बरबादीके हेतु हैं । लडको लडको मे दोस्ती हो जाय तो वे 
प्रच्छे बनेंगे कि बुरे ? वे तो प्राय करके बुरे ही बनते हैं। कही सनीमा देखने जायेंगे, कही 
लोफरपार्टमे रहेंगे, व्यर्थ की गप्प सप्प में रहेगे। कुशील सेवन श्रादिके खोटे का 
रहेंगे तो जैसे वह दोस्ती उनकी बरबादीका कारण है ऐसे ही जीव के साथ जो कर्मों की दो 

है वह भी इस जीव के बिगाड के लिये है। कर्म ही प्राते हैं, कर्म ही मिव्ते है और हर 
जीव उन कर्मो के लिए मरता मिठता है । कर्म इस जीवके लिए स्वय को बरबादी है 
हुँ । दूसरा अर्थ साफ है कि जीव प्रकृतिका निमित्त पाकर उत्पन्न होता, नष्ट होता य 
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विकार जीवमे ञ्ाता और प्रकृति जीवके परिणामका निमित्त पाकर उत्सन्‍्न होता है भौर 
नष्ट होता है, ठीक है । तो जब एस जीबने नवीन कर्मोका स्वागत किया, देखों जो बहुत 
ऊँचे हृदयसे स्वागत करने वाले लोग होते है वे काम करते हैं । मुखसे नही बोलते कि 
प्राइ्ये । जो बनावटी स्थागत करता है वह कहता है कि अजी आइये, भापका स्वागत है । 
कभी देखा होगा, पति पत्वीकी किक्ननी घनिष्टता होती है पर जब वह पति कही बाहरसे 
ग्राता है तो स्त्री खुखसे यह तो नहीं कहती कि आइये, आ्रापका स्वागत है । वह तो पानी 
त,यगी, खाना बनाकर खिलायेगी, सारे कांस करेगी, उसकी स्वागत करने वाली मुद्रा होती 
हू । तो जो स्वागतकी बात कहकर स्व्रागत करे उप्तमे हादिक स्वागतकी झलक नहीं होती । 
ऐसे ही यह जीव रागद्वेथ मोह करके बहुत हादिक स्वागत कर रहा है नवीन कर्मोके आने 
वा नवीनकर्म आये और सत्तामे वन्ध गए चूंकि स्वागत करने वोला जीव है तो वे बन्घ 
गए । जम गए । आप किसी महिंमानका बडा स्वागत करेंगे तो वह तो वहाँ झच्छी तरहसे 
जम जायगा । और कोई स्वागत न करे तो वह महिमान कहा ठहरेगा ? तो ये कर्म तो 
महिमान है । इस जीवने इस कर्म महिमानका स्वागत किया और ये करूं महिमान इस 
जीवके घरमे बन्धकर रह गए । अब पडी इस जीवकों आफत । सो उस आफतमे भी कुछ 
ऐसी बुद्धि बन जाती है कि उससे यह ही कहते बनता कि भव तुमसे कहते कि यहा से जांवो ? 
रहो तो फिर भी रवागत ही स्वागत करता रहता है? 
फर्मृगन्धन का झूप.--अब यहा देखिये-बन्वन किसका साक्षात्‌ है ओर निमित्त नैमि- 
त्तिक सम्बन्ध किसका किसके साथ हैं ” गाय जगलसे चरकर जब अपने स्थानपर आती है 
तो उसे लोग किस तरह बाचते ? क्या रस्सीके छोर से गायका गला बाधते है ”? अरे गला 
बाघ दे तो गाय तो मर जायगी । वह गला नही वावा जाता किन्तु रस्सीके एक छोरसे रस्सी 
का दूसरा छोर बाघ दिया जाता है| पर वहा ऐसा ही निमित्त नैमित्तिक भावका सम्बन्ध 
है कि वहा गाय बँध गई । परतन्त्र हो गई । बस ऐसे हो जीव व कर्मका राग ढष मोहके 
कारण परस्पर मे निमित्त नैमित्तिक वन्चत हो गया । यह है आश्रवकी बात । अब इस आ्ाश्वव 
भृतार्थ पद्धतिसे हम कैसे देखेकि हमें स्वभाव दर्शनका मार्ग मिले ? इस सम्बन्धमे कल 
कहा गया था, पुन एक बात और विचार कीजिए कि हम आश्रव का जो रात दिन स्वागत 
करते रहते है यह हमारी कितनी बडी भारी भूल दै, इसपर कुछ चिन्तन करें । बाह्य पदार्थों 
को शाश्रय बनाकर जो हम विकल्प रागढे पके परिणाम करते हैं वहां हम किसका घात करते ” 
खुदका । दूसरेका चात नही करते |... 
विशुद्धभावोक्षा अ्रसाद --ग्ुरूडी सुनाते थे कि दशलक्षणवर्षके दिनोमे- एक घटना 
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हुई थी कि कोई दो सेठ थे । एक था वडा सेठ श्रौर दूसरा था छोटा सेठ | उन दोनोमे 
परस्परमे बडा विरोध था। और, इतन। विरोध था कि वे एक दूसरेको देखना तक न॒पसद 
करते थे। एक वार क्या हुआ कि वे दोनो ही एक स्थानपर धर्मोपदेश सुन रह ये । वहा यह 
वर्णन चल रहा था कि किसीसे विरोध रखना, विषाद रघना, विकल्प मचाना यह तो खुद 
की बरबादीके लिए है | कर्मबन्ध होता, उससे खोंटे सस्कार बनते, जन्ममरणकी परम्परा 
बढती । पाश्व॑ंनाथका जीव जो पहिले मरुभृति था। मरुभूति श्र कमण्ठ्ये दो भाई थे। 
वहा मरुभूतिका कुछ कसूर न था, सारा कसूर कमठ का था | कमठका कसूर क्या था कि 
जब उसका भाई मरुभूति कही बाहर गया हुआ था तो कमठ ने उसकी स्त्रीके प्रति लालच 
किया था । यह खबर जब राजाको हुई तो राजाने कमठको राज्यसे बाहर निकाल दिया 
था । जब मस्भूति घर झाया, समोचार सुना तो वह श्रपने भाईके पास पहुँचा । वहा 
कमठने तब तक पचाखितपका रूप रख लिया था। वह अपने सिर॒पर मन भरका पत्थर रखे 
हुए तपस्या कर रहा था | मरुभूति बडी नम्नरतासे उस भाई के पास गया, चरपोने लौट गया, 
यहाँ कमठ क्रोघमे आकर गिडगिडाया और वही पत्थर मरुभूतिके ऊपर >टक दिया। महं- 
भूति मर गया । कमठका यह बैर ८--& भवोतक चला । ऐसी विचित्र घटना किसी भी 
तीथैकरको नही हुई । जब मरुभृतिका जीव पाश्व॑नाथके रूपमे था तो वहा भी ध्यान करते 
हुएमे कमठने उपसर्ग किया था । तो किसीके प्रति रचमान्र भी विरोध रखना यह खुदके 

नुकशानके लिए है । यह पापके उदयका बुलावा देता है। तो बात यह कह रहे थे कि वे 

दोनो सेठ इस घर्मोपदेशको सुन रहे थे | वहां उन दोनों का चित्त एकदम पलट गया। दोनों 

से अपने मनमे एक दूसरेका विरोध खतम कर दिया । दोनोके मनमे आया कि हम जिसे 

ग्पना विरोधी मान रहे थे प्रवचन वाद उसके घर जाकर उससे माफी मागे सो वडा सेठ तो 

भ्रपती कारसे बैठकर चला श्र छोटा सेठ अपनी बग्धीमे बैठकर चला । रास्तेमें दोनों एक 

दूसरेको मिल गए श्रोर बिना कुछ बातचीत किए दोनोही एक दूसरेके गलेसे मिले। देखिये 

एक श्राए्मा का दुसरे प्रात्माके साथ कैसा बेत्रारका तार मिला कि दोनोके परिणाम एके 

साथ विशुद्ध हुए | देखिये-हम आपने दुर्लभ मानव जीवन पाया है तो इसमे हमे करना उया 

है ? भलाई, शान्ति, वास्तविक शान्ति प्राप्त हो । वह वास्तविक शान्ति कंसे प्राप्त हो 
तो उसका उपाय आचाये देव ने बताया है कि कषाय छोडो और अपना जो निजजस्वरूप है, 
ज्ञानमात्स्वरूप, उसकी ओर हग्टि दो । अब यृहस्थीमे है तो करे क्या ? सत्र कुछ करना 

पडता । सव कुछ करते हुए भी भीतरमे भावश्रद्धा निर्मल रहे । मेरा वो विरौधी नही 

विदुद्ध परिणाममे श्रन्यक्की विपत्तिकी प्रभावना --देखिये-स्येराम जब गृहस्थावस्या 
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थे तो उनको सीताके कारण ही तो रावगसे युद्ध करना पडा था | तो जब रावण शान्तिनाथ 
मन्दिरमे बहुरूपणी विद्या सिद्ध कर रहा था तो वहां श्रीरामके सैनिकोसे पता पडा उन्होंने 
श्रीरामसे वताया कि रावग इससमय शान्तिनाथ चैत्यालयमे बहुरूपणी विद्या सिद्ध कर रहा 
है, यदि उसकी विद्या प्िद्ध हो गई तो उसपर विजय पाता आ्रापको मुश्किल हो जायगा इस- 
लिए आप हमे आज्ञा दे । हम लोग उसकी साथनामें भग करे, विधून डाले ताकि वह विद्या 
सिद्ध न कर सके । तो वहा श्रीर।म ने यही कहा था कि अरे भाई वह पाश्वेनाथ चैत्यालयमे 
अपना ध्यान कर रहा है तो उसके ध्यानमे विधूत डालना ठीक नही । फिर श्राग्रे क्या हुआ 
सो बात आ॥रागे की है । देखिये श्राज्कलकी राजनीनि तो यही कहती है क्रि जिस चाहे तरहसे 
दुश्मनको मारो, साम, दाम, दण्ड भेद से छल से बलमे जैसे बने वैसे दुश्मन को मारो, पर 
श्रीरामके मनमे यह बात न थी | आखिर कुछ मनचले लोगोने रावगक्ी साधना में विधन 
भी डालना चाहा पर न डाल सके, कारश कि वहा जहा पानी था वहा जमीन जैसा मालूम 
पडता था श्रौर जहां जमीन थी वहा पानी जैसा मालुम पडता था | आखिर वहा उन विधृन 
डालने वालोको बडी विडम्बना ही हुई और रावगपर विधून न डाल सके । जब रावणकी 
साघनामे विधून डाला जा रहा था उससमय भी रावण अपनी सांधनामे रच भी न चिगा 
था । ऋषियोने तो बताया है कि ऐसा ध्याव अगर मोक्षके बारेमे होता तो उसे मोक्ष अवश्य 
प्राप्त हो जाता । तो बात यह कह रहे हैं कि हम आप अनादिकालसे कैसी--कैसी योनियोमे 
भटकते आये, निगोद थे, स्थावर हुए, त्रस हुए, कीडा मकोडा हुए श्र आज बडी दुलंभतांसे 
मनुष्य हुए । तो यहा मेरेको कौन जानता और यहामने किसको जानता ? यह तो एक सनी- 
माका जैसा चित्र है। जैसे सनीमा के पर्देयर छाया आती है तो वहा कुछ है तो नही, सिर्फ 
छाया है, वहा किसीका किसीसे कुछ परिचय तो नही है इसीतरह हम आप सब भी इस 
संसाररूपी सनीमागृहमे एक फोटोझूप (छायारूप) है । किसका कौन ? 

शुद्ध तत्त्वानुरागीको श्रशुद्धताकी श्रप्तहिष्ण॒ता ---यहा जीवोकी जितनी भी परिणतिया 
हो रही है वे सब जीवकी परिणतियां है, ले न चूंकि वे नैमित्तिक है, औपाधिक है इसलिए 
अजीव कहा । तो यहा भी श्रजीव अजीवसें ले, यो कहो । परमार्थ जीव तो भैया ? जो 
एक थुद्ध शाश्वत चैतन्य स्वरूप है । ऐसी बात सुनकर यह न समभना कि तब तो फिर यहा 
भ्रजीवकी श्रजीवसे बात हो रही है, फिर तो जो होता है होने दो | भरे वहा बरबादी तो 
जीवकी हो रही है । यह तो भेदविज्ञानकी बात कह रहे कि जो क्रिया है, जो कुछ चीज है 
वह निरपेक्ष शुद्ध तत्त्व नही है इसलिए वह अ्रजीव है । जैसे कोई स्वर्णॉकी पहिचान करने 
वाला सर्राफ जिसे शुद्ध स्वगुसे प्रीति है उसके सामने मानोकोई ऐसी स्वत डब्ने लाये 
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जिसमे रूपयेमे १५ आनेभर स्वर्ण हो और १ झ्रानेभर खोट हो तो उसे भी देखकर वह यही 
कहता है कि क्या पीतल ले आये, क्या कूडा ले श्राये ? उसे जरा सी खोटके कारण कूडझ् 
जचता है, ऐसे ही जिस अध्यात्मप्रेमी ज्ञानी सतके एक शुद्ध भ्रतस्तत्त्वकी रुचि है वह विकल्प, 
विचार, बुद्धि इनको देखकर कहेगा कि ये तो जीव नही है । ये तो अचेतन हैं । है वह चिद्राः 
भास, अचेतन नही है, और शुद्ध चैतन्य भी नही है | चिदाभास कहा है । हि 

स्वयंके ढुं खमे स्वयका ही श्रपराध.--यहां यह ध्यानमे लावो कि हम जितना& श्री 
दुखी हो रहे, जितना भी परेश,न हो रहे, दूसरेकी गल्तीसे हम परेशान नही होते, वात यूं 
सत्य है । यह बात ग्रभी ध्यानमे आये तो श्रव भला है, जब ध्यानमे आये तब भला हम । 
मगर बात यह पूर्ण सत्य है कि जगत के जीव जो भी दु खी हो रहे है वे अपने श्रपराध जे 
दू खी होते हैं, दूसरेके श्रपराधसे कोई कभी दुखी हो ही नही सकता. क्योकि जीव द्रव्य तो 
न्यारे-न्यारे है । एक का दूसरेमे कोई प्रवेश नही, एक दूसरमे कुछ सम्बन्ध रखता नहीं,झ्ी 
दूसरेके अपराधसे कोई दूसरा कैसे दु खी हो ? कोई लोग कहने लगते भरे हम तो अ्राप्नकु 
सुखमें सुद्दी हैं और श्रापके दु खमे दु टी हैं। तो बतलाओ वे सच कहते है कि भूठ ” विक्छुल 
भूठ बोलते है । तीन कालमे भी ऐसा नही हो सकता कि आपके सुखमे हम सुखी हो सके 
ओर आपके दु खमे हम दु खी हो सके । झ्राप कहेंगे वाह देखनेमे तो झ्ाता है कि मानो कोई 
बडा प्रमी रिस्तेदार गुजर गया । तो वहा तो वे पर वाले लोग दु खी हो ही रहे थे, भव प्रहा 
जाकर यह रिस्तेदार भी दूसरा अधिति भी दुखी हुआ, तो वह जो दुखी हुआ तो क्या.उन 
घरवालोक दु खसे दुखी हुआ ? अरे उसको भी राग है, उसके भी उस तरहका विकल्प -है 
यह अपने विकत्पसे दुखी होरहे और फेरा करने वाले रिस्तेदार सैकडो आते हैं। उनमे यह 
भी पता नही पडता कि वास्तवमे दु खी कितने हैं । श्रौर, दु खी होनेका रूपक सभी बच्नाति 
है । बहुतसे रिस्तेदार तो ऐसे भी होते है जो ट्रंनमे खूब हसते हुए, तास खेलते हुए, पाते है 
और जहो आपके अहमदाबाद स्टेशनमे उतरे, उप्त दुखी परिवारके घरके निकट श्राये क्क 
रोने जैसी सकल बना लेते हैं। उनकी भी एक कला है। याने रोना न श्राये फिर भी ये 
दिखा दे यह भी तो एक कला की बात है । अरे कौन किसके दु खसे दु खी होता है? "जो 
भी दुखी होता है वह अ्रपने दु खसे दूं खी होता है। कोई कल्पना बनी, कोई चित्तमे स 
सोचा बस उसके कारण दु वी हो रहा, कोई किसीके दु.खसे दु.खो नही हो रहा, कोई हल 
के अपराधसे दु खी नही हो रहा, खुद खुदके अपराघसे दु खी हो रहा । आप कहेगे, वाह: - घेड्ता 
मनुष्य बडा सज्जन है, किसीसे कुछ बोलता नही, फिर भी कोई दुष्ट पुरुष जंत्र ञ्से ओर 
है तो उससमय वह बडा दुखी होता है | तो देखो उसने तो कोई श्रपराध नही किया 
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वह दु खी हो गया, तो वह अपने अपराधसे कहां दु खी हुआ ? उसे तो दूसरेने दु खी किया 
सो भाई ऐसी भी बात नही है | जो वह दु खी हुआ है सो अपनेही अपराधसे हुआ है। कंसे ? 
उसने अपनेमे यह विकल्प किया कि इसने मुझे गाली दी, यह विकल्प किया, यह अपराध है 
कि नहीं ? आ॥्रात्माका स्वरूप तो है शुद्ध ज्ञानमांत्र, उस स्वभाव में तृप्त हो, यह तो है इसकी 
मच्ची गैल, पर इसके अतिरिक्त जहां परतत्वमे लग।ब लगाया, इसने मुझे यो कहा, विकल्प 
किया तो यह अपराध हुम्ना ना। तो अपने अपराधसे ढुंखी होता | चाहे ञ्राप यह कहे 
कि कोई मुनि महाराज हैं और वे ऐसा विकल्प भी नही करते, कोई -गाली देता, मारता 
पीटता, फिर भी विकल्प नही करते, फिर भी उन्हे परेशानी होती हैं, तो देखो दूसरेके दुख 
दे।से ही तो मुनि महाराज परेशान हुए । अगर सुनि महाराज परेशान हो रहे हैं तो वे भी 
अपने अपराध से परेशान हो रहे, दूसरेके अ्रपराधसे नही । कैसे ? अरे कुछ प्रकारका उनके 
विचार बने तब तो दुख महसूस करेंगे । विचार ही न बनाये और विशुद्ध श्रात्मा ध्यानमे 
रहे तो वह कष्ट न महसूस होगा, और फिर उन्होने तो वह कष्ट न महसूस होगा, और फिर 
उन्होने पूर्वकालमें विकल्प बनाया है, ऐसा ही कर्मबन्धन हुआ कि उदयने  झाया सो दु.खी 
हुआ । तो कहनेका श्रर्थ यह है कि जो भी पुरुष दु.खी होता हैं वह अपने ही अपराधसे द्‌ खी 
होता है, किसी दूसरेके अपराधसे कोई दुखी नहीं होता । 
अपनी स्वच्छतामें प्रयोगसें ही बुद्धिभानी--देखो बुद्धि मपत्ती इसमे है कि अपने 
आपको स्वच्छ जता ले, अपने आपकी सम्हाल करले, अपने आपको गदगी मिटा ले तो इसमे 
अपनी भलाई है, और जो दूसरो दूसरो का ही सब कुछ सोचे और अपने आपके बल्याणका 
कुछमी न सोचे तो उसका वह सोचना बेकार है उसमे वह ताकत भी नही है कि दूसरेका 
भला हो जाय, श्र खुदका तो भला हो हो नही रहा, इससे जए अपना श्रद्धा निर्मल बना 
लो । क्यो परेशान होते ” यहीके विचारसे यही की सत्य श्रद्धासे, यहीके निर्णयसे अपने आपके 
ज्ञानप्रकाशसे सारे दु.ख मिट सकते हैं। पहिला ज्ञानप्रकाश तो यह्‌ लावे कि मैं एक शुद्ध 
ज्ञानमात्र जीव तत्त्व हुँ । मै मनुष्य भी नही हूँ क्योकि मैं तो एक जीव हूँ, आत्मा हूँ । आज 
मनुष्यके नाठकमे आया हूँ, मिट जाऊ गा, और फिर दूसरे नाटकमे चला जाऊंगा, मैं मनुष्य 
तही हूँ, मैं तो भात्मा हैँ, और फिर विरादरीमे लगाझो मैं अम्ुुक विरादरीका नहीं हूँ, मैं 
अग्रवाल, खण्डेलवाल आदिक नही, यह तो नाटक है, कमंका ही खेल है, इस समाजमें मै श्रा 
गया हूँ, पर यह मैं नही है । मै तो एक शुद्ध ज्ञानमान्न हूँ, इसका वया ? अरे मरकर किसी 
और जगह उत्पन्न हो गए या और जातिमें उत्पन्न हो गए, वहा यह भ्रम करना कि यह मैं 
हूँ, यह ही तो भ्रम लग रहा है । एक दृष्टान्त दिया है कि एक सूद्वीके दो बच्चे पैदा हुए तो 
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वह उन दोनों बच्चोको कपडेमे लपेटकर किसी पेडके नीचे चौहटुमे फेक आयी । कुछ - बात 
होगी, जो कुछ हो । श्रब पहिले तो उस पेडके नीचे गया एक शुद्र मानो चाण्डाल, उसे वे 
बच्चे पसद झाग्रे तो वह एक बच्चेकों अ्रपने घर ले गया । कुछ देर बाद वहा एक व्राह्मण 
आया, उसने बच्चेको पडा हुआ देखा । बच्चा सुन्दर था | उसके कोई बच्चा भी नथा सों 
वह उस बच्चेको अपने धर उठा ले गया । वे दोनो बच्चे पलपुष कर बडे हुए । एक तो पता 
था चाण्डालके घरमे और एक पला ब्राह्मगके घरमे पला हुआ बच्चा तो यह ञ्भिमान 
रखता था कि मैं तो ब्राह्मग हूँ, मैं तो अच्छे कुलका हूँ, मेरेको शराब वगैरह गदी चीजे छूनी 
भी न चाहिए | उसका तो ऐसा संस्कार बना और चाण्डालके घरमे पलापुणा बालक यह 
ग्रभिमान करे कि मुझे तो शराबका अ्रधिकाधिक सेवन करना चाहिए, यहा तक कि शराबसे 
नहानाभी चाहिए । अब देखिये-एक ही मा के बच्चे थे, पर भ्रलग-प्रलग पलने पुसनेसे प्लग- 
अलग सस्कार बने, अलग-गभ्रलग श्रभिमान बना | तो यही दश। सब जीवोकी है। सभी 
जीवोका स्वरूप तो एक समान है, स्वरूपसे रंचभी भेद नहीं है। जो भगवानका स्वरूप है. 
वही कीडा मकोडाके शरीरमे रहने वाले जीवका स्वरूप है, मगर कर्मोदयसे जो जहां पैदा हो 
गया, जो जहा पलापुषा, जिसको जो वातावरण मिला, उसने अपना अ्रहकार बता लिया कि 
मैं तो है । ेल्‍ ह 

प्राप्त श्रौपाधिकपर्यायमे सर्वश्रे ष्ठताका श्रभिसान --अ्रभी किसी ४--५ वर्षकी 
बच्चीसे कहो कि तू तो लडका है तो वह तो ध्रणा करके कहेगी-अरे मै क्यो लडका होता ? मैं 
तो लडकी हूँ | तो उसकी हृष्टिमे यह बात है कि लडकी होना अच्छा है। और, किसी छोटे लडके 
से कहो कि तू लडकी है तो वह भी यही कहेगा कि मै क्यो लड । हूँ ? मैं तो लडका हूँ तो 
उसके मनमे है कि लडका होना भला है । एक शाहपुर ग्राम है मध्यप्रदेशमे, वहासे हम 'पैदल 
के रास्तेसे नैनागिरि जा रहे थे, साथमे श्रौर भी भाई थे । वहा एक चर्मकार (मोंची) भी 
साथ हो गया । तो रास्तेमे चले जा रहे थे परस्परमे बातचीत करते' हुए, ताकि रास्ता कठता 
चला जाय । अब तो उस चमंकारका भी दिल खुल गयो सो हमसे वह खूब बाते करने लगा! 
वह भी खूब बाते कह और हम भी । होते-होते हमने एक वात छेड दी कि भाई यह तो 
बताओ्रो कि इन ब्राह्मण ठाकुर, बनिया, चमार, मेहतर आादिक भी जातियोमे सबसे बडा कौन 
है ? गप्पें ही तो हो रहो थी । गप्पोमें ही मैंने उससे पूछा, तो वह सबकी बात काट-काटक- 
अपनी बात रखता जाय, और अन्तमे उसने यही कहाकि सबसे बडी. जात तो चर्मकार 
'(मोची) है | भ्रच्छा देखो श्रब भी आप लोग सब जैन जैन हैं, अग्रवाल, खण्डेलवाल, जाए 
सवाल, परवाल, गोलालारे, गोलसिंगारे आदिक जितने जितने भी जैन हैं वे सब एक समान 
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ही तो है, उनमे कोई अन्तर तो नही है, पर हम तो ऐसी सम्भावना कर रहे है कि इनमे 
हर एक कोई अपनी अपनी हृष्टिमे यही रखता होगा कि बस सबसे ठीक तो हम है। मान 
लो कोई शादी विवाहकी बातञ्रा जाय खण्डेलवाल ग्रादि किसी से कहेकि भाई हमारे यहा शादी 
करलो, तो वे आश्चर्य भरे शब्दो मे कहेगे--अरे इन भाइयोके यहा ? हम तो नें करेगे तो 
बात यह बतल। रहे कि जो जीव जिस कुलमे, जिस जातिमे जिस योनिमे उत्पन्त हो जाता 
है उसका अपने देहमे अभिमान हो जाता है कि यह मै हूँ । पर यह में कुछ नही हूँ । बहुत 
नीचे डुबकी लगानी पडेगी और भीतर समभना पड़ेगा कि मै क्‍या हुँ। एक परमार्थ शुद्ध 
चैतन्यस्वरूप परमात्मतत्त्व । यह तो कीचड है, यह तो मंभट है, यह तो मायाजाल है, इससे 
तो ससारमे रुलना होता है । अपने अन्त प्रकाशमान उस कारण परमात्मतत्त्वको समभो, 
उससे नेह लगाओ उससे रुचि करो, यह हूँ मैं जीव, तो भला हो, जायगा । देखो भलाई के 
मार्ग पर कोई मिल जुलकर नही चला जा सकता। अकेले अ्रकेलेमे विचार करके, चिन्तन 
करके अकेलेमे प्रकाश बनाकर यह चल पायगा, तो मूल बात यह है कि आश्रवरहिंत जो 
आंत्माका परमात्मस्वरुप है चैतन्यमातन्न, उसकी प्रतीति बनना चाहिए ५ मैं तो जुंद्ध 
चैतन्यमात्र हुँ। यह शरीर मैं नही, मै मनुष्य नही, मैं अन्य-अ्रन्य कुछ 'भी नही'। में तो एक 
शुद्ध ज्ञानमात्र तत्त्व हूँ । ऐसी प्रतीति हो तो श्राश्रवका स्वागत न होगा । और जिसका 
स्वागत न होगा वह काहेको आयगा ? कर्मका हम स्वागत कर रहे हैं, कर्मके धनिष्ट बनते 
है और ससारमे फिर हमको रुलना पडता है इसलिए सावधानी रखे, रांगढ् ष मोहका 
परित्याग करे और सब जीवोको एक समान समझे और एक निर्णाय' बनांवे कि से अगर 
बरा विचार करता हूँ, बुरी कल्पनाये करता हूँ, विरोधकी बात केरता हैँ, हंषकी बात 
करता हूँ, अहकार जताता हूँ या किसी के साथ छल करता हूँ तो इसमे मेरा”ही बुर होगा 
ग्रन्य किसी दूसरेके अपराधसे मेरा बुरा न होगा | में ही ससारसे बंध जाऊगा औ्रौर हमे ही 
ससार मे कीडा मकोडा जेसी दुर्गंतियोमे भ्रमण करना पडेगा । है 
सुक्तिके प्रोग्राममे ही हितका लाम--इस ससारमे प्रत्येक जीव अकेला ही जन्मता 
है, मरता है, सुख दु घर भोगता है । हम आप सब लोगोकी ऐसी ही स्थिति है। किसी भी 
बाहरी यदा्श्रंको देखकर मकान है, फर्म है, दुकान है, प्रतिष्ठा है, इज्जत' है, सुन्दर शरीर 
है, बडे आरामके साधन है, इन सबको देखकर मनमे रच भी सतोष न लावे इससे क्‍या 
होता है ? ये कुछ समयके लिए है, बादमे छोडकर जाया पडेगा। और जितने- समयके लिए 
है उतने समय भी उसके शआ्लाश्चयसे हम अपने उपयोगकों उस ओर लगाते है, सो बेचैन होते 
रहते हैं। इनमें सारका नाम नही है। ऐसा जानकर एक ही निर्णय रखे कि बाहरी .पदार्थों 
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में हमे सन्‍्तोषकी कोई चीज नही है । अब अपने आपको क्या करना चाहिए ? बाहरी पदार्थों 
से तो हमारा पूरा पडेगा नही । बाहरी परभावोके प्रसगमे तो मेरा गुजारा होगा नही, सब 
छोड़ना पडेगा । तब हमको अपनी शान्तिके लिए क्या करना चाहिए ? बहुत ध्यानसे एक भव 
मे एक यह निर्णोय तो बनाले और उसपर चलनेके लिए कमर कस लें । बाहरी पदार्थोसे बिल- 
कुल उपेक्षा करे । जो होता है उसके जाननहार रहो । यहासे घटनासेकी अपने समान अपमान 
का निर्णय न करो । सम्मान अपमानक्रा निर्णय इसमे करो कि भेदा आत्मा परमात्म- 
स्वरूपकी ओर रहे और उसमे सन्तुष्ट रहे, तो वह है मेरा वास्तविक सम्मान, और अपने 
स्वभाव से चिंगकर बाहरी पदार्थोामि रागद्व थ करके अपनेको अधेरे मे रखनो इसे कहते है 
ग्रपमौोन । जीवकी सर्वोत्कृष्ट अवस्था बस परमात्मा होनेकी है। परमात्माका स्वरूप क्या 
कि ऐसा आत्मा स्वयँ जो कुछ है वही मात्र रह जाय, इसके साथ रागद्वंषका कीचड नरहें। 
आत्मा केवल जानन देखनहार रहे, विकल्पसे छूट जाय ऐसी एक निर्मल अ्रवस्थाकों कहते हैं 
परमात्मदशा हम श्राप इस परमात्मतत्त्व को प्राप्त कर सकते है। सोचते हैं ना जैसे जीवन 
मे कि हमको अमुक काम करने को पडा है, अरे वह मेरा कोई लक्ष्य नही है। वह तो एक 
जीवन चलाना है इसलिए एक उपलक्ष्य है, मेरा लक्ष्य तो यह है कि में कब परमात्मा होऊ 
कब रागढ्व ष मोह भावसे मुक्त हो जाऊ । ह 
सर्व जीवोसे श्रपती विवक्तता निरखने वालेमे धर्मपात्॒ता--भैया श्रापका ससारके 
इन जीवोसे कोई सम्बध है क्या ? श्राज जो घरमे आ गए उनसे कोई लेन देनका सम्बध है 
-क्या ? उनके आत्मामे कोई नाम खुदा है कया कि ये मेरे श्रमुक हैं? अरे जैसे सडकोपर 
, चलते हुए आदमी एक चौहट्ड पर मिलते है तो वे कितनी देरको मिलते है? वे विद्यु जाते हैं, 
इसी प्रकार यह एक चौहटड़ा है, मिल गए फिर विछुड जायेगे । तो इतने समागममे या इससे 
थौड़े बहुत दुरके समागममे श्रपता सारा उपयोग उस तरफ लगा देनेसे बिगाड़ कितना है ” 
जिसकी कोई म्याद नहीं । कहो श्रनन्‍्त काल तक भी ससारमे जन्म मरण करते रहे । देखते 
है कि कुत्ता बिल्ली कीडा मकोडा वगैरह कैसे कैसे ढुखी जीव हैं, उनको देखकर यही तो 
ख्याल करना चाहिए कि यदि हम रत्नमय धर्मका पालन न कर पायेंगे तो यही दशा हम 
आपको मिलेगी । तो क्या करना चाहिए ? पहिले यह निर्णय बनालो कि घर, परिवार, 
कुटुम्ब, इज्जत, सम्मान, ये सब मेरे लिए कुछ चीज नही हैं, इनसे मेरे जीवका कुल हिति 
नही है। पहिले तो एक यह निर्णय बनाये । अगर यह निर्णय न बन पाया और चित्तमे यह 
बात समायी हो कि मेरा ही तो घर है, मेरा ही तो कृठम्ब है, यह भ्रनोखा कितना है तो बस 
उसीके रह जायेगे । कुछ समय तक सयोग है । बादमे ससारका यह परिभ्रमण है । कुछ तो 
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चेतो । इन दखों को पाकर ऊब तो गए ही होगे। अब तो इनसे मुख मोडो । और इत 
दु खोसे ऊबे हो तब एक निर्णय बनाझ्रो कि मेरे लिए यह सब कुछ नहीं है। मेरे लिए तो 
मेरे पास मेरा धर्म है । 
घर्मकी संवररूपता--धर्म क्या है उसवी बात कही जा रही है लेकिन बहुत 
ग्रासानीसे समझ जाये इसके लिए धर्मको १० प्रकारोमे विभकत करके आचायोने बताया है। 
क्षमा, सार्दव, आजंव, शौच, सत्य, सयम, तत्त्य, त्याग, अकिज््चन्य और ब्रह्मचयें | और, ऐसी 
एक पद्धति भी सुझावमे दी कि भाईजिन दिनोमे कोई रोजिगारमे भी व्यस्तता नही है, विवाह 
शादीमे भी व्यस्तता नही है, ऐसे भादोके महीनेमे इनको करे, यद्यपि पा बार क्हापयू 
पण गया है मगर भाद्रके महीनेमे ऐसा प्रवसर होता है कि कोई च्यवस्तता नही होती । रोजि 
गार आदिकमे ही अगर उपयोग लगाये रहे तो भला बतलावो इस पर्वका लाभ क्या उठाया ? 
कुछ आरम्भ फम करे श्र धर्मकी उपासनामे अधिकाधिक रहे । धर्म नाम किसका हैं कि 
जो आरात्माको दु खोसे छुड़ाकर उत्तम सुखमे पहुचा दे । तो वया है वह धर्म ” जो आात्माका 
स्वभाव है वह आत्माका धर्म है। स्वभाव क्या है ? बस जानना देखना । रागद्वष मोह 
करना स्वभाव नही, ये तो अधघर्म है, और केवल जाननहार रहना, ज्ञाताद्रष्टा रहना यह धर्म 
है । धर्मपालन है ज्ञाता हृष्टा रहनेमे और अधर्म है मोह करनेमे । अपनी जिन्दगीका हिसाब 
भी लगाना चाहिए । रोज-रोज लगाओ्नो तो बडा अ्रच्छा है। उसीके लिए तो जाप देनेका 
समय रिजवे किया गया है कि रोज जाप दो और उसमे' अ्पता नफा टोटेका हिसाब लगाओ। 
मैंते -रागढ्व घष मोहमे कितना समय गुजारा और रागद्वष न करके ज्ञाताहृष्टा रहनेमे कितना 
समय गुजारा, इसका हिसाब लगाओ । रोज न लगाओझ तो सालमें इन १० दिनोमे तोलगालो 
कि हमने साल भरमे कितना तो अ्रधर्म किया और कितना धर्मकी झौर रहे। धर्म है बस 
ज्ञाता द्रष्टा रहो । लेकिन बाहरकी बातोमे क्रियाकाण्डोमे धर्मका पुरा रूपश्रद्धामे लेना है । 
लोग उसके पीछे लडते झंगडते है| अरे वह तो धर्ममार्गमे लगनेके लिए"एक साधनमात्र 
था। वह साक्षात्‌ धर्म न था। साक्षात्‌ धर्म तो आत्मामे ज्ञानका प्रकाश है । जानन देखन- 
हार रहो, रागद्व ष न-करो, इसे कहते हैं धर्म। धर्म होगा तो सम्बर तत्त्व होगा। मोक्षशास्त्र 
के इस चतुर्थ सूच्रमे सम्बर तत्त्वका वर्णोतर चल रहा है। सग्वर हो तो धर्म बस गया और 
सवर नही है तो धर्म नही बनसकता । सम्वर कहते हैं विभावोको रोकना,याने नवीन कर्म न 
आने देना । उनके श्राश्रवका निरोध करना इसे कहते है सम्बर | वह सम्वर गुप्ति समिति 
धर्म, असुप्र क्षा, परीषहविजय, चारित्र इनके द्वारा होतो है । ये भी एक सावन है। सम्बर 
तो एक सबसे निराली दशाकी अनुभूतिसे होता है। तो परखना है अपने आापमे कि अ्रपना 
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शुद्ध स्वरूप क्या है ? शुद्ध स्वरूप है एक ज्ञानमात्र | पहिले मिथ्यात्वको छोड़े तत्र सम्बर होगा । 
मिथ्यात्वके मावने देहको मानना कि यह मै हैँ | बाह्य वैभवोकों मानता कि ये मैं हैँ। हां 
देखो धर्मकी बात सही-सही सुननेमे, सही, सही बोलनेमे खुद अपने आपके स्वरूपकी श्रोर 
मुकान करना पडता है। अगर स्वरूपकी और भुकान तन हो और चित कही बाहर ही बाहर 
ड्ोल रहा हो तो धर्मकी बातका प्रवेश नही होता, इसलिए बाहरी बातोकी कल्पनाये तजकर 
जरा अपने ग्रापके अन्दरमे तो देखो, शरीरमे नही हैँ । शरीरमे रहने वाला पिण्डर्म ' नहीं हैँ, 
कर्म मैं नही है, विषय कषायके परिणाम मैं नहीं हूँ | एक शुद्ध ज्ञानमात्र हूँ | उस ज्ञानतत्त्वको 
निहारो, उसका अनुभव करो तो उससे सम्वर तत्त्व प्राप्त होता है। देखो जीवका लक्षण 
उपयोग बताया गया है । उपयोग एक जानन देखनकी परिणति है। जो जानता है, समभता है 
इसको कहते है उपयोग । तो उपयोग तो मेरा स्वरूप है। परन्तु उपयोगमें जो और भाकी 
उठती है, रागद्व ब, क्रोध, मान, माया, लोभ, विषय कषाय इच्छा जो कर्मविपाक है वह 
कर्मकी भाकी होती है, वह मैं नही हूँ । | 
संचरवर्वकी धर्रूपता--अब यहा दो बातोका निर्णय बनावे उपयोगमे उपग्रोग है 
श्ौर क्रोधादिक कषायो मे कषायें है, जो ज्ञानकी वृत्ति है, यहाँनो उपयोगकी स्थिति है उसमे 
क्रोध नही पाया जाता । क्रोधमे क्रोध पाया जाता, ज्ञानमे ज्ञान पाया जाता ।'मैं तो ज्ञान- 
मात्र हूँ। मेरेमें क्रोधका प्रवेश नही, यद्यपि अभीइस आत्मामे क्रोध है। हा तो देख लो। पानी 
और दूध मिल गया, पानीमे दूध नही, दूघमे पानी नही । स्पष्ट उमझमे आा- रहा होगा भरौर 
ऐसा मिला हुआ है कि हम उसे अलग देख नही सकते, पर ज्ञान द्वारा समझ सकतेकि पानी 
में पानी है और दूधमे दूध है । तो हमारे ज्ञानमे हमारे उपयोगमे कर्मंविषाक की भांकिया 
चल रही है, प्रतिभास हो रहा है हम उसकी ओर जितना श्रधिक श्राकर्षित होते है, उतना 
हो कर्मोकी बाघ बनती जाती है, उनकी सनन्‍्तान चलती रहती है, लेकिव उस कर्मविपाक मे 
सै ज्ञातस्वरूप नही हु। मुझ ज्ञानरूरूपमे कर्म विपाक नहीं है। अलग करना बडा कठिन 
काम है। मगर समझ लेना सरल “तत है। आटा गूतकर, रखकर, पानी में वे सब श्राटा 
के कण सिंग गए मगर वहा पानीमें पानी है, आटामे आटा हैं । कोई कहे कि अलग करके 
दिखाओ, तो कहाँ से दिखायेगे ? ज्ञानसे समर्में तो समझ जायेंगे ! ऐसे ही इस उपयोगका, 
इस कमंविपाकका ऐसा सम्बन्ध बन रहा है कि वें एक ही प्रदेशमें है, परिणति भी एकसी 
हो रही । आठा भौर पानीसे भी अधिक सम्बन्ध हो रहा हे | परिणति मार्नों एक हौ रही हूं 
फिरभी ज्ञानहारा समभले ! कि ज्ञानमैँ ज्ञान है और कर्मविपाकमे कर्मी वषाक है । ऐसेविपाकसे 
निराला अपने आपके स्वरूपकों परख॑ लेवें । यह एक॑ इतना बडा वैभव' है. कि जिस वैभव 


मोक्षशास्त्र प्रतयत ' २ भाग पक 

३ ४०३ 
गे बात चुल रही है । जब तक 

किस गा ) लोक भवियति का ॥! आम तत्त्वक हो 
8 आह आह है ही. सकते | तो 
2 व्राहडरी बातो हे जप द्र्क़ कि 9 पक रे दा चिन्तन कवि पी ग 

नेरी इष्टि,, मेरा स्वत, इसका आपश्नय, यह मर लि ॥ पा ध 2) 
८ है पक्षिकार बेष्टाका परिणाम श्रसार सं थी 

हू ्‌ हे 

पट गत ही मत कर ही की 
ग्रोर लग कार हम व कई तो होग उसकी मोम परत हैं। 

रवि, पु ही, रण दा कयक्त (छ&8 का ॥ छा: कक ँ 
आरे यहा:ग्रमाधिकार शह हस्तुक्षा हर नही इन 

33890 प्राक | रा 4 ९ प्रधिकारे ज्ाड़ू पा कह 
सख़स्ओ पर हु है 5 । नेक !॒ फिः 2] श्र की 
हो अनेक पकी सत्ता लिए हुए. 6 जप हम रुलतें हैं ५ से ही वे “स्लित हैं न्त्र है । 
कोई प्रधिकार क्वी, की रा पर,. पसे ४ ः व ९ लगाये | यह ही भेरे 
लिए सब कूछ है. और हा हि हे नरपप ९ अपना अधिकार र्‌ हे है; ' सदा 
नह है अन्तद्रष्टि करके देखो भैया, तो 


डे ». छा फक न तकलीफका पड फ़द कर 
जी ; का कब फि। बी कक ण् प्रमर्स  फीमदके 
फी ॥ज 7 कष्ट पु ब्््थि नही ल्‍ 7 शो कि पक््ि झुक आप 
अशेयलव्र शुकि हि हू पर 
दा | | श शोई छिप त्ः पे ४७ जाए हा लत कक पर ली रन कक 
श्टि ४ 49 


अपने हे पद कोश जो कार्मम भी गए (तो भह ही बात 
केज़ो 79 ४॥४ | 


क लकी मर पे ग हर 5 ३) मा दष्टा रहना । 
्ठ्र बस कूलकी श्र ०५ हैक क्र पं रही बिल्ली १; से दश- 
डा लोग फेस की कि रन ट हार हे तुम लो, किसी चीजमे हाथ 
वि गाओ।! 2 25 हो जीवोग । गा रह थह जगतका सब 


2 ग़जासबुचू ५ पठार ४ ]#फे सफेद ३, बंब भ्रंडगर हा बड़ बडे वरगरह ये कहां से श्रा- 


तो [2 हि | 5प 2 2/ 2 
| यहससाइका सुजायबध रही गा रस बैंड परकेडकर छोटे 'अरजायवघर 


अजायबघरओों 5 उठाड़ ॥5 - 7 / छत्सुक ? देखो 
रा शत ते एं [कस हट ठ निकले लिए दम क्यों न हो देख यह 
“कमा बड़ा भ्रजायबघर हर इस कर [कु [ लीग, न्‍ ग्‌. है केसे कस जीव है, देख लो) *इंनेकों छुप्नो 


कर ॥ पृथक ला ८ 
_ मत, इनसे राग मम क्रो 4] डुबाओ मर्त थक, रहो । जहाँ राग कियां तो इसका 
पहरेहार कर. रे ग ही करे । (राग करोगे तो-बन जवोग, विरागतां करोगे तो 


छ भरी ता पर 
सूद जावोगे बोर ही, ः आगमका -संक्षेप्‌ आफ | राग व ली रे झपने धर्मकों सम्हा- 
३३ 473. # । ्ि 
धात्दर गण 
ज़ो.।बेजो- जो, शि 2 8 8 


हे, 


“52 


ञा 
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प्रकट होता है । कोई तुरन्त अपराध करे तो या पहिले अपराध किया हो तो, अपराधीपर 
यह क्षमाभाव रखता है । जैसे कोई बडा काम करनेको पडा हो ना तो उस बडे कामको सर- 
हालनेके प्रसगमे कोई लोग अ्रगर कुछ श्रपराव भी कर डालें, कुछ विघृन भी करते हो तो 
उन भ्रपराधोको भी वह क्षमा कर डालता है । आप लोग कोई बडा काम अगर करते हैं 
तो कोई विध्‌न भी आये, कोई अपराध भी करे, कोई उसमे दुष्टता भी करे तो भी श्राप 
क्षमा करते जाते हैं, क्योकि आपको एक बडा काम पार पाडना है | तो इसीतरहसे ससारके 
सकटोसे सदाके लिए छूट जाना, इसको आप कितना बडा काम समभते ? जगतमे कोई इस- 
से भी बडा काम है क्‍या ? इतना बडा काम करने कोई चले तो यहा कितने भी विवृन 
ग्राये, कितने भी कोई अपराध करे, कितनी भी कोई बाघा डाले मगर उन सबके अपराओं 
को यह ज्ञानी पुरुष क्षमा करता जाता है, क्योकि उसकी एक घुन है कि मुझे मीक्ष जाना 
है, मेरेकी परमात्म स्वरूप पाना है | यह क्‍या है ? यह तो मामूदी सी वात है । 
सर्वाधिक प्रियतम सहज ज्लानस्वसावकी श्राशंधनकी श्र यर्शरता --हमको क्‍या 
करना है ? देखो आदत है राग करनेकी । तो इस प्रसग मे हम भापसे एक बात कहते हैं 
कि आप लोग कार करो, प्रेम करो, राग करो, खूब करो ह्गर एक शर्ते भ्ाषको देते हैं जो 
दुनियामे सवसे श्रपिक प्यारा हो उससे प्यार करो, मगर ऐसी झ्रादत न बनाओ कि प्यार 
क्िय। फिर उसे बिगाड़ दिया, फिर प्यार किया, फिरउसे बिगाड दिया । तो ऐसा छोडने वाला 
काम न करो । जिसपर प्यार करो तो ध्यार करते ही रहो पश्रौर ऐसा भाप तब ही कर सकतें 
हो कि जो दुनियामे सबसे अधिक प्यारा हो उससे प्यार करो तो बह-ष्यार निभेगा भ्रौर जो 
छोटे बड़े प्यार होते उन्तमे यह वात न निभ पायगी । तो छूटनी बनांझो कि दुनियामे सबसे 
आधिक प्यारा क्‍या है ? जरा खोज करो, अपने मनमे सोचो जिसे जो अधिक प्यारा हो सोच 
गो, फिर हम श्रापको वतायेंगे कि सबसे “अधिक प्यारा क्‍या है ? देखो सर्वाधिक प्रिय पस्तु- 
की यह परिभाषा है कि जिससे बढकर श्रौर कोई प्यारा कभी भी नःलगेन्डसे कहते है सर्वा- 
घिक ध्यारा । देखो-६-७ महीनेका या साल भर का जो बच्चा होता है उसे सबसे अ्रधिक 
प्यारा क्यें।है ? श्रपनी मा की गोद । देखो यह बात सभीकी कह रहे हैं, हम आपभी तो 
कभी बच्चे ये | तो उस बच्चे को मा की गोद से बढकर प्यारी चीज और कुछ नही है। 
उसे कुछ भी सर्कट आये तो भट मा की गोद मे छिपकर अपनेको सकटरहित अनुभव करता 
है । तो उस बच्चे को सर्वाधिक प्रिय हुई अपनी मा की गोद । वही“वच्चा बढकर जब नव 
वर्बका हो जाता है तो अब उसे मा की गोद जिय नही रहती । उसे तो खेल खिलौने प्रिय 
हो जासे हैं। मां 'उसे पकड कर अपनी गोदमे बैठाना चाहती है पर वह वालक पपनी मा 
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से छूटकर बाहर भागता है। खेल खेलने में उप्की रूचि हो गई। तो अब उसे खेल खिलोने 
प्रिय हो गए, माकी गोद प्रियक रहेगी तो जिसका प्यार बदल जाय उसे प्रिय वस्तु कह 
सकते क्‍या ”? जो सर्वाधिक प्रिय चीज हो उसकी कभी बदल नहीं हो सकती | जो माने हुए 
प्यार हैं उनकी बदल हुआ करवी है । वही बालक जब १०--१५ वर्ष का हो जाता है वो 
उसे खेल खिलौने प्रिय नही रहते । डसे पढाई प्रिय हो जाती है। जब स्कूल में गणित 
रखता है, जोड बाकीलगाता है तो उसे कितनी खुशी होती है। कभी किसी बालक से 
पूछा जाय कि बताओं ८ ८ बराबर कितने होते है। तो जब तक वह हिसाब लगा नही 
पाता तब तक दु खी रहता है, जिसे कहावत में कहते हैं नानी मर गई, और जब बह हिसाब 
लगा लेता है 5५ प--६४, तो कितना प्रसन्‍न होता है। उतनी प्रसन्नता तो उसे लड्डू 
पेडा खाने पर भी नही होती । तो अश्रब उस बालक को विद्या प्रिय हो गई । विद्या पढ़ने 
सीखने मे उसका मन लगता । वही बालक जब १८-२० वर्ष का हो जाता है तो उसे विद्या 
भी प्रिय नही रहती । उसको डिग्रीप्रिय हो जाती है। चाहे पढ़े चाहे चूल्हे मे जाय, पर 
पास होना चाहिए । सर्टीफिकेट मिलनी चाहिए, डिग्री मिलनी चाहिए । परीक्षा होने पर 
बह पता लगाता है कि कहां किसके पास कापियां गई, वह नम्बर बढ़वाने की कोशिश करता 
है । तो देखिये वहां उसे विद्या तो प्रिय न रही, डिग्री हो गई । वह जिस चाहे तरह से 
प्रयत्न करके डिग्री प्राप्त करता है। जब कुछ झौर बड़ा होता है, मौनो २५ वर्ष का हो 
गया तो उसे स्वत्रीप्रिय हो जातो है। वह विवाह रूरता है, झौर उस स्त्री से इतना प्रधिक 
प्यार होता है कि यदि कभी सास बहू मे कगडा हो जाय तो वह अपनी स्त्रीका ही पक्ष लेता 
है । तो श्रब उसे ही डी. लिट बगरह की उपाधिदों जले प्यार हट गया । जब कूछ श्र बडा 
हुआ, कुछ बच्चे हो गए तो उसे सबसे अधिक प्रिय बच्चे हो जाते हैं, उसे श्रब स्त्री भी प्रिय 

नहीं रहती । कदाचित किसी बच्चे को स्त्री पीट दे दो वह स्त्रीपर नाराज होता है। भ्रव 
उसका स्त्री से भी प्यार हट गया, बच्चों से प्यार हुआ | कुछ शोर बड़ा होने पर जब बहुत 
बच्चे हो बाते है तो उसे घन से प्यार हो जाता है, झब बच्चे भी उसे प्रिय नही रहते । ये 
सब बाते आपकी समभमे खूब झा रही होंगी क्योकि झ्ाप बीत रही हैं। भ्रच्छा घन भी 
बढ गया । मानों वह बाबू जी आफिस में बंठे हुए हों, वहां घरसे फोन श्राया कि घर में 

झ्राग लग बई, जल्दी श्राओ्नो । श्रव वह बावूजी बडी जल्दी-जल्दी दौडकर घर पहुचे । और 

दिन तो घर लोटते समय रास्ते मे रूककर किसीसे कूछ ही बातचीत भी कर लिया करते 

थे, उस दिच बिना कही छके दौडते हुए गए वहां पहुचकर देखा तो सचमुच घरमें आग लगी 

थी वहा जाकर सब बच्चों को निकाला, सारा धत निकाला, पर थ्लाग अ्रधिक तेज बढती 


३९६ हक 
मिहिक्र। , / #छ फर्त कि । देफ कि हीत्र क्रिछ # पिर्लि ४ फछू | 5 सतत इकाए के 
गई एक खत करके झन्दर ही रह, गया... वह ' एल, सका तो. वह ! हैओ पास 
खड़े हुडज़ो पे से शडते,हं मय दम ९ #फ ) देंगे, हो दर पे नी पा से नि 
देजिए वहा जूक मूल सी; विय, त रहा ॥ हे / हि हो गई अपनी जोन अपने भाण 
गत व्सीलव्यारे उन माहुी हल ए जा वेग, दे मा 
स॒पजाजहवेससग॒यकझगर गिल रा, कोर हि बा जान 
बेधजे कमी जुज़ मा जाड़े की, परुचाकू नहीं? करता । वह 252 
स़ान्जमे,ज्ीनहहता: हैक: प्ेजकाझी डसे हो | मे पल कि शो पा 
अफूछ्त छान 5मक्नाछ्ाज़ तक; हम से, शी ड़कर, श्रौर कोई जानती 
छेजो हो बताते (जहा क्ष कु झकसु; सके (अपिक पे ८ 
इसते वद्क़ाफओयाकडछ ध्ियाकाही: ५ ठीब, (जा में... हि ..ज जी, फछ फ्म्ध # कक 
च्रही होती ॥ 55 शान छे हीज | $ गत्रित 5 22028 गे कि नस ष्ठ नस रत आउंअचा। गे 
० किम कीसामील होझफ्नज़इछाए छिडवेमे कुताफए का | रा +]5फ | आह हु बाकी 
सक़फ़ कही जिक्र ही कैड पप्ाज़की मतियी, आप जोग हु कप । 
शिप्क्र्मा फ़ोह (900) 9 96 झा को कहता नक़ा, लागू झपने का | या ह व दि 
हितती आहाउज़ी कलाई सके कह गला गगप तीज 
३०2४ क़्च्पर 8 2 झएजे हो । 6 ०5 कह 
दे क्निः 4 | 0 के पक पी कह डर ग् 
अडछही; यांकिल्रीतपताकिगाड़ काडेमेट हम हा हा 
फ्री 022 कु है १०0० का 
एके 8 सद्रमामप्रक वीजकाउ पट: क्षुत्रकी सात दि 8 गे अरर्वरकिद 
5>क्रेकाजे जी काम फिर बाज ।72 0. | न कल वी किन क्िशा 









#पार्कके यहुफ़आज़ाम क्षप्रा।॥ पा गे न्च्ल्रि 
भक्ञाभपूक्रेनकर्म बनते कवि काउड़े कग) हे गा भा मम 
मकानेतगगागत कफ फेंसम्फुहे आकुडज लाखो एप गा कए जन 
मत हह़ेया। ऋ कड;बोडक करता किया "हे कारक जात 





फ््रपकेसअतकी आज हक लीस, 38 इक्रिफितो 
स्‍म्नामक्े 45 0 क्िहमर्दू. कोई ण्द गा क मा पी हू? झसारका 
फिज्लीवतञातोक्की जोगालाकेह सी कि, हो न भही है। जीव तो जवेकी  जीवमे 


अमण है, रुलना हैं। उस जीवनसे इसका के 


३६९७ 
22% 
उस सहज अमिट्र -जीवनकी दृष्टि. त. करके विनझबर्‌ सुयोगभव हे 8 क्तो 

० 2 कल ह्जात़ छा 
! क््मभा विड्स्खता, मे हि है हु 
गिरने का उसः जीवनकी रूचि कसा अपनी. 5वविडम्बता हल कोर दिये 
6 “परभावबिधिवताअर्तस्तत्वकीआड़ा: बिता आविविको गदर 40 किक] 


४ म |ञ' 3 ॥2 5 


गान और आनन्‍्दस्वरूप है । इसका स्वडप ही ज्ञानानन्द है ।>इसुको किसी प्रकार की कष्ट 
। इससे किसी भी प्रेकारका अधूराफ़्नाजहीग्रीमा सजी करिर भी आज बते 
हालत: जब देख रहें हैं:तों सप्तारके सम्जीपप्रानिश्लोकी हालत, शोननीय है. दे खी रहते 
हैशाबिकल्प करते हैं, क्षोभः करते है; परेशुनाओते है: सती या .|9 ॥ भोगत है. । इस 
वंतोपिका विनाण केरत्राययहँसतसे बड़ा माही लकीएजईर जीवनमे है... उन सबका विनाश ड्सं 
भवमे तो-न हो पायरगगा॥' संगर उपाय -बनाता, चाहिए । उपाय बल जायगा तो हो जाय! पर 
यहा पा्रम क्रॉल।है 'उ्म्नहाः साक्षातत मोझ्-नही है, लेकिन मौक्षके प्रारभिक उपाय पर तो हंमा- 
स-अ्रधिकार घल्- सकता । तो।हम सम्पाले-लाइुत प्रौरू सम्बर निजता प्त्लेंकी उपादोर्न 
पक करके मुक्तिके मारे को (कदम रात मय कक 
होगा कर्मकी; सम्ब॒र, कर्मी ८ निजुरा/ तो (ेखिपे हि ब्यः तरहसे जानना द्रव्यकर्म 
ओर भिवकिगाल जजों सकते भाव उत्पन्‍्न- होते, हागुहप। 
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ल्प विचार तकाणाय ये सठ भार्वेः 


5, गगन काका: पा इन न 
क्मेस्हेओर इसके निंम्ित्तायूतत्जोतक्यकर्त 7तके तहत ता + 72 प्रकारिका, ' कु 
द $ सूंवि गाए प 


पज्ीवक़ेस्से|थर एक] लेत्रीवातहज़्न्य है वह. ह्रत्यू लि न ३ है पर से तल आह दृत्यकम्से त़ाः का 30 हे 
मावकर्मलिप्मुन्तित मिले, उउसकए उप्ताय-देज्िगे तोअुलमे- एक, ही उय हू... का 
असावक्षमेसे) रहित इसमे- स्वभावकी श्रद्धावद् लीजिए मं. गानुमात्र है अपने आप । मे 2000 
४ इसमे अज़्वका अवेश-नही,-ऐसी-अड़ा करना, ऐस न का 5 फस ही 

ज्िवेभावमे: लीन-होताए ड्रसको कहते ह्ते हु साल) हि पल बये गे चौकीपर कूडा । करकीट 
उलमाहैाग्ा बीठ जमा हैं।और इस द्ौकीकों न.क्रना यने कब कडा करऊट बीट श्रार्दिक 


| ओन्‍जमाउहैं: उसे! इस चौकीओो-मुक्तत्कु पद ग्युगनने नि कड़ा हु-उकट बीट _आदिक जा सल 
फिमसिहैशिउस मे जे से रहित- चौक़ीको व़नाता< हें, तो वी को निर्मल बनाता है उसके मंन- 
फिमेम्यहि अंडा हैं किपलहीरकि च्ीकीओ: प-सल सही, कला नही, बीट, नहीं" 

६स्वमार्वेश्तो छोकीसे।जो.कुण:ह जुट सो है फ््सी श्रद्धा न हो तो चौंकीकाी सौफ कर सकेगा 


पल डक 
मैक्याग? गग् उचिलेसे जते हि-यठ एज ते की चीज जितनी मल ज॑मा हैं यह चौकी 


४३747 थ्‌ फि ह]»५ ) 5 जा 
फजा स्व कफ देल्ती ज्यौदीको साफकर सकेगा क्या इसीत रह. भ्रपने आत्माकों श्रगर साफ करना 
नमायमे कर्मर-फ़त से; मुक्त करना है, तो यह श्रद्धान, बहुत श्रावश्यक है कि इस द्रव्यकर्म 


आवेकर्म राग ज्क भवोसे: मैं राजा हैं, मेरे स्वभाव नहीं। मे तो  भीतंरमे पूराका पूरा 


लटका आकर 
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विशुद्ध ज्ञानस्वरूपको लिए हुए हूँ । यह श्रद्धा करना आवश्यक है । तो ऐसा ही उपयोग निर- 
न्तर बनाये, क्योकि वह उपयोन अ्रगर यहा नही रमता है और उपयोग बाहरी पदार्थोमे 
रमता है तो वहा सिवाय क्लेशके और कुछ नही है । जहा क्लेश है वहा कर्मबन्धन है, जहा 
ग्रानन्द है वहा कर्मबन्धन नही है 
शआानन्दकी सुखढु.खातीतता--भैया ऐसा भी कहे तो कोई हज नहीं ससारके सुखमे 
भी क्लेश ससारके दु खमे भो क्लेश, इसलिए सासारिक सुख को भी क्लेश और दु खको भी 
क्लेशके खातेमे जमा करे | सासरिक सुखको आनन्द खातेमे जमा मत करे । वह आ्रानन्द नही 
श्राननन्‍्द तो आत्मदर्शन, आत्मानुभव आत्मस्वभाव और आत्मरमणमे यहा जो कुट, एक परम 
सहज आल्हाद उत्पन्न होता है उत्कृष्ट विलक्षण, किसीके पूर्ण है किसीके कम है, वह कह- 
लाता है आनन्द । उस आनन्द से कमें कटते है। कष्टसे कम नही भडते । जैसे लोगोकी 
मह हृष्टि बन गई कि जग तप करनेमे कष्ट है और बेकार चीज है, उससे लाभ नहीं है, भ्ररे 
जो ब्रत तप करते हुए कष्टका अनुभव करता हो बात सही है, उससे लाभ नही है किन्तु ब्रत 
तप करते हुएमे जो अपने भीतर आनन्द मानता हो, ज्ञानहृष्टिकी तृप्ति मानता हो वह श्रान- 
नद' तो कर्मनिर्जराका कारण होता है । उपवासका क्या महत्त्व है, इस बातको वह ही तो सम- 
ऊऋ सकेगा जो ज्ञांनपूर्वंक उपवास रखता है उसका ऐसा चित्त होता है, ऐसा मन होता है कि 
जिसे उससमय एक बहुत अच्छा वोतावरण मिलता है ॥ बत, तय आदिक सम्यकत्व विना भी 
करे कोई तो भी पाप बन्ध बराबर को न होगा । पापसे जो हानि है उससे तो बच जायगा, 
प्लौर, सम्यक्त्वसहित ब्रत, तय, सयभ् बने लो वह मोक्षमा। पर चलेगा, उससे मुक्तिका मार्ग 
बनेगा । तो देखिये बात है अपने झरफ्कों ज्ञानमात्र अनुभव करनेकी मैं श्ञानस्वरूप हूँ, मेरेमे इऋ 
छा नही, इच्छा मेरा स्वरूप नही,“ऋूूछा ही, परिग्रह है €चछा ही बन्धका कारण है । मेरेकिसी 
भी बाह्य पदार्थमे इच्छा नही है । रूह बाँत तब बनती है ना जब यह ज्ञानमे श्रा जाय कि मेश 
परसे सम्बन्ध नही, पर परमे है, मैं मुंकमे हैँ, परका मैं कर्ता नही, परका मैं भोक्‍्ता नही । 
मैं तो अपने श्रापकी वस्तुमे परिणमन करता रहता हूँ । इसके सिवाय दूसरी करत है ही नही 
यहा पर, ऐसी जिसकी श्रद्धा हो वह्ढ ही इच्छापर विजय प्राप्त कर सकता हैँ | तो जिसको 
ऐसा अपने भीतरका परिणय है किध्ना ही उसपर कर्मका उदय झाये मगर वह कर्मसे लिप्त 
नही होता । भला सुकुमाल मुनिका शरोर स्यालिनियोने चौथां, खून निकल शआ्ाया, मासकी 
लोयडे प्रकट हो गई, इतना होनेपर भी उपयोग निर्मल रहे, इस ज्ञानस्वभावमे ही उपयोग 
मग्न रहे, यह बात दूसरोको कठिन दिखती है लेकिन जिसने इस ज्ञानस्वभावकों ही श्रात्वीय 
आनन्द रूपमे अतुभव किया, शरीर तो यो है जैसे कि श्रौर शरीर ऐसे ही परद्रव्य जिसने 
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शरीर को मान लिया भीनरभे, जिसका इनना हढ श्रद्धान है उसको उस समयमे कोई वाघा 
नहीं होती और कोई विलक्षण ही प्रानन्तका अनुभव वह करता रहता है । 

शआात्मीय आनन्दके उपसोगसे कर्मंद्ा प्रक्षय--वह देखो सुकुमाल घुनि, किसके 
प्रतापसे उन्होंने उद्ध गति पायी | उन सुकौशल घुनिको सिहनीने खाया, उनका वक्षस्थल 
बिगाडा, उनके मस्तक को नोचा, इतने पर भी वे अपनी आत्मसाधना से रच भी नहीं 
चिगे, वे भी तो आनदमय हुए ? अरे कष्ट तो वहां था ही" नहीं । सहन करने को बात 
तब ही तो झाये कि जब कष्ट हो, कष्ट तो उस उपयोग में था ही नही, शरीर की वात 
शरीरमे हो रही, वह अपने आत्मस्वरुपको अपने झात्मामे मग्न करता रहा है। ज्ञानका यही 
उपयोग चल रहा हैं । कष्टका अनुभव भी नही है । उस अ्रतुभवके प्रतापसे ससार से मुक्ति 
होती है । तथ्य तो भाई यही , ।क यहु निर्णोय बनावें कि बाहरमे आनन्द नही है । किसी 
भी बाह्य पदाथसे मेरे को आ्रानन्द न मिलेगा। ग्रानन्द मिलेगा तो भेरेको मेरे आत्मप्रदेशमे 
ही मिलेगा अन्य वस्तुमे आनन्द नही है, कमकट है, यह राग आग है । किसी भी पर जीव के 
प्रति राग करे तो श्रागकी तरह जलन करती है। श्रद्धा बयाये, परिष्यितिवश बोलना पड़े 
तो बस बोललें परिस्थितिवश तो जिस चाहे से प्रेम से बोलते है। दृकान मे, धरमे रहते 
है, पेट पालन करते है, परिस्थिति ऐसी है तो आपको कुठुम्ब से बोलना पडता है तो बोल 
ले, पर श्रद्धा यह बतावें कि यह मेरा कुछ नही है । मै तो इन सब से निराला ज्ञानमात्र 
हूँ । 
ज्ञानाराधनामें ही शान्तिकी संभवता-+शान्तिका काम आजसे न लो आपकी मर्जी 
किन्तु अगर शान्त हो सकें, मुक्ति या सके तो यह ही उपाय करेंगे तब पा सकेगे, दूसरा 
कोई उपाय नही है | तो ऐसे अपने ज्ञानस्वन्पवी निहारशर इन विभावोसे उपेक्षा करना 
उपभोगसे उपेक्षा करना और एक ज्ञानस्वर्१, आरावनामे रहना, बस इसीसे सम्बर होता 
है, इपतीसें दस धर्म आ गए । सब कुछ अपने आप आ जाता है। एक ज्ञानमात्र स्वरुप की 
बात है वह सब इसमे अपने आ्राप आ जायेगा । क्रोध न करता, घमड न करता, मायाचार 
न करना, छल कपट न करता, एक अपने आप पर बरुगा करले, दया करले, दूसरा जीव 
कोई मददगार नहीं किसके पीछे अपने अ त्मा को खराब करता कौन मेरा प्रभु है, कौन 
ईश्वर है, कौन साथी है ? किसके लिए अपने * प्रात्माकों वरबाद करना और जन्म मरणका 
रास्ता लेना क्या जरुरत पडी है ? किसी प्रकारका छल करनेको क्‍या जरुरत पडी है कि 
लोभ कषायको मनमे रखें । परिस्थित्ति है तो वहा श्राप अपना वजट बनायें, एक घर है, 
आपकी एक संस्था है, श्राप उसमे सस्थाके एक मेम्बर की भाति रहो । शग न करो । 


380०० 


सदस्य (मेम्बर) भी तो किसी सस्था से करनेके लिए “तत्पर रहूँता है, उत्साहित एरहिता ह 
5मंगर उसको श्रद्धासे इंतना व्यामीह नहीं है इसके ही सहारें मेरी जीवन है-॥/वछ्षिफ सत्राकुछ 
७हैं +-जेसे मोही मेनव फर्मको तो मानते है कि वह सेरे जीवनेकी?एक पहाराग्है, इसी तरह 
ज्शानी पुरुष मानता है कि मेरे ज्ञ[निस्व॑रपकी जो आरोधिना है थहीीमैरा ग्रीणप्हैग्रहीक्ेरा 
-सह्वारा है, बाकी तो सब परिस्थितिवश करंना पेंडता है थी रिवीर/ वीएकीसस्थावहै।म तो 
<उसका एक मेम्बर हूँ । जो वर्डा पुरुष है वह ग्पने परिवार मे ख्रेसीडेन्टा प्रथा य) ,कीमिकाम 
प्र हह्ा हैं मगर उसमें आपका है क्या 7 आप तो अपने? आत्मोकीअंधिकास है; हप्तरेकी 
शत्माके अधिकारी, नही है कै.  शपिछ रादा5क्ल “ हिए क्र पढ़ हि #िहिए 
3। > इुडेपसोगका स्वशाबमे संयसन ज' प्रतपेनक अ्रतो-जंब । क्रीकठ मानस समॉयाधलोम 
अफणे; इर हो,जाती हैं. तो झात्मामें ऐसो' पर्वित्रता जगती हैंतेके 7 धंह्ठाँ सिब सच्चाई प्रिफट हो 
जाती है.।. शब वहा अस॒त्यका काम न रहा । जहा सच्चाई प्रेकेटहुआकिए वहा।वाईतबिक 
्यन बत़ते लगेगा झौर फिर सयम होने से, वह सच्चाई केएहीनेक्िश्ात्मामे।एकिपश्चिरण 
होड़, प्रतप्त होना जिसके फ़ल से यहांके रागह थे मोह संवाइरीः्हीत चैले+जातेहे, और यह 
प्रकट अकिण्चन्‌ बच जाता हैं । ब्रह्म लीन होनेंका' यह ही #हीलिवीय है दिखोः जैसे एक 
ंतसी काच आता है उस आतसी काचके पीछे कुछ” कागज के:डुकँडे श्राारईरख/ दी जाय 
और उसमे सूर्यकी किरण केन्द्रित करके भूर्यका प्रकीर्श हॉल आयः क्ौए वहाकागज जी रूई 
जल--जाता है । तो वहा हुआ क्या ? काच तो एक साझ होना चाहिए निर्मल होना ब्वाहिये 
- पहली बात । श्लौर फिर सुर्यकी किरणों केंन्द्रित' हो जानी 'चांहिएँ,7दूसेशी बीत । फिर नीचे 
स्वेपत, हो जायगी । रूई पर वे किरणों पंडी तो यहां प्रतेषेन हो प्लोक।एनफिरघह [ईदी जलते 
लगेगी %फ़िर वहा क्या रह जायगा ? फोक, अ्रकिण्वेन रह ज्ञय्॑गों, यीने कुछ नहींतरहा । 
हो क्या+फ़िर रहा ” जो है सो ही रह गया । तो इसीतरह क्रोध >मानीस्मोयाँ लें मे आदिक 
परी त्यु|ग.होनेसे पवित्रता जगी, सच्चाई जगी, स्वच्छ्ती हुई, अब अपने" उपयोगी किरणोकी 
करेख्ित:क्विया जो उपभोग यहाँ वहा भागता 'धा संर्बकीं केन्द्रिय के दियाओसंयताहो गया 
उपग्मोगक़े अयूत होने से यह प्रतपन हुआ, इस चेतन्य श्रात्मामे एके प्रतोपजगें जिसके कारए 
रागद्ग,त़ मोह ज़ितने भी हो रहे थे वे सब' दूर होते चले गए पर तर्की यह अरमान्अकिण्चत 
सह, [उस समय. यह आपने स्व॒रूपमे लीन होता है, यह उसका बैहचिय हैं यह एंकवैशानिक 
एपद्भति है कि कैसे; ह म मुक्त हो सकते हैं।' जहां हम कर्मेबस्विनेंगे इतना कसेंगहें तो क्या 
-उप्ताग्र/है कि हम-सुक्त हो सके ? ये १० धर्म: एक वेशॉनिरक ढेंगे सेहें / यहँउवार्य कैरले तो 
मुक्ति अवश्य था लेगे। तो ऐसे इन देश धर्मों की सहासि लें भीरअर्वने 7 मुलेमे प्रिमिद:हष्टिसे 


पी 
५ 
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तानमात्र का सहारा ले तो ऐसा तपश्चरण चलेगा, प्रतपन बनेगा कि कर्म दूर हो जायेंगे, 
पुक्ति प्राप्त होगी । देखिये---सम्यग्दर्शनके लिए प्रयोजनभूत ये ७ तत्व ठीक रहेगा, इनसे 
से कौन से तत्त्वकी श्रद्धाकी जायकि मुक्तिका मार्ग मिलि। दो तो मानने ही पडेंगे, जीव 
और अजीव, जिनका कि रगडा युद्ध चल रहा है अब तक बरबाद हो रहा है यह आत्मा 
भगवान जिस अजीव के प्रसगमे उपाधिके सम्बन्धसे और उस ओर उपयोग लगानेसे उस 
अ्जीव के सपर्कसे यह भगवान आत्मा बरबाद हो रहा है । तो इतनी बात तो मानना पडे-- 
गा कि जीव और अजीव दो का यह सम्पर्क है, उसमे यह कगडा चल रहा है | तो यह भ- 
गडा मिटाने को क्‍या करे ? झंगडा मिट गया, इसके मायने है मोक्ष । कंगडा मिटनेके लिए 
क्या काम करना ? जिससे झंगडा हो वह काम न करे और जिससे मझगडा मिटे वह काम 


करे । तो भंगड का कारण है आ्राश्नव॒ बन्ध । बन्ध स्वय कंगडा है। कंगड का कारर है आश्र- 
ब्‌ । आश्रव न करे तो सम्बर हो गया । 


संवरपुर्वक निर्जरासे श्रात्माकी निर्भमारता--अ्रव सम्बर तो हो गया, आगामी कर्म 

तो मानो रुक गए और नवीन और पुराने कर्म श्रभी इतने बन्धे है क्रि अगर इतना ही हिसाब 
कोई लगाये कि नये कर्म न झञाये, पुराने कर्मेको क्षमा करदे, उनको समयसे पहिले न खपावे 
और नवीन कर्म न आये, इतनी ही काम रखें तो कितनी देर लगेगौ मोक्ष होनेमे । इसजीव 
के साथ इतने कर्म बन्चे है कि आजके बोधे याने एक क्षणके हुए कमंका उदय कबतब झाय-- 
गा ? ७० कोडा कोडी सागर व्यतीत हो जाय । जिसके सम्बर होता है उसके इतने कर्म तो 
नही रहते अत कोडा कोडी रहते है मगर कोडा कोडी से समभिये कर्म कितने देर तक इस 
जीवके पास रहते है यह एक क्षणमे बाघे हुए कर्मकी वात कह रहे है, फिर तो जो रात दिन 
कर्म बाघे जा रहे है उसका अ्रदाज लगा लेना | एक क्षण मे बांधे हुए कर्म अज्ञानी मिथ्याह- 
एिट मोही जीवके ७० कोड कोड़ी सागर तकके लिए कर्म बन्ध जाते हैं। अरब जरा कोडा 
कोडी सागरका अर समभिये वह बडा भारी काल है। वह गिनतीसे ने बताया जा सकेगा । 
उसको उपमासे बताया जायगा । इसे कहते है उपमाप्रमाण । मान लो कोई २००० कोश 
का लम्बा, चौड़ा, गहरा, एक गड्डा है और उसमे कोमलसे कोमल बालके इतने सुक्ष्मसे टुक- 
किए जाये कि जिनको किसीभी प्रकारसे दूसरा टुकड़ा न हो सके उत्त बालाशोकों उस 
गड्ढेमे ठसाठस भर दिये जाँय और उसपर हाथी भी फिरा दिया जाय ताकि वे बालके टुक-- 
$ खूब दव जाये । अब उन ठुकडोमे से १०० १०० वर्णमे एक एक ठुकडा निकाला जाय, ता 
इस क़मसे सारे टुकड़े निकलनेमे जितना समय लग जाय उतने समयका नाम हैं व्यवृहा रप- 
लय और उससे अनत गिनते गुणा काल लगे तो उसे कहेगे उद्धार पल्य और उससे 'मनेगिनते 
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गुणा काल लगे उसे कहते हैं अद्धापल्य और एक करोड प्रद्धापल्यमे एक करोड ग्रद्धापल्लका 
गुणा करनेपर जो लब्ब हो उतने समयको कहते हैं एक कोड़ा कोडी अद्धापल्य, ऐसे १० कोड 
कोड़ी अद्धापल्यका नाम है एक सागर ऐसे एक करोड़ सागरमे एक करोड सागरका गुगा 
किया जाय तो उतने समयका नाम है एक कोड़ा कोडी सागर ऐसे ७० कोडा कोडो सागर 
तक का कर्म बन्ध हो गया उदयकालमे अ्रायेंगे, आरवावा कालऊे बाद झ्ाते रहेगे, इतने काल 
तक रहेगे । आना एक तो ऐसा होतो ही नही । जिस छुद्ध परिणामके कारण कर्मका सम्बर 
होता है उसीशुद्ध परिणामके निमित्तसे कर्मनिर्जेरा भी होती है, फिरभी कल्पनामे मानलो बन्धन 
समभनेके लिये कि अगर कोई कल्पना करके मान ले कि सम्बर ही सम्बर होता, निज रा नही 
होती, तो वह कितना बडा समय है | वह समय भी कम हो जाता है ज्ञान व वैराग्यके कारण 
सवरपूर्वक यह निर्जरा आात्मापर से बोक दूर कर देती है। इस तरह सम्बर और निर्जरा 
इन दो तत्त्वों पूर्वक जीवका मोक्ष होता है | यो यह मोक्षमार्मके प्रयोजनभूत जीवादिक ७ 


तत्त्व है 
शानद्वारा ज्ञानमे ज्ञानको रमानेके श्रनुझहमे कृतार्थता--अ्रव देखिये-इतना तो सबकी 


श्रदाज है कि जब्रे सारे समागमको धुल जाते है और एक केवल ज्ञानस्5रुप आत्मा भगवान 
ही ज्ञानमे रहता है उस समय पूर्ण आनन्द हो जाता है। 'करि उपाय देख हुमन माही 
मूदहु आ्रांख कितउ कछु ताही ।! जिस समय इन्द्रिय व्यापार रूक जाये, मनत्री कल्पन।भ्रोकी 
दोौड रुक जाय उस कालमे जो एक स्थिरता होती है, धीरता होती है, ज्ञानमें ज्ञानस्वरुपका 
परिचय होता है, अनुभव होता है, बस मेरी वही है सम्पत्ति, वही है सम्पन्नता, यह ही मेरे 
को काम देगी, बाहरकी कोई चीज इस आत्माके काम न श्रायगी । देखिये अ्रनादिकालसे 
रुलते-रुलते आज हम कुछ बडे हुए याने मनुष्य हुए । मन अच्छा मिला, ज्ञान की तकंगा 
पायी । तो बडी दुलंभतासे तो आप हम लोग एक महान पर्यायक्रों प्राप्त हुए, मह॒त्वशाली 
पर्यायको को पाया । अब ऐसे समयमे अगर इस पययिक्रा दुरुपयोग किया, विषय 
कंषायोमे अगर इसको लगाया, तो जब इतती बडी पर्याय का हम दुरुपयोग 
करने लगे तो इस पर्यायको फिर पा सकनेकी झाशा है क्‍या ? और 
जब यह पर्याय न मिलेगी, मिल गई गदी पर्याय तो उसमे फिर क्‍या बीतेंगी ' 
अभी तो हर बातका हठ बनाते है कि मुझे यह चीज चाहिए । कभी कभी तो भोजन करने 
वालाभी हठ कर लेता है कि मुझे तो यह हो चीज खाना चाहिए । एक बारकी बाते है कि 
एक नीमखेडा ग्रामसे हमारा किसान आया । जब हम धर रहते थे उस समय की बात हैं, 
तो वह किसान दुपहरबाद असमयमे आया तो हमने घरमे कहाकि इसे रोटी बताओों और 
खिलावों । तो मना किया । जब मना कर दिया तो' हमारे गुस्सा आयी और हमने घरके 
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भीतर जाकर चूल्हा फोड दिया | हमे गुस्सा इस बात पर आयी कि देखो बेचारा गरीब 
आदमी हार आया है, उसे खाना बनाकर खिलवानेकों कहो और घरमे मता कर दिया । तो 
चूल्हा फूट जीने पर हुआ क्या कि काफी समय तक हम भी भूखे बैठे रहे और वह भी बंठा 
रहा । और बहुत देरमे अन्य साधनों पर किसी तरह बनाकर तब खिलाया गया । तो कोई 
थोडी भी हठ करे तो उसमे कुछ लाभ नही है। चाहे वह घरमे हठ हो चाहे परिजन मे हठ 
हो, चाहे समाजमे हो, चाहे अपने आत्मा मे हुठ हो, किसी का ह॒ठ कोई दूसरा नहीं करता 
है | जो भी हठ करता है वह अपने आपमे करता है, जो विकल्प हुश्ना, जो कषाय जगी, जो 
इच्छा जगी, जो तर्कंण उठी उस विकल्प और तकंणामें यह हुठ कर लिया कि यह ही ठीक 
है । यह ही मै हूँ । इसके सिवाय मेरो कुछ नही है । यह ही मेरा पूरा वेभव है वस 
अपने आपकी पर्यायमे, परिणमन में भावोमे यह हठ बनाये है, बस इस हठ का 
परिणाम थोथा है । हठ बनावे तो जो सहज ज्ञानस्वरुप है उसका हठ करे यह ही हैं मै। 
तथा जो यहा ऐसा भेद करेगा कि जो यह उदय आ रहा, जो ये रागह्व घ झलक रहे, सो ये 
कमंविपाक हो रहा, यह कर्मोकी चीज है, यह मैं नही हूँ । मै इनमे न लगू, मैं इनसे हटकर 
अपने ज्ञानस्वरुपमे ही रहूँगा । इस तरहका आप हठ करे तो करे। सत्यका आग्रह करे । 
भेया आजदी हासिल करनेके दो ही तो उपाय है । जैसे यहां देशका मुक्ति आन्दोलन चला 
था न भाई, तो वहां क्या उपाय बनाया था। सत्याग्रह और असहयोग | खूब सोचलो 
जिसके पास हथियार नही, लड नही सकते, ऐसी प्रजा भ्रपती मुक्ति चाहे गुलामी से तो वह 
कैसे पेश पा सकती है ? बतलाओो जरा । तो दो ही तो बात कियो था (१) सत्याग्रह और 
असहयोग । सत्याग्रह तो यह था कि जो हमारे देश की वस्तु है उस पर हमारा श्रधिका है। 
जैसे नमक वनाने पर बडा भारी वार लगा रखा था। तो उनका यह था सत्याग्रह कि हमारे 
भारत की वस्तु पर हमारा देशवासियोका अधिकार है, यह था उनका सत्याग्रह और 
अहयोग क्या था कि जो भी विदेशी वस्तुये थी कपड़ा या और और वीजें, तो उनका 
बहिष्कार करता, उनकी सहयोग न देना, जैसे फैल्ट केप का बहिष्कार किया था । ये दो 
हुए सत्याग्रह और असहयोग तो जब यह विभाव कर्म सरकार हमारे ऊपर बडा जुल्म ढ़ा 
रहा है, हम गुलामीमे हैं, बच्धनमे पडे हैं, बन्धन दशामे श्रा गए है तो हम क्‍या करे सो 
उपाय बताओ्रो जिससे कि आजाद हो सके श्रौर उन कर्मबन्धनों से सुक्ति पा सके | उसका 
उपाय है सत्याग्रह श्रीर श्रसहयोग । सत्याग्रह बनाझ्रो जरा, सत्य क्या है ? मेरा जो मेरे 
सत्‌मे अपने आप निरपेक्षतया स्वरतेंत्रतया जो आज हो वह सत्य है। वह सत्य क्या है ? ऐसा 
यह आत्मा । दर्पणमें सत्य क्या है ? दर्पणमें दर्पणकी सत्तके कोरण दर्पणकी ओर से दर्पण 
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में जो स्वच्छता है वही तो दर्पगका सत्त्व है या दर्पणके सामने लाल कपड़ा कर दिया, 
दर्पणमे छाया झा गई तो क्‍या वह दर्पण का सत्व है ? नही। आप स्पष्ट समझ रहे है कि 
बह दपेणमे बाहरकी उपाधि है | कोई छाया आयी, कोई छाया अ्यी, कोई प्रतिबिम्ब आया 
तो वह दर्पणका सत्व नही है | दर्पणका सत्व तो दर्पणकी निजी स्वच्छता है। तो मेरेमे जो 
कर्मउपाधिका निमित्त पाकर जो यह रागढ् पादिक प्रतिफलन उठती है, ये परिणाप्त उत्पन्न 
होते है, विकल्प होते है, क्षोम होता है, क्या यह मेरा सत्व है ? यह भी सत्व नही है मेरा 
सत्व तो मेरा निरपेक्ष पारिगाभिक ज्ञावस्वरुप हैँ, ज्ञान ही मेरा वैभव है, ज्ञान सिवाय मेरा 
औ्रौर कुछ नही है । सत्याग्रह रखो और असहयोग करो । जो मेरी चीज नही है, मुझ पर 
लादी जा रही है ? ये रागढ्ग ५, अहकार व्यामोह, विषय कषाय, इच्छा, कर्मविपाक ये सब 
मुझपरलादे जा रहे है। ये मेरी वस्तु नहीं है | मुझे इनका सहयोग न चाहिए, ये हटे, इनसे 
मेरी उपेक्षा है। मै तो अपने आपके सत्य स्वभावका ही आग्रह करु गा, और मै इसमे ही 
मुक्त होऊ, इसमे ही मैं आनन्दमग्न होऊ । मुझे बाह्य वस्तुका सहयोग न चाहिए । 
इनमे असहयोग करो । तो अपने आपके स्वरूप का आग्रह करना यह है सत्याग्रह भ्रौर जो 
बाहरी मेल है, जो बाहरकी वस्तुओकों, उपाधियोको लगाया है उनसे असहयोग करो तो 
देखो कैसे मुक्ति न प्राप्त होगी । यह ही तो मुक्तिका उपाब है । 

सुख दु ख दोनो विषोके त्यागकर सहजानन्दाभूतपानकी सम्मत्ति--भैया ? संत्यके 
आग्रह और परभावके अ्रसहयोग ही ये सब सम्वर निर्जरा गर्भित हो जाते है। इसतरह सम 
वर तत्त्व और निर्जरा तत्त्व ये उपादेय तत्त्व मेरेमे प्रकट होझो, इतकी मेरेमे उपासना बने 
तो मुक्ति अवश्य होगी । परमात्मा तो, पूर्णा आनन्दमग्न है तव ही तो हम आप उन्तकी उपा- 
सना करने श्ाते है, और, अन्तरात्मा ज्ञानी पुरुष ये भी कुछ आनन्‍्दमग्न है मगर कुछ-कु्छ 
उनको कष्ट, भी है, और ये बहिरात्मा तो सदा कप्टमे है, उनको तो आनन्‍्दव नाम ही नही 
है। अज्ञानी पुरुषको तो चाहे बहुत सतान्न हो माये, चाडे वह बडा धनिक बत जाय, चाहे 
बड। राजपाट भी मिल जाय, मगर .भिथ्यात्व होनेके कारण उसे निरन्तर कष्ट हैं। वह ऐंके 
क्षणकी भी आनन्द नही पा सकता । कष्टकी दगाय होती है भाई कोई हाता है मीठा विप 
और कोई होता है कडवा विप | अब कड़वा विप पिये तो भी मर और 
मीठा विप पिये तो भी मरे । वल्कि एक बार तो ऐसा भी हो सकता कि कडवा विध पिये 
तो उससे अलग भी हो सकता, क्योंकि उसके कडवापनके कारण अरुचि करेगा । गुर नही 
पीना है, यह ठीक नही है । एक बार उसे मौका मिल सकता हैं कडवे विपसे हटने का रस 
मगर मीठा विष तो चू कि तुरन्त पीनेमे मीठा लगता है, अच्छा लगता है इसलिए उससे हं: 
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का बहुत कम अवसर है | तो यहा समझ्रिय कि यह सस्तारका सुख मीठा विष है और ससार 
का द ख कडवा विप है. । देखो जब कोई द ख आता है तो उससमय लोग प्रभुका स्मरण भी 
करते है मगर सुख हो, ठाठ हो, बडा मांव हो तो उसमे प्रभ्ुुका स्मरण करना बडा कठिन हो 
जाता हूँ, क्योंकि वह मोठा विय है । कहते विस तो उपरेक्षाकी जा सकतो है मगर मीठे विप- 
की भी उपेक्षा करना ख्वाहिए, किन्तु उस मीठे विपको उपेक्षा करना कठिन पड जाता है। 
यही बात सासारिक सुखोमे है | इनसे प्रीति न करे देखिये इस सोरे जीवनमे अनेकों वर्ष तो 
धर्मकी उपासनाकी, पयू पग पर्वमनाये सब कुछ क्या, मगर कमसे कम एक निर्णय त्तो बना 
लो कि यह ससारक्ा सुख एक मीठा विप है अ,र बाकी प्रतिकूल बाते, कष्टकी बाते ये सब 
कडवे विष है । दो तरहके ये विष है, इनके पीनेसे हमारी बरबादी है, भव भवमे हमे मरण 
चारना पडता है | ऐसी सहज आनन्‍्दके अनुभवमे सर्वत्रकार अनाकुलता व पवित्रता है ऐसी 
श्रद्धा बनावे । अगर सत्य श्रद्धा हो जायगी अपने आयी तो जन्म मरणसे रहित हो जायेगे । 
सदभवितिओ श्रव्यर्थत|---एक क्ाई भक्‍त था । उसने अपने घरमे एक चैत्यालय बन- 
वा रखा था । वह बडा गरीब घर था। रोज--रोज वह भगवानकी पूजा करता, अभिसेक 
ऋरता, आरती करता और प्रभुकी भक्तिमे वह अपना अधिकाधिक समय गुजारता, आनन्दमे 
रहता इसतरहसे उसके १५---२० वर्ष गुजर गए। उस प्रभुभक्तिके प्रसादसे वह मालोमाल 
भी हो गया । एक घार क्या हुआ कि चार हक उसके घरमे घुसे और कहा कि देखो जितना 
तुम्हारा! घन है निकालकर रख दो, तुम्हारा सब्र घन भी लेगे और साथ ही जान (प्राण) भी 
लेंगे । तो वह भक्त बोला--लीजिए यह चात्री, सारा धन भी निकाल लीजिए श्रौर यह जान 
भी ग्रापके सामने हाजिर है । मरने का मुझे कुछ डर नहो, मगर एक बात्त सुनो तो सुन लो। 
मैने जिस प्रभुक्ी बीसो वर्षोत्क भक्तिकी उनको अगर ग्राप कुछ अवकाश दे तो मैं नदीसे 
सिखा झ्राऊ आर फिर वहा से वापिस आने पर आप हमारी जान भी ले लेना। चोरों डाक- 
ने सलाह की कि ठीक हैं । झपत चारोमे से दो डाकू इसके साथ चले जावे और दो यहीं 
। अय दो आाकुओ सहित वह भक्त प्रभुकी मतिकों पासकी नद्दीभ सिखाने ले गया। जब 
कुछ गहूराईमे पहुचा और प्रमुवी मूतिको सिखाने चला उससमय वह भक्त बडी करुणा 
शब्दोमे कहता है कि है प्रभो ? जिन हाथोसे मैंने आपकी सेवा दी उन्हीं हाथोसे आजमे 
ग्रागकों नदीमे सिझा रहा है । इस वात का तो मझे करुछ विणदद नहों कि मेरी मृत्यु हो रही 
। मृत्यु खूब हो, स्वत सुर्के परवाह नहीं, पर दूसरी बात सरी समकझमे यह बनती है कि 
प्रजाझे लोग क्या कहने कि खूब तो भवित को, छूब तो घर्म किया, मगर उसका फ्ल 
स्या मिया कि धन भी गया और जान भी गई । तो ऐसा धर्म करनेसे मुझ्के क्या लाभ है? 
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इसतरह से धर्मकी अप्रभावना होगी, इसका मुझे कुछ क्लेश है। इस भक्‍तकी करुणा भी 
आवाज सुनकर आकाशसे ऐसी आवाश आयी कि तुम किसी कि बातका खेद मत करो, तुम- 
हारी भक्ति निष्फल न जायगी, अप्रभावनाकी भी कुछवात न होने पायगी । देखो ये जो डाकू 
आये है तो इन चारो डाकुओ को तुमने पूर्वभवमे मारा था इसलिए तुमको इनके द्वारा चार 
बार मरना चाहिये था याने चार भवोमे तुम्हारी मृत्यु इनके द्वारा होनी चाहिये थी लेकिन 
तुमने जो १०--२० वर्ष प्रभुकी भक्ति की है तो उसके प्रसादसे तुम्हारी तीन मौत कट चुकी 
है, ये चारो के चारो तुम्हे एक साथ मारनेके लिए आये हैं तो तुम्हारा एक ही तो मरण 
रह गया । तीन मरण तो पुम्हारे मिट गए, यह प्रश्न भक्तिका प्रसाद है.। जब डाकूओँ ने 
इस तरह॒की आ्राकाशवारी सुना तो वे बोले ठहरो ठहरो श्रभी इस मूर्तिकों मत सिरवाग्रो, 
यहासे लौटकर चलो, हम चारो डाकू मिलकर जो आदेश देगे सो करना | सी वे डाकू उस 
भक्‍तको मूर्ति सहित वापिस लौटा ले गए । वहा उन दोनो डाकुओने अपने साथ वाले दोनो 
डाकुग्रोंसे आ्राकाशवाणीकी बात सुनाया ॥ तो वहा उन चारो डाकुओने यही निर्णय दिया कि 
जब एक प्रभुभक्तिक्रे प्रसादसे इसकी तीन मौत कट गई तो क्या हम चार लोग मिलकर 
इसकी एक मौट नही काट सकते । उन डाकुग्रोका दिल बदल गया और भक्तिसे कहा कि 
तुम अब किसी बातकी चिन्ता न करो, तुम आानन्दसे रहो ।न तुम्हारा धन लेंगे और न 
तुम्हारी जान । यह कहकर डाकू चले गए। तो श्रद्धा थी ना, भक्ति थी ना, एक धुन थां, 
इसलिए उसे प्राण जानेकी भी परवाह न थी । 

जीवन श्र सरण सर्मनत्न समाधिके पौरुषका फर्त्तव्य--यहां अ्रपनी बात देखिये हम 
आपने अरब तक अनन्ते बार जन्ममरण किए, अगर इस भवत्ै प्राण चले जायें तौ इसमे श्राप" 
का कया नुकभान ? जो बहुत--बहुत सोचता है, बहुत--बहुत विचार करता हैं, ऐसा कैसे 
होगा, कैसे मेरी बात बनेगी ? कैसे मेरा गुजारा होगा, कैसे क्या होगा ? श्रौर, जब मरण 
हो गया तो कया होगा । अरे यहा क्या मरणसे भय करते ? दो ही तो चीजें हैं हा, जन्म 
और (२) मरण ॥ इनमे विवेकपूर्वक छटनी तों करलो कि जन्म खोटी चीज हैं कि मरण ' 
देखिये जन्म के बाद किसोकी मुक्ति नहीं होती, और मरणके बाद मुक्ति मिलती हैं । भग'- 
वान अरहतका जोमरण होता है उसका ताम है पडित पडित मरण उसे निर्वाण बोलते हैं 
आखिर वह भी एक मरण है । तो केवली भगवानका जो पडित मरण है उसीके बाद मुविति 
हो जाती है, और जन्मके बाद किसीको मुक्ति हुई क्या ? जन्मसे मुक्ति नहीं मिलती, अर 
बाद म॒च्ति मिल सकती है। मरण समयमे विशुद्ध परिणाम हो, निर्मल भाव हो तो आपका 
यह भव भी बहुत समृद्धिसे गुजरेगा मरण तो इतनी उपकारी चीज है । लोग तो मरण के 
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समय उस मरण करते वाले से चिपट कर रोते है उसके मोह पैदा करते है और उसका 
मरण बियाड़ देते हैं। जिन्दगी भर भी उसे सताया मगर मरण समय में ऐसा सतीयेंगे कि 
उसे प्रभव में भी चैन न मिले । भ्रे मरण समय तो लोगो को उत्सव मनाना चाहिए था, 
खुशी मनाना चाहिये था, इसपर तो दृष्टि नही देते, लोग उस समय शोक मनाते, उसमें मोह 
पैदा करके उसका जीवन विगाडते । तो भाई अपना जन्म मरण सुधारों । श्रपना नाम यहा 
के मोही अज्ञानी[ प्रागियो की लिस्ट मे न लिखाओ बल्कि सिद्ध सगवानकी लिस्टमे अपना 
नाम लिखाओ । 

सहज विशुद्ध ज्ञानस्वभाषके श्राश्नयमें ही सर्वे श्र य.--सम्बर तत्त्वमें यह बताया जा 
रहा है कि जब ज्ञानी पुरुष को अपने आपके स्वरूपका यथावत्‌ निर्णय हो जाता है कि मै 
सनातन अहेतुक चँतन्यमान्र हैँ, तब इसमे कष्टका कोई काम नही रहता। ज्ञान ही भ्रपना 
प्रमार्थ पिता है अपने ज्ञान की विशुद्ध कलापर ही अपनी उन्नति की विशुद्ध कलापर ही 
अपनी उन्नति निर्भर हैं। शान्ति केवल एक अपने ज्ञानकी शुद्ध कलापर भिर्भर है। बाहरमे 
किसी भी पदार्थपर निर्मर नहीं है। जहा यह ज्ञानी समझता है कि से यह आत्मा विशुद्ध 
ज्ञान ज्यौतिमात्र हूँ, शुद्ध ज्ञानमात्र हूँ, और धारावाही ज्ञानसे अपने आपको शुद्ध ही पाता 
रहता है, निरखता रहता है । उसके कर्मका लेप नही होता और जहाँ उस शुद्ध ज्ञानस्वरूप- 
की श्रद्धासे हटे ग्रौर बाहरमे बाह्य पदार्थ मे अपना लगाव लगाया बस वही कमेंबन्ध होता 
है । अब यह सोच लो कि इन २४ घटो में कित्तना समय तो अपने आपके स्वभाव के लगाव 
मे रहता है और कितना समय परके लगाव से रहता है, जितना परका लगाव है उतना 
जीवन को निष्फल खोना है, जितना अपने आपके स्वरूपकी उन्मुखता है उत्तना ही यह 
सच्चा! जीवन है, जिस पुरुषने अपने श्रापके विविक्त ज्योति स्वरूपका परिचय क्या है उसके 
सहज बैराग्य रहता है । जिसको अपने आत्मस्वरूपके अनुभवमे आनन्द श्राया उसको विषय 
सुखो में प्रीति करेगा ? जिसको अनुपम आत्मीय आनन्दका अनुभव नहीं जगा वही विषय 
सुखको ललचायगा, लेकिन जिसको अपने शुद्ध ज्ञानस्वरूप का परिचय हो गया वह तो न तो 
किसी पर द्रव्य मे आकर्षित होता और न अपने सुख दुःख भाव मे झ्ाकर्षित होता तो इसमे 
मौज की कौन सी बात भ्रा पडतो है ? यह सब उसके लिए उपद्रव है। मैं परमात्माकी 
भांति एक शुद्ध शाश्वत आनन्द ज्ञानस्वरूप हूँ । ज्ञानमे इतना बल होता है कि आते हुए कर्म- 
रूक जाते है और पहिलेके बघे हुए कर्म भड़ जाते है। ज्ञानकी कलामे अदभुत है। यहा 
लोकमे भी तो देखने मे आता । एक तातन्रिक पुरुष हो, वैद्य हो जो सॉपके विषको अपने 
मत्र बल से उतारता है देख लो सही, ज्ञानबलका प्रताप उसीमे हो रहा, मगर कैसे बड़े-बड़े 
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सकट भी दुर हो जाते है। अथवा तात्रिक पुरुष विषको खाता हुआ नहीं मरता, क्योकि 
उसने ऐती सिद्धि प्राप्त की अथवा विषवैद्य हो ओर विपको भष्म करके खाये तो 'वह नहीं 
मरता । यह ज्ञानकी ही तो कला है। ऐसे ही जो ज्ञानी है वह भोगोपभोग भी भोगता है 
लेकिन समस्त भोगों से वह अपने को निराला देखता है। मैं हूँ एक ज्ञानज्योत्तिस्वरूप राग- 
रहित झ्पती प्रतीति जनाये । रागम सारे ऐब बसे हुए है, तो ऐस) जो विराग पुरुष हैं वह 
कर्मसे नहीं बधता । कर्मका उसका सम्बर होता है, ऐसे इस सम्वर तत्त्वकी बहुत बडी 
महिमा है । । 

परिपूर्ण ज्ञाननन्दस्वमाव श्रन्तस्तत्त्वके हृष्ठाकी निर्मेद परिरातिः---इस ज्ञानी पुरूपने 
ग्रन्‍्त देखा कि मैं क्रोब, मान, माय।, लोभआ्रादिकपायोसे रहित हैँ । मान किस बातका २ 
मान के ८ आश्रय होते है--किसी के ज्ञान विजेप हो जाय तो वह भी मानमे बढ सक्त्ता है, 
किसी की पूजा प्रतिष्ठा हो वह भी मान से बढ सकता हो, किसीका ऊच्च कुल हो, किसी 
को उच्च कुल की मा हो, किसीका बल, ऐश्वर्य, शरीर, तपश्चरण आदिक मे कुछ विभेषता 
हो तो उसके मी धान कपाय बढ सकती है | मगर ये सब चीजे क्या है ? आत्मासे निराली 
चीजें है। ज्ञानकां क्‍या मद करना ? अरे केवल ज्ञान के सामने मन पर्ययज्ञान भी कया 
चीज है ? स्वावधि ज्ञान भी क्या चीज है ” फिर हम आपको ज्ञान कितना सा मिला ? 
थोडा सा मिला, लेकिन उसी ज्ञानमे यह समझते है कि हमने बहुत कुछ पाय। । ज्ञातका मद 
करते, कोई पूजा प्रतिष्ठा मिले यश् सम्मान मिले तो उसका चेमड करता है अरे चक्रवर्नी 
सी जब विजय करके बुषभाचल पर्वत पर नाम खोदने जाता है वो उसको भी अपना नाम 
लिखने के लिए खाली जगह नहीं मिलती । नामोसे भरा हुश्ना था वह सारा पबेत । वहा 
झहकार दूर होता है--ओह मेरे जैसे चकऋवर्ती यहाँ श्रनगिनते हो गए, वहा मान भग होता 
है । जिसकी पूजा रही, किसका कुल रहा कुल भी उच्च कैसे ? श्ररे यह कुल भी क्‍या है * 
यह ॒ तो एक कर्मविपाक है। हम आपका कुल तो वास्तव में चैतन्यवश है, देखो पुत्र तिसे 
कहते हैं ? जो वशको पचित्र करे उसे पुत्र कहते--वंश पुनाति इति पुत्र , और सुत पिसे 
कहते ? जो पैदा हो सो सुत । तो अब यहा देखो ? हमारा पुत्र कोण है जो भैरे बशकी 
पवित्र कर सके, मेरे वशको स्वच्छ बता सके, वह मेरा पुत्र है। आपका वश है चेतना । 
जिसके साथ आप रहते थे, रहेगे, जिस बंशकों ग्राप छोड नही सकते उस चैतन्यवशकी पवित्र 
करने वाला कौन ? एक यह बुद्ध निर्मेल ज्ञानपरिणाम । वस यह ही अनुभूति, यह श्रद्ठभव, 
यह ज्ञान परिचय यह ही वास्तविक पुत्र है। आपका पिता कौन ? पिता कहते किते है 7 
वाति इति पिता, जो रक्षा करे उसे पिता कहते हैं आपकी रक्षा करने वाला कौन ? आपका 
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यह विशुद्ध निर्मल ज्ञान, यह ही आपकी रक्षा कर सकता है, दूसरा और कोई रक्षा करने 
में समथ नही है अत अन्यकी आशा व अहकार छोड स्वमे आवो । 
सज्ज्ञानसें सर्गधिद्धि---सारा कुटुम्ब, सारा वैभव सब कुछ एक अपने आपमें हीं 
है | जैसा चाहे भ्रपतेफो बता ले। एक बालकने मुद्ठीमे कुछ चोज ली, वह चीज क्‍या थी 
यहु आथ पीछे जान जायेगे । वह बच्चोसे पूछता है--बोलो बच्चों मेरी मुढ़ीमे क्या चीज 
है ? कुछ बच्चे तो यो ही चुप रह गए, कुछ बताने लगे । तो वह बच्चा बोला--नहीं, नही 
मरी मृट्रोमे तो सारी दुनिया है, तीनो लोक है, भगवान है, सारे द्वीप समुद्र है, सारे देश हे, 
मेरी मृट्रोमे सब कुछ है। तो सभी बच्चोने कहा-अच्छा मुट्टीखोल कर दिखाशो । जब मुट्ठी 
खोला तो उसमे निकली एक स्याहीकी टिकिया ।*'“'अरे तुम तो कहते थे कि इसमे सारी 
दुनिया है ।''हा हा सारी दुनिया है,''कसे ?'“इसे घोल कर इससे हम जो चाहे बना दे, 
दुनियाका सारा नक्शा बनादे, तीनो लोक अलोकका नक्शा बनादे, जो कहो सो बनादे, हमारे 
हाथमे सब कुछ है ऐसे ही हम आपके पास सब कुछ है ।'”*''अरे सब कुछ क्या ? न धन 
है, न कोई बाहरी चीज हैं ।**““अरे आपके पास ज्ञान है बस वही सब कुछ है। सोन। 
चौदी हीरा रत्त आदिमे भी कीमत नहीं बसी वह आपके ज्ञानमे बसी है। बाहरी पदार्थों 
में भेद नही पडा, भेद तो आपके उपयोगमे पडा है। वाह्य वैभव क्‍या चीज है ? कुछ नही । 
एक साधुमहाराज जगलमे बेठे हुए तपश्चर में रत रहा करते थे | एक दिन वहा से एक 
राजा निकला तो राजाने उस साधुकी तरफ देखा भी नही । वह तो बड़े अभिमानमे था । तो 
फिसी तरह साथूने उसे अपने पास विठाया और कहा--प्ररे राजन तुम किस बात पर अभि- 
मान करते हो ? तुम यदि राजा हो तो हम भी उपासना किए गए महान बुद्धिधनसे उन्नत 
है। तुम यदि वैमवसते प्रसिद्ध हो तो हम लोगो के यशोंको कवि लोग चारो दिशाओ मे 
विस्तृत कर रहे है, इस प्रकार गौरवकी दृष्टिसे भी हम तुम दोनो मे बहुत अन्तर है। यदि 
तुम हमसे परान्मुख होते हो तो हम भी एकान्तत हठपूवक तुम सबसे निष्पृह है । और भी 
सुनो राजन तुम यदि श्रर्थ (धन) को चाहते हो तो हम भी वाणीके श्रर्थ को चाह रहे हैं, 
बडे-बडे आगम वेद वाक्योंके अर्थसे हम सम्पन्न है और उन श्रर्थों के विलासमे हम बने 
रहा करते है । तुम तब तक ही तो शुर हो जब तक कि तुम्हारेपास घन (अर्थ) वैभव है। तो 
हम इस प्रकारसे शूर हैं कि घादियोके घमडको उपशमन (शान्त) करनेमे समर्थ है, उसमे 
हम लोगोके अक्षय चतुरता है। तुम्हारी यदि धनिक्र लोग सेवा करते है तो हमको भी 
सुननेकी इच्छा करने वाले अनेक श्रोताजत अपने दोषोके विनाशके लिये सेवा करते है। 
यदि तुम्हे मुझमे आस्था नही है तो हमारी तुममे बिल्कुल ही आस्था नहीं है। और भी 


0 सूत्र १--४ 


देखो राजन्‌ !' तुम यदि रेशमी वस्त्रोसे सन्तुष्ट हो तो हम यहा बल्कलोंसे सन्तुष्ट रहने 
है। तो बाह्य सन्‍्तोषको हप्टिमे तो हम तुम दोनो समान है, पर विशेष बात .एक यह है कि 
दरिद्र पुरूष बह है जिसके बहुत बडी तृष्णा लगी है। यदि मन सन्तुष्ट हो जाय तब फिर 
कौन धनी है और कौन दरिद्व हहै ? तृप्ति साधुको है राज।को तृप्ति नही ॥ 
परमसे लगाव करनेसे बुद्धिमानो समझमनेकी विडम्बनाः--अ्रब॒ सत्य समभलो कि 
बाहरकी जितनी बाते हैं वे सब बेकार है, भिन्‍न हैं, असार है, उनके लगावसे आत्माका 
हित नही है | आत्माकी भलाई है तो आत्मस्वभावकी हृष्टिसे है। यही बैठे-बैठे अ्रन्दाजा 
करलो, जरा विकल्प छोड दो, इस देहके विकल्पको भी छोड दो किर अशात्ति नही रहटी। 
विकल्प तो शल्यकी ह्वरह श्रात्माको दु खी करता है| निसक्री दृष्टिमे आत्मापर दृष्टि नहीं 
रहती पर्यायको ही आपा समभता है। मैं अभुक जातिका हूँ, अमुक पद्धतिका हूँ, अ्रमुक फर्म 
वाला हूँ, अमुक रिस्तेदार हूँ, आदि अस्ेक बाते इसके साथ लगी है जो सब कीचड हैं, इस 
आत्मकल्याणमे बाधक है, इस देहसे भी अपनेको निराला सममभकर जर। अपने आपके अन्त 
प्रवेश तो करे, मैं तो एक ज्ञानस्व्ररूप हूँ, ज्ञान-ज्ञान मात्र हैँ, ज्ञानसिवाय मैं और कुछ नी 
हैं। जहा ज्ञान ज्ञानस्वभावको ग्रहण कर रहा होगा, वह एक ऐसा कठिन दुर्ग हैकि वहा करमे- 
का प्रवेश नहीं हो सकता। लोग चिन्तव्नन करते हैं तो व्यर्थंकी चीजो का करते है और 
उसीमे अपनी बुद्धिमानी भी समझते है । वे रागद्वेष मोहके विषयश्भूत पदार्थका ही चिन्तत्त 
करते और वहा ही अपनी बातें बनाते । जैसी कषाय है वैसी ही अपनी बुद्धि घ॒ुमाते और 
उसमे समभते है कि हम बडे चतुर है ॥ एक सेठ श्रपनी हवेली के श्रागे चबूतरे पर बेठकर 
प्रतिदिन दातुन किया करता था। यह बहुत प्राचीत पद्धति है। देखिये दातून करने का 
रिवाज बुन्देलखण्डसे भी बहुत है और इधर आपके गुजरातमे भी । मगर दातून करने में कोई 
ग्राघा एक घंटेका समय बेकार गवा देते हैं । तो वह सेठ प्रतिदित अप्रनी हवेलीके चे/पेरे 
प्र बैठकर करीब आधा घटे तक दातून क्रिया करता था। उसी जगहसे सामने से ही प्रति- 
दिन कुछ गाय, भेंस आदि जानवर निकला करते थे । सेठ उन्हें दातुत क्रते समय प्रतिदिन 
देखा करता था । उन सभी जानवरोमे एक भेस ऐसी थी कि जिसके सीग सेठको बहुत अच्छे 
लगते ये 4 जैंसे पजाबकी भैंस सुहावती लगती है. उनके सीग छोटे घेरमे गोलमटील 2 
हैं ऐसे ही सेउको उस भेसके सीग बडी सुहावनी लगते थे | प्रतिदिन देखते-देखते एक हे 
उसके मनमें आया कि यदि इस भेंसकी जैसी सीगे मेरे सिस्‍्मे लगी द्वोती वो मैं भी का 
की तरह बड़ा सुन्दर लगता । इसी तरहका विचार करीब ६ माह तक उसके कक 
करता था। ६ माद्व परचात्‌ एक दिन उससे न रहा गया, ब्रह चबूतरेस कुदक: 


मो वशास्त्र प्रवचन भाग २ प्रवचन ४११ 


सिरको उप्त भेसक सिरसे भिडा दिया इसलिए कि इस भैसके दोनो सीग मेरे सिरमे लग जावे। 
अ्रव वहा भीस विचकी, दोनो लोह लुहान हो गए, एक ओर वह सेठ गिर पडा और दूसरी 
झोर भेस बडी दूर जाकर खडी हो गई । इतनेमे लोग जुडे, तो लोगोने कहा--प्रजी तुमने 
बिना विचारे क्या कर डाला । तो सेठ बोला-अरे मैंने बिना विचारे कुछभी नही किया, मैंने 
तो ६ माह तक खूब विचार किया कि जैसे इस शोसके सीग हैं वंसे ही मेरे भी लग जायें 
तो मैं कितना सुहावना लगता ? तो लोगोने कहा--ठीक है, तुमने बिना बिचारे तो नहीं 
किया, लेकिन जो उपाय किया वह तो गलत रहा । तो ऐसे ही सब लोगोकी बात चल रही 
है । हम प्राप्मस्वरूपके बारेमे तो चिन्तने नही करते । पालतू चिन्तन करते रहते हैं 

घसंक्र' जात श्रास्तरिक आश्रय-भैया । कभी सुबुद्धि जगती तो हम धर्म करनेकी बात 
कभी कभी करते तो हैं कि धर्म करो, धर्म करो, धर्म पर्व आया, पयुषण आया, धर्म करो, 
और धर्म कितना होता है, वया होता है, इसपर बिचार भी नही करतेकि यह धर्मपर्व है या 
नगीना पर्व है, जितने स्त्रियोंक नगीना हो, जैसे कानके ततैया, नाककी. मकडी, सिरके बिच्छू, 
कमरके साप श्रादि जितने भी नर्गीना (आ्राश्षूषण)' है उन' सबको पहिननेका मौका इन पर्वों में 
ही मिलता. है और पुरुषोको जरा--जरार्सी, बातोंमे लडाई ठन जाना, मनके प्रतिकूल, बात 
होने पर जगह-जगह दु खी होता आदिका, अवसर इन! पर्वके मौकोपर अ्धिकाधिक श्राता है, 
अरे धर्म तो हमारा अपने आपके अन्दर हे ॥ प्रभुुमूर्तिके दर्शन. तो इसलिए किए जाते है कि 
हमको अ्रपनी सुध आराये' कि मैं वह हूँ जो! हैं. मगक़नः। धर्म तो, भाई मोह और।/क्षोभसे रहित 
जो शआ्रात्माका स्वभाव है उसका नाम. धमें हैं | सो घर्में करे तो पद्धतिसे करे। कोई भी, काम 
हो जब उसे विधिपूर्वक करेगे तभी उसमे सफलता होगी नहीं तो ,सफलता न होगी । धर्मक्ी 
विधि है सम्यर्दर्शन, सम्यग्ज्ञात और सम्यक्रचारित्र. ७ बाहरी वातोकी हठ मत करे ॥ ह्‌ठ 
कभी भी' सफलता नही मिलती । हठसे तुरन्त अपने. आपके मनमे कलुषता आती है । हठमे) 
कहो या अभिमान कहो, एक ही बात है | तो हठको त्यागकर अभिमान छोडकर अहंकार से 
हंटकर अपने आपमे निर्मान, श्रकषाय जो आ्ात्म परिणाम है, स्वभाव है उस स्वभावकी, सुध 
लें । श्रब॒ तक परभावकी-बहुत सुधली मगर अ्रपने अ्रकषायभावकी, अपने इस निविकार ज्ञान- 
स्वरूपकी सुध नहीं ली। बड़ा कष्ट भोगा । 

सांसारिक समागप्की श्रशरण्यता---राजा, भोजकी सभामें कवि लोग बैठे हुए थे, तो 
कवियोमे एक कविका बाप भी बैठा था, वह पढ़ा लिखा न था। कही यह नियम तो नही कि 


कविका पिता कवि ही हो, वकीलका पिता वकोल ही हो, तो उस कविका पिता 


ता बहुत सीधा 
सादा था, तो राजा: ने उसी कविके पितासे कहाक्रि श्राप: एक समस्याकी पूर्ति करे--क्ष्या 


॥| 
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समस्या थी ? कक्‍्व याम कि कुर्म हरिणशिश्ुुरेव बिलपति, यो एक चरण बोल दिया, छन्दमे 
चार चरण होते है तो राजाने कविके पितासे कहा कि तुम इस छन्दकों पुरा करो | तो पिता 
वो जानता न था। वही पासमे उसका लडका बैठा था जो विद्वान कवि था । तो पिता कहता 
है अपने बेटेसे पुरा रे बापा, (बापा कही कही लडके को भी कहते हैं) याने अपने लडकेसे 
कहा कि बेटे तुम इसे पुरा करो । तो लडका चू कि विद्वान कवि था उसने अपने पिताके कहे 
हुए शब्दोसे हो छनन्‍्द तेयार कर दिया इसलिए कि राजा यह न समझ सके कि इस कविका 
बाप मूर्ख है। तो वह छंद इस प्रकार बनां-पुरा रेवापारे ग्रिरिरतिदुरारोहशिखरे, गिरौ 
सव्येडसव दवदहनज्वालाव्यतिकरे, घनु पाणि पश्चान्मृगयुशतक धावति भृश । क्व याम« 
कि कुरुम हरिणशिशुरंव बिलपति । देखिये-उस बापने कहा था-पुरा रे वापा, तो छस ,़वि 
ने उसमे रे लगाकर कया शुरू किया ? पुरा रेवापारे, देखिये शब्द तो उसने वही रखा, आगे 
रे श्र जोड दिया अर्थ-आ्रागे रेबानदीके तटपर देखो बहुत गहरा जल है, और दोनो तरफ 
जगलमे आग लगी है और पीछेसे संकडो शिकारी धनुष वाण लिए एक हिरणके बच्चेके 
पीछे लगे हुए हैं, तो ऐसी स्थितिमे हिरगका बच्चा विलाप करता है, उस समय वह॒कहता 
है---कहां जाऊ, क्या करू ? आगे जाऊ तो नदी के दीज्र प्रवाहमे प्रा॥ नहीं बच सकते, 
दायें बाये श्रौर जगलोमे भयकर अग्नि जल रही है, उधर भी मेरे प्राण नहीं बच सकते, 
पीछे लौटू तो शिकारियो द्वारा प्राण नही बच सकते, अब कहाँ जाऊ ? क्‍या करू । यह 
सोच सोचकर वह हिरणका बच्चा घबडाता है। ठीक यही हाल तो हम आपकी है । न 
जाने कितने कितते उपद्रव चारो ओरसे छा रहे हैं ऐसी भयकर ,स्थिति है हम आपकी 
क्यों ? कि कर्मका विपाक, कर्मका उपद्रव कर्ममे चल रहा पर यह चेतन है ना, बाह्यमे फाकी 
हुई उसको पकडा, उसमे लगाव रखा तो सारे उपद्रव भ्रा गए। कुट्म्बके झंगडे जुदे, देश 
के भागडे जुदे, सरकारके फगडे जुदे, यो चारो ओरसे सब उपद्रव ही उपद्रव आ रहे । और 
कुछ नही तो बैठे-बैठे यही सोचकर चिन्तित रहते कि न जाने सरकारके कैसे काठून बन 
जाये, रात दिन शल्यमे सब रहते कि नही, चिन्तामे रहते, कितने, उपद्रव श्रा पड़े ? झौर 
भीतरमे देखो तो कर्मविपोकके उपद्रव हैं । ऐसी स्थितिमे जब कि हमारे चारो झोर उपद्रव 
छाये हुए है ऐसी स्थितिमे क्या करू ? कहा जाऊ ? ऐसी स्थिति है, लेकिन यहा समाधान 
है अपने आपके भच्तः विराजमान जो कारणसययसार है तत्त्व है परमपारिणामिक भाव, हे 
शुद्ध ज्ञानस्वरूप निरपेक्ष तत्त्व है उसकी ओर दृष्टि दे, उसका सहारा लें। सहारा ले किसका 
रहे ? बाहरमे जिस चाहेको मित्र समझते । भ्ररे परमार्थ मित्र तो पंचपरमेष्ठी है । दूसरा 
और कोई मित्र नही, उसके अलाबा वे ज्ञानी पुरुष भी मित्र हैं जो विषयोसे हटाकर पम्मके 


मीक्षशास्त्र प्रवचन : २ भाग ४१३ 


मार्गमे लगाते हो ऐसा मित्र कौन है वास्तवमे ? तो ऐसे अपने आपके स्वरुपपर विचार करे । 
ये क्रोध, मान, माया, लोभ आदि चारो कपायोंसे जितना दूर रहनेका प्रयत्न करें उतना 
भला होगा । यहा तो लोग छोटी सी विभूतिमे तरस जाते है उसके पीछे क्रोध, मान, साया 
लोभ आदिक कपाये करते है, और मद कषाय करते रहे, दृसरेको क्षमा करके रहे । भ्रधर्म 
से दूर रहे, ऐसा अगर निष्पाय जीवन विताये तो इससे करोडो गुना बिभूति एक समय बाद 
मिल जाययी । वास्तविकता तो यह है कि समस्त लोक की विभूति हो तो भी उसे जीरण-- 
तृगवत्र समझो । क्‍या रखा है। तो अपने आपके स्वरुप की ओर आवों। बाहरी पदार्थों से 
ग्रब मुख मोंडो और अपने आपके भीतर आवो । 

मोहप्र कृतिविलासकी सभ्य प्रकृति--गुरु जी सुनाते थे कि कोई एक घुडसवार कही 
जा रहा था, उसे कही जाते हुए १००---५० आदमी दिखे । उसने ६हा--भाई आप लोग 
बाहा जा रहे है ” तो उन लोगोने बताया कि हम लोग एक अण्डपमे जा रहे हैं''किसलिए ? 
““भ ई वहाँ कोई कथा होती है तो उसे सुनने जा रहे है । वह बात सुनकर उस घुड़सवारने 
अपना घोड़ा वही किसी जगह छोड दिया और खुद भी उसी कथा मण्डपमे चला गया । वहां 
कथा सुना । उस दिन ससार, शरीर और भोगो की अरुचिताका वर्णन चल रहा था। उस 
कथाको सुनकर उसे वही वैर,ग्य हो गया और घोडेको वही छोडकर जंगल गया, साधु महा- 
राजसे दीक्षा ले ली । जगलमे ही रहने लगा ॥ १०--५ वर्ष बाद फिर वह उसी शहरसमे 
ग्राया, देखाकि उसी मण्डपक्री और काफी लोग जा रहे थे | पूछाकि भाई आप लोग कहाँ 
जा रहे है ? तो उन्होंने बताया कि हम लोग कथा मण्डपमे कथा सुनने जा रहे है ।“'कबसे 
जा रहे ? तो किसीने कहा २० बर्षसे किसीने कहा ३० वर्ष से और कितीने' कहा ४० वर्ष 
से । लो वह साधु बोला अरे वीर तो तुम लोग हो । मैं तो एक दिन ही कथा सुनने गया तो 
उसकी चोट न सह सका सो इस साघुरूपमे हो गया, तुम लोग इतने---इतने वर्षसे कथाकी 
चोट रोज---रोज सह रहें हो तो वीर तो तुम लोग हो । देखो वात जरा सी है, दृष्टिके जरा 
से फेरसे प्रकाश और अधकारकी बात चलती है । जैसे छोटे बल्बके जरासे फेरसे अन्धकार 
और प्रकाशका वातावरण बन जाता है | जिधर वल्व का मुख है उधर प्रकाश और जिधर से 
मुख मोड दिया उधर अधकार । ऐसे ही अपना उपयोग है । बल्वकी मोड़में तो फिर भी कुछ 
क्षेत्रका अन्तर आ जायगा, मगर उपयोगकी मोडमे तो क्षेत्रका भी अन्तर नहीं श्रावा । यह्द 
उपयोग बाह्य पदार्थोकी ओर मुख किए हुए है कि यहां विभाव हैं, अ्रन्वेरा' है, विपत्ति है, 
विडस्वना है और जरा सी देरमे अपने आपके उन्मुख हो गए वहां अन्त. प्रकाश है, सर्व विड- 
स्वनाप्रोका विनाश है । एक जरा सी कलाकर ज अपना सव कुछ बिगाड़ और सुधार निर्भ- 
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र है फिरभी हम उसे न करना घाहे ऐसा एक अलौकिक समागम पाकर तो किर व ।लाग्रो 
कि फिर और करनेके दिन कब होंगे ? सब जीवोकों समभोकि मेरे ही समान सत्र है । वह 
स्वरूप बिज्ञान है चतन्यमात्र, सब जीव एक है | ये परभाव क्‍यों लग बैठे कि यह अमुक है, 
यह गैर है. और की. यह हूँ, यह मेरा कुटुम्व है, यह दूसरेका है | अरे तेर। जब शरीर तक 
नही है और श्रद्धा मैं तू ऐसा विय पी रहा है, तो देख यहा का विधव पीनेसे एक बारही मरण 
'होगा मगर यहा मिथ्यात्वका विप पीनेसे अनेक जन्मोमे जन्ममरण होते जायेगे इससे तो 
भ्रच्छा यक्षका हालाहल विप पी लेना है। अज्ञानीको तो अज्ञानका बिंप लगा ही है लेकिन 
मिथ्यात्वका विप इतना तेज है कि न जाने कितने भवोतक बनः रठे । तो इस, बातों नही 
सोचते । 
ग्रन्त परमात्मतत्त्वका ज्ञाननेत्रसे दर्शन--शरण परमात्मतत्त्वका भीतरसे दर्शन होगा, 
विकल्पोसे न होगा, क्षोभ से न होगा । धीरतासे होगा, ओर घीरता भी तकमय्माती है जब यह 
निर्णय हो जाता है कि मैं किसी पदार्थका कुछ करनेमे समर्थ नहीं । होता है, निमित्त नेमि- 
त्तिक योगसे होता रहता है । देखो कोई लडका किसी लडकेसे २० हाथ दूर खडा हो; खडे-खडे 
वह अपनी अंगुली मटकी रहा हो, जोभ निकाल रहा हो तो २० हाथ दूर खडा वह दूसरा 
यह सोचकर दू खी होता है कि देखो यह भुझे चिंढा रहा है, अरे वह चिढाता कुछ नही जसे। 
कहते है कि दूसरेके आाखकी जरा भी फुली हो तो वह जल्दी दिख जायाओऔर अप्तर्नी। झ्ाखमे 
बड़ा टेटा हो तो भी नही दिखता । दूसरेमे जरा भी गलती हो तो कट नजरआ। जाती है कि 
यह कैसा मोहकर रहा है, यह पागल हो रहा है । जाना तो कुछ साथ है नहीं ।घर तो 
इसका है नही फिर क्यों भोह कर रहा ? दूसरेकों तो यो नजर आता और खुदकों गलती कुछ 
नही' देखता । जैसे जगल में कोई श्रादमी चला जा रहा था तो देखा कि वहा अचानक ही 
आग लग गई। चारो तरफ आग फैल गई अब वह पेडपर चढकर खडे होकर अपनी जान 
बचानेके लिए पेडपर आराम करने लगा ।' थोड़ी देरमे श्राग बढ़ती, हुईं बिल्कुल निकट झं 
गई, वहा उसे कुछ मौज आने लगी थी, वह देखो हिरण मरा खरगोश जला, भ्ररे वह देखो 
हाथी भी अग्निसे जलकर छटपटा रहा ?*“पर उसे यह पता नही कि जिस पेड पर मैं बैठा 
हैं वह भी जल जायगा और मे भी जल जाऊ गा । तो. ऐसे ही' यहा देख लो दूसरोकी विप- 
त्ति तो आखोके सामने है पर अपनी विपत्तिपर कुछ नजर नही है । श्राप लोग रोज सुबह 
नहाते हो, यहा मदिर आते हो, दो दो चार चार फर्लाग चलकर आते हो । इतनी तकलीफ 
करके यहा प्रभुदर्शन करने आते तो,क्यो आते ? अरे इसलिए आते कि मुझे मेरा स्वहूप आर 
हो जायः श्रौर ये सारी प्रवृतिया, ये सारे नढ्खट मुझे: त करने पेड जब तक कि ससारदशा: है 
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और मै ऐसी ग्रवस्था पाऊ कि हमे ये कोई कष्ट ही न करने पड मै तो अपने ज्ञानस्वरूपसे 
ही रत रहा कछ , आनन्दमग्त रहा कह , ऐसा मार्ग बनानेके लिर यहा मन्दिरमे आते है, 
मसवांतके स्वरूप को देखते हैं इसलिए कि मेरे ये कमफट संकट सदाके लिये छूट जाये और 
में स्वय परमात्मस्वरूपमे मग्न ऐसा जिसे मिले अन्त परमात्मत््व, जो कषायोसे विवित ऑर- 
माका स्वरूप है उसे अपनाये और भीतरमे ऐसा विश्वास बन।ये कि मुझे ज्ञाताहृष्टा रहना 
है, ऐसा चेतन्यमे प्रतपन हो में तो ऐसा करके ही रहूँगा। 
कषायके श्रा हमें श्रात्मतविवताश श्लौर श्रकपाये शअ्रन्तस्तत््वके 'शझ्राश्रयस्ते श्रात्म- 
विलास ---भैया | कषायवी पकंड मे खुदका विनाश होता है, दूसरे का कुछ नहीं कर सकता 
कषायकी पकड मे बुरा खुदका है, दूसरेका नहीं, यह निर्णेय बनावे और एक आरामले अपने 
ग्रापके कपायको दर करे । जब शरीरसे थक जाते है परिश्रम करके तो पडकर आप आराम 
लेते कि नही ? तो जब मनुष्यथक गया विकल्प क़र करके, तो श्रब तो जरा मनकी आराम 
दें । सभी कपायोमे कठिन कषाय है लोभ | प्रकृति नही छूटती यह दंत भाव मचा रखा कि 
यह मेरा है और यह दूसरे का है, यह बडा कठिन अधकार है। श्रद्धामे भ्रगर परमोणुमात्र 
भी राग रहता है तो वह गआत्माका ज्ञाता नही होता, और आत्माका ज्ञान नहीं तो फिर 
उसने न जोत्र जाना त्त अजीत । जब्र अपने आझात्माका ज्ञान होगा तो वहा फिर ये कोई 
प्रकारके विकार भाव न रह जायेंगे, वह फिर काहे को रोष करेगा, काहेको प्रमड करेगा, 
काहे को मसाग्राचार करेगा ? मायाचार भी किसलिए करता ? साफ साफ बात है, भाई 
गुजारा करना है ? आपको दो ब्रातों से मतलब है । एक तो श्राजीवकामे फके न आये 
ओर दूसरे घर्मपाल न का कार्य चलता रहे॥ धर्म के प्रसगभे श्राना बडा कठिन है और गप्प 
सप्प के प्रसंगमे आनेमे क्या देर लगे ? गप्पशालायें तो बड़ी जल्दी खुल जाती है। शभ्रगर 
अपने आपमे तत्व ज्ञान वाले धर्म का प्रवेश हो, भेदविज्ञानकी बात भ्राये यह बात बड़ी 
“कठिन है। अपने स्वरूपकी सम्हाल, आपको सम्हाला तो सब सम्हला, वो चारोकषायों से 
रहित, विकल्य जालसे रहित,अपने आपकी परिणतिसे परिणमने वाले आत्मवस्तुकी स्वतन्त्रता 
देखो, आत्मदर्शन करो मैं चिदानन्दस्वरूप आत्मतत्त्व हूँ। उत्पादव्ययश्रौव्ययुक्त सत्‌ जो 
सत्‌ है उसमे निरन्तर उत्पाद व्यय चलता रहता है, यह वस्तुका स्वभाव है । मैं अपने आपके 
उत्पाद से परिणमता रहता हैं और फिर भी बना रहता हूँ, मेरा दूसरे से कोई लेन देन नही 
कोई मेरी धरिणति नही बनाता मैं दूसरे की परिणति नहीं बनाता । जगतमें बाहर मेरे करने 
योग्य कुछ काम नहीं हैं। कर ही नहीं सकते । निमित्त नैमिश्तिक बोगसे होना होगा हो 
जाग्रगा, पर मैं किसी भी बाह्म पदार्थ मे कुछ नही करता हैं ऐसी (स्थिति मे क्या है, वह 
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क्यों क्रोध करेगा” किस्र पर मात, माया, लोभ करेगा ? अपने को विश्राम मे रखेगा । 
भाई पवित्र जो जेन शासन पाया है, उसका आभार प्रकट करनेमे निष्पक्षको कोई सकोच 
नही होता । 

_ पुष्य पाप नामक दो तत्त्व बढ़ाकर € तत्त्व #हनेकी एक प्र संगोचितशका-मोक्षका 
उपाय बताने वाले इस मोक्ष शास्त्र में सर्व प्रथम यह कहा गया कि सम्यग्दर्शन, सम्परज्ञान 
श्रौर सम्यक्रचारित्रका एकत्व मोक्षमाग्ग है । द्वितीय सूत्र मे बताया कि सम्यन्दर्शन क्या है ? 
प्रयोजनभूत जीवादिक ७ तत्त्पोका श्रद्धान करना, जो पदार्थ जिस स्वरूप अब स्थत है उस 
रूपसे ही पदार्थका श्रद्धान करना सम्यग्दर्शन है। यह सम्यग्दर्शन कंसे उत्तन्‍्त होता है ? तो 
वह होता है निसगे और अधिगम से । यो दो सूच्र कहने के पश्चात्‌ यह बताना श्रावश्यक 
हो गया क्रि वे तत्त्व है कितने ? तो चतुर्थ मृत्रका इस 4श्तके उत्तर में अ्रवतरण हुआ है। 
जोब, अजीव, आश्रव, बन्च, सम्ब्रर, निर्जरा और मोक्ष यह ७ तत्व है । ये ही तत्व सब 
श्रद्धोन किये जाने योग्य है अन्यया मोक्षका उपाय न बन सकेगा । इस विययमे वहुत कु 
कहा गया । फिर थोडा सा कुछ इस पर भी विवार किया गया कि ७ ही तत्व क्‍यों है ” 
कम ज्यादह क्‍यों नही कहे ” इस प्रसंग में एक यह आशका हो सकती है कि पुष्य झ्रौर 
पाप भी तो पदार्य है। और कही कही ६ तत्व कहे भी गए हैं। तो यहा भी ७ की जगह 
६ तत्व कहना चाहिए। पुण्य और पाप और बढा देने चाहिए। क्यो बढाना चाहिए कि 
ग्राखिर पुण्य ज्यों, बोधते हैं। उनका उदय होता है तब उनका फल भी भोगा जाता हैं। 
या पुण्य पाप बन्धके फलभी है, तो इन दो हेतुओसे चू क्रि पुन्य पाप वबँवने योग्य हैं श्रौर 
बन्धके फल हैं अ्रत पुण्य पाप की उपेक्षा नहीं करना चाहिए । दो झौर बढाकर & पेँलें 
कहना चाहिए । क्योकि पुण्य पाप इन दोनोके श्रद्वालन हो तो बन्धका श्रद्धान सही नहीं वे 
सकता पुण्य पाप की श्रद्धा नही है तो पुण्य पपप रूप ही तो बच है सो ढ्घ की श्रद्धा ने हैं 
सकेगी । और फिर कोई फल भी बधका न कहलाय गा, अगर पुण्य पापदी बात न कहे तो 
कैसे लोग जाने कि बध से चुकशान है श्लौर बध कग यह फल है ? इसके कारण प्राय 
और पाप दो. पदार्थ और माने जाना चाहिए । तो यह एक शकाकारकी श्रार्शका है । 

' पुण्य षापका झ/लब के बच्धमे गर्मितंयना होने से पुण्य पापकों अलग से कहने की 
ब्रनावश्यकता बताते हुए उक्त शंक्वाका समाधान --अ्रब उक्त शकाके समाधान में कुछ 
सोचे । पुण्य पाप बढाये जाना झावश्वक है या नही तो देखो-पुण्य पाप बध ये दोनों ही 
आाश्रव से अलग वस्तु नही है । जो बध है उसीके ही दो भेद है प्रृण्य और पाप । ग्राश्नव है 
उसी के दो भेद हैं पुण्पाअब् ओर पायाश्रद । तो इन्हें श्रलग से कहना चाहिए । अगर 
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पुण्य पापको अलगसे कहनेकी हठ बनायी जाय तब तो वहुत-बहुत दोष आयेगे । कोई कहेगा 
गुप्ति समिति अनुपेक्षा ये सी कहने चाहिए, ये भी तत्त्व है, जिसतरह ग्रुत्ति आदिक 
नही कहे गए कि वे सम्वरके भेद हैं इसीतरह पुण्य पाप भी नहीं कहे गए कि ये आश्रव के 
भेद है। यह तो एक समाधान पटतरका समाधान है। अब युक्ति देखो शकाकारने जो 
दो भेढ दिये थे, कि पुष्य पाप को श्रलग कहना चाहिए, क्योकि ये वधने योग्य है और बधके 
ये फल है, अब तो इन दो युक्तियोपर विचार करे । जरा ध्यानसे सुननेसे भया सत्र समभमे 
आयगा । बात सही सही कही जा रही है ॥ ७ तत्त्व तो हर एक कोई बोलता है। ७ की 
जगह ६ वयों नही कहे गए ? यह एक श्राशका है। वैसे प्रयोजनके लिए कही कही पुण्य 
पाप भी कह दिये हो तो भी कोई अनुचित्त बात नहीं । जैसे समयसारमे जो अधिकार गाथा 
है उसमें & तत्त्व भी बताये गए, वहा कोई हर्ज नही, लेकिन जहा सूत्र रचना हो रही हो 
वहा उस बातका ध्यान दिया जाता है कि कमसे कम बात कहे, गुजारा चले, वात स्पष्ट हो 
उतनी बात कहना चाहिए । यह सूत्रकारोकी पद्धति होती है । तो पुण्य पापके बिना भी 
तत्त्व धद्धावी योग्य बात कही जा सकती । पुण्य पापके विकल्प आराश्रव है, फिर भी विचार 
वर शकाकारने यह कहा था कि चू कि पुण्य पाप बबने योग्य है इस कारण इनका भी नाम 
लेना चाहिए मो जरा शंकाकारकी इस प्रथम युक्तितर विचार करे । पुण्य पाप क्या बधने 
योग्य है ? अ्रगर बधने योग्य मानते तो यह मानना पडेगा कि बधनेसे पहिले भी वहां पुण्य 


| पाप का नाम पडा है, लेकिन ऐसा तो नहीं है । जब बन्धते है उसी समय उनसे पुण्य पाप 


का भेद पडता है। जीवने शुभ या अशुभ कर्मबन्ध किया, कर्मबन्धनके साथ ही उनमे 
पुण्य पाप की प्रद्मति पडती है। जसे कर्संबन्धनसे पहिले कर्म वर्गंणा, कहलाती है ऐसे ही 
बन्धनपते पहिले पुण्य पाप कहलाये ऐसा नही । है पुण्य पाप तो तब कहलाते है जब बन्धते 
है । बन्‍्चनसे पहिले वहां भेद नही पडा कि ये कर्म पुण्य परमार के है और ये पाप पर-- 
माणुके है । बन्वकालमे शुभ अश्युभ भावके श्रनुसार पुण्य बन जाता भर पाप बन जाता तो 
बन्धय जो हेतु दिया था वह युक्त नहीं बैठता 
शक्काकार द्वारा कथित बन्धव्य व बधकाल हेतु पर विचार---अ्रब शकाकारकी दूसरी 
वातपर विचार करे इस प्रसगमे पुण्य पाप बधके फल होते है, यह हेतु गकाकारने दिया 
था, यह भी ठीक नही । पुण्य पाप बधके फल नही, है किन्तु वे स्वय आश्रव है, बंध है। 
बन्धके फल तो सुख दुख साता असाता, याने निर्जेरा है वन्धका फल । वन्च है तो उसका 
फल क्या हैं ? अलग हो जायगा, यह उसका फल है। कर्म बन्धे है तो उनकी आखिरी 
होगी । क्या ? कि मिट जायगा जैसे जीवन पाया है तो उसकी श्राखिरी होगी ? क्‍यों किमरण 
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होगा ऐसे ही बन्ध गए है कर्म तो उनकी आखिरी होगी, निर्जरा होगी, चाहे फल देकर 
निर्जरा हो चाहे बिना फल दिए निर्जरा हो । बन्धका फल निजेरा है, पुण्य पाप नही, इस- 
लिए पुण्य पापको अलगसे कहनेकी आवश्यकता नहीं | ये बन्च और श्राश्रवके भेद कहलाते 
है । तो इस तरह तत्त्व ७ है यह बात युक्तिसगत बैठती है। पुण्य पाप तो बन्धके भेद हैं, 
क्योकि बन्ध दो प्रकारका कहा गया है (१) प्रुण्यबन्ध (२) पापबन्ध । बन्धसे पहिले पुष्य 
पाप नही है, जेसे कर्मबन्धसे पहिले कर्मपरमाणुओपे कार्माण वर्गणाओका नाम है और वे 
बधती है, ऐसे ही बन्धसे पहिले पुण्य पाप नाम नहीं होता । बन्ध गये, उनमे पुष्य और प।प 
का रस पड गया । जैसे पानी बरसा और बादसे गिरा ना पानी, तो कोई पानो नीमके 
पेडमे आया कोई आमके पेडमे आया और कोई अग्ररके पेडमे आया तो जो नीमके पेडमे 
पानी आया जडने सो वे जल परमारणुतो कडवे बन जाते हैं और जो पानी पअगूर श्राम 
आ्रादिके पेडोके जडमे झ्राया वे जल परमाणु भो3ठे रसके बन जाते हे । तो यह भेद तो नहीं है 
कि नीम और अगूरपर आनेसे पहिले इस पानीमे दो भेद पडे हों कि यह पानी तो मोठा 
बनेगा और यह कडवा । उन पैडोकी जडमे आतेसे पहिले पानी एकछूप है वहा।दो भेद नही ह' 
पर पेडमे जब आथ। पाती जब बचा तो उसमे दो फाठे पडे । इस्लीतरह कर्मके बधनेसे पहिले 
दो रूप नहीं है कि कोई परमारा पुण्यहूप हो और कोई पापरूप हो लेकिन जब बंघते है तो 
कषायभावका निभित्त पाकर बधने हे । तो जैसा कपायमे अचुभाग है, शुभ अशुभपना है 
उस तरहका वहा पुण्य पापका भेद पडता है | पुण्य पाप तो बधके विकल्प है, आश्रवके 
विकल्प है । ये कोई अलगसे तत्त्व न मानना चाहिए, इन ७ से अ्रतिरिक्त तत्त्व माननेकी 
प्रावश्यकता नहीं, यह बात समभनेके लिए सोच ले कि कोई कारणसे किसी प्रथोजनसे 
ग्रगर ७ तत्त्वोसे अतिरिक्त भान लिए जाते है कोई तत्त्व तो यो तो फिर कोई व्यवस्था 
न रहेगी । निर्जरा भी एक क्यो मानते, दो माने । सोपक्रम श्रौर निरुपक्रम याने फल देकर 
भडने वाली निर्जेरा और बिना फल दिए भडने वाली निर्जरा | सग्बर के भी कई हि 
उन्हे भी अलग अलग तत्त्व मान लिया जावे फिर तो कहा भी व्यवस्था नहीं बन सह, 
प्रत जीवाटिक ७ तत्त्व ,मोक्षक प्रयोजनभूत हे ऐसा जो कहा गया है वह युक्ति सगत 
बात है । 
बन्ध और मोक्षके परिचयका महत्व --देखिये---बंध और मोक्ष इन दो का भले 
प्रकार स्वरूप समभने वाला पुरुष स्पष्ट और नि.शक रहता है| बध है, यही ढु.ख है । 
पही क्लेश है । ससार मे कही भी सुख शान्ति, नही है । यह बात भली भाति संव दि 
होगा । श्रम एक ऐसा कठोर विप है कि जिस अमसे मूछित होकर यह जीव महने हे 
भोगता है । जब स्वरूप तो हमारा आपका परमात्मस्वरूपकी तरह शुद्ध प्रनन्‍्तज्ञान, अनन्त 
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दर्शन, अनन्तशक्ति और अनन्त आञनन्दका स्वभाव रखने वाला है। कष्टका यहा नाम नहीं 
लेकिन जब स्वय हो ऊषम मचा रहे है, वाह्य पदार्थोकों अ्रपना मान रहे है, जो नहीं है, 
जो अनोखा है उसे कभी करना चाहे तो उसको तो क्लेश होगा ही, याने यह मोही जीव 
भगवान से भी बढ़कर बनना चाहता है, कैसे कि भगवान तो सर्व पदार्थोकों जैसे हैं वेसे 
जोन रहे, आत्माको ग्रात्मारूपसे जाना, पर पदार्थ पररूपसे जान गए।॥ भगवानके ज्ञानमे 
तो इस तरह ग्राया, लेकिन यह मोही परपदार्थोकी आत्मारूप बनाना चाहता है देखों इसमे 
कितनी हिम्मत है, कितना दु साहस है कि यह भगवानसे भी बढ़कर चलता है, तो एक कहा- 
वत है कि जो वडेसे भी बडा बननेकों चलेगा तो उसकी खैर नहीं होती । यह मोही जीव 
भगवानसे बडा बननेकी चाह कर' रहा है तो यह स्त्रत दू खी तो होगा ही । जंसे भगवान तो 
सीघे सादे जो जैसा है उसे वैसा जान रहे, सब पदार्थे अपने आ्रापके स्वरूपसे परिणमत्ते है, 
किसी पदार्थका किसी अन्य पदार्थमे लेन देन नही है । निमित्तनैमित्तिक भेद है यहतो है एक 
तथ्यकी बात । इतना होनेपर भी कोई पदार्थ किसी पदार्थंकी परिणति करता नही है । सब 
स्वय सत्‌ हैं, स्वतत्र है, ऐसा निरख रहे है ना भगवान, लेकिन ये मोही पुरूष. उससे बढ़कर 
निरख रहे हैं। परकोग्रोत्मारूप से मानने की यह हुज्जत कर रहा है, मेरा ही तो सब है, तो 
उसे पद पद पर क्लेश है । जो यह जानता है कि ससारमे सुख मिल सकता है उसको पद-प 
पर क्लेश होगा और जो समभता है कि ससारमे तो सुखका नाम नही है । जैसे कोई एक 
सेठ था वह किसी अ्रपराधमे गिरफ्तार करके जेल भेज दिया गया। अब वहा तो चक्‍की 
पीसनेका काम भी उसे करना पडता, रस्सी बनानेका कोम भी उसे करना पडता। जो काम 
उसने जीवनमे कभी न किया था वे वहा करने पड रहे थे । तो वह सेठ वहा बडा दु.खी 
रहा करता था । तो जेलमे भी तो ऐसा होता है कि कैदी कैदी परस्परमे मिन्न बन जाते 
है । तो वहा उस सेठके एक कौदी मित्रने, सेठ के दु.खका यह कारण जान लिया | एक दिन 
उसने पूछा-बताइये सेठ जी श्राप इस समय जेल मे हैं कि ससुराल मे ? जेलमे । तो जेल 
में ऐसा करना ही पडता है। यह कोई ससुराल थोडे ही है जो आरामसे पड़े रहो । तो सेठ 
की समभमे आ गया कि भरे यहा तो ऐसा करना ही पडेगा, लो उसका दु ख कम हो गया । 
तो जो यह सोचे कि मै तो इतना बड़ा है, मेरे पर इतने कष्ट क्यो आये ? यह तो मेरे पर 
श्रनहोनी हो गई, उसे तो बडा कष्ट होगा, ओर जो यह सोचले कि अरे यह तो संसार है, 
दुखका घर है, यहा सुखका नाम नही, यहाँ तो श्रनहोना कुछ होता नही, यहां तो ऐसा ही 
होता है, लो इतनी बात सोच लेनेसे उसके दु ख़मे काफी श्रन्तर आ जायगा । 
विदुद्ध ज्ञानकौ शरण्यता--विशुद्ध ज्ञान ही हम आपका शरण है। जगतमें कोई भी 
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जीव आप के लिए शरण नही है। भगवानकों यही उपदेश है कि अपने श्रायको समझो । 
श्रपने ग्रापको ही अपना शरण मानो । किसी दूसरेको यदि अ्रपनो शरग मानोंगे तो ऋषटों 
से नहीं बच सकते । लोग सुख शान्तिके लिए अ्नेकानेक उपाय किया करते है, बड़े बडे कप्ट 
सहते हैं, मगर बाहरसे कही सुख शान्ति प्राप्त नही होती । अगर अपने आपके भीतर ही 
प्रपते ज्ञानका काम कर लिया जांये, यथावत जांन लिया जाय, जो जैसा है उसे बैसा जान 
लिया तो फिर तकलीफवी कोई बात नही है । वहा सुन शान्तिकी प्राप्ति होगी । इस लोकमे 
सुखी, भान्‍्त, ग्रानन्‍्दमय, अनाकुल कौन है बतलाओ ? है बेवल एक भगवान । अरहत भग- 
वान, सिद्ध भगवान, सशरीर परमात्मा, ये ही अनाकुल है । इससे नीचे तो निराकुलता न 
कहेंगे । और सर्वाधिक दु खी कौन है ? वहि रात्मा, मोही, भिष्य।हस्टि, जो बीचमे रहने वाले 
जीव है, मायने सम्यग्दृष्टि गृहस्थ, सम्यग्हष्टि मुनि ये कुछ कष्ट पाते हैं और कुछ आ्रवरद 
पाते है। कोई कम आनन्द पाता कोई अधिक, पर आनन्द पाने के वे सभी अ्रविकारी है। 
तो यह समझो कि भगवान है पूर्णा सुखी, सम्यग्हा-ट है कुछ कम सुखी और भिश्याह्टि हैं 
नितान्त दु खी । जैसे देखा होगा कि बरसातके दिनोमे मेढक बहुत खुश रहते है। तो 
एक बार एक मेढक के ऊर्पर दूसरा तथा दूसरेके ऊपर तीसरा, यो तीन एक्पर एक बैठे 
हुए थे । तो उनमें से सबसे ऊपर वाला मेढक बोलता है। हमें तो बडा सुख, हेच ते गम 
पाने हम तो बडे आरामसे बैठे है, तो बीच वाला मेढक बोलता है-कुछ कुछ कमनयाने हम 
कुछ कम आराममे बेठे है और सबसे नीचे वाला मेढक कहता है मरे तो हम | यही दशा 
पहा भी समभिये । परमात्मा, अन्तरात्मा और बहिरात्मा मे भी यही बात देखिये पा 
कुछ कहता ज्ो नहीं है, पर अलकारभे समझलो | परमात्माकी यही पुकार हैं कि हमे तो 
हेचन गम । अन्तर,त्नावी पुकार है कि कुछ कुछ कम, और वहिरात्माकी यह पुकार है कि 
मरे तो हम देखिये हम आप चतुर्गतियोके भ्रमण करते नांना तरहके विकल्प मचाते ! ये 
सब दु खरूप है । कदाचित्‌ आज कुछ पुण्यका उदय है | सुख साधन मिले हुए है तो इन्हें 
महा विषैले समभो इनके सेवनसे घोर दु ख उठाना पडेगा । यहा जो लोग देख देखकर कं 
हो रहे हे कि यह मेरा घर, ये मेरे बच्चे, ये मेरे परिजन श्रादि, तो इन सबके प्रति माह 
किए जानेका फल क्या होगा ? बस कष्ट हो कष्ट भोगना पडेगा । तो ससारकी इस क्षणि- 
क सुख सामग्रीको पाकर इनमे मुग्ध मत होझो । ये भी जीवक कर्मविपाक है ।.' 
ज्ञानप्रकाशसे श्राव्दुलताका श्रववक्राश--9ई एक ज्ञानी सेठ था। तो उसके कई 
मुनीम थे । तो जो हेड घुनीम था वह सेठको देखकर बडा आश्चय॑ किया करता था कि देखो 
८्ह तो कितना बडा धनिक पुरुष है लेकिन इसे रच भी झभिमात नही. होता, कभी कई छल 
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कृपट आ्रादि नही करता, शौर देवो कितनी इसकी उदार वृत्ति है कि कभी कोई कुछ 
मांगता तो उसे भट दे डालता एक बार क्या हुआ कि एक जगह से तार आया कि सेठ 
जी की श्रमुक फर्ममे ४ लाखका टोटा पड गया । तो इस समाचारको मुनीमने सेठ को 
दिया तो सेठने वहो यही कहा कि हा हो गया होगा टोटा ठीक है। वहा सुनीमने देखा 
कि सेठकों रचभी विषाद (शोक) न हुआ तो वह मुनीम बडे आश्चयंमे पड़ गया। कुछ 
समय बाद फिर किसी दूसरी जमहसे खबर आयी कि दूसरी जगह के किसी काम में जब 
हिसाब देखा गया तो उसमे २५ लाख का फायदा हो गया । यह भी समाचार मुनीमने' 
सैठ को सुनाया, तो वहा भी सेठने यही कहा कि हा हो गया होगा फायदा, ठीक है सुनीम 
ने वहा भी यहो पाया कि सेठको रच फी हर्ष न हुआ तो वह आश्चर्य से भर गया. पूछा--- 
सेठ जी आपने न तो फायदा होनेपर कुछ हर्ष माना श्लौरन टोटा होनेपर कुछ बिपाद 
माना, तो इसका क्या कारण है ? तो वहा सेठने यही उत्तर दिया कि देखो ये सब बाहरी 
बाते है, इनसे मेरे आत्माका क्‍या सम्बन्ध, आया तो ठीक न आया तो ठीक । वे सब 
बाहरी परिगतिया है, वैसा हुआ तो ठीक न हुआ तो ठीक इसमे मेरे आत्माका क्‍या लगता 
है ? फिर काड़े के लिए हर्ष और काड़ेके लिए विषाद ? देखो जैसे कहते है ना तिलकी ओट 
हाड याने आख के तिलके आगे कोई तिल बराबर कागज या कोई चीज लगा ली जाय 
तो सारा पहाड ढक जाता है, बस यही बात यहा है। यहाँ अपने आत्म प्रदेशोमे जहा पर 
पदार्थ सबधी विकल्प लगाया वहा समभिये कि सारा अन्धकार छा गया । यहा का प्रकाश 
परखो, यही परमात्मस्वरूपका दर्शन है । बाहरी पदार्थमि ममत्व मत रखो । जो है सो ठीक 
हैं। यह कुछ चीज नहीं है। ये कामकोी चीज नहीं है, बल्कि भेरा बिगाड़ 
करने वाली है । 
लालचमे संतजनोके प्रति भी संशय5र जानेके पापकी नौवत--एक- बार एक 
मुनि महाराजने किसी नगरमे ,चातुर्मास किया । तो शहरसे बाहर एक पेडके नीचे उन्होने! 
अपना निवास स्थान बनाया । तो वहा का जो एक प्रमुख सेठ था उसके मनमे आया कि 
हम भी मुनिराजके साथ चातुर्मासभर रहकर धर्मसाधना करेंगे। उसका लडका था कूपूत 
सो उस सेठ ने अपने घरमे रब हुए हीरे, जवाहारात, रत्न एक हाडीमे भरकर उसी पेड़के 
नीचे जहा कि उसे मुनिराजके साथ रहना था वही एक गडढा खोद कर गाड दिया । श्रब 
वह सेठ निशल्य होकर धर्मसाधना करने लगा। अ्रब उस चातुर्मासके ही बीचमें सेठके कृपृत' 
लडकेकों किसी तरह मालूल पड गया तो मौका पाकर एक दिन वह उस हाडीको निकाल 
ले गया । सेटको कुछ पता न पड़ा । मुनिराज तो चातुर्मास पूरा होनेके पश्चात्‌ ।किसी अन्य 
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नगरको विहार कर गए, इधर सेठने जब अपना ग्रसफियो का हंंडा खोदा तो गायव | सेठके 
मनमे आया कि देखो यहा हम ओर मुनिराज दोही व्यक्ति रहते थे। कोई तीसरा व्यक्ति 
तो यहाँ झ्राता न था। फिर और कौन ले जा सके ? मालूम होता है कि इसमें मुनि महा- 
राजका कुछ हाथ है | सो वह सेठ उन मुनिराजके पास पहुँचा । उनसे सीधा यह तो न 
कह सकता था कि तुमने हमारा श्रसफियोका हडा चुराया, क्योंकि वह ज्ञानी पुरुष थे । 
समाजमे उनकी बडी प्रतिष्ठा थी। तो सेठने वहा पर कुछ ऐसी ऐसी कहानिया कहो जिनसे 
यह स्पष्ट मालूम होता था कि देखो हमने चार महीने तक मुनि महाराजकी सेवा सुश्र पा 
की फिर भी हमारा धन उठा लाये इस तरह॒क्की ८ कहानिया सेठने कही, और ८ कहानिया 
मुनिराजने भी कही । मुनिराजके भी कहेने का आशय यही था कि श्ररे सेठ तू व्यर्थ ही 
मेरे ऊपर अ्म कर रहा है, मैने नही चुराया | भले ही उन कहानियोका मर्म भ्रन्य॒ लोग न 
समभ सकते थे मगर सेठ तो जानता ही था | और तो मुनि महाराज ने जो ८ कहानियाँ 
कही थी उनमे से एक कहानी हम आपको सुनाते हे--देखो सेठ जी, एक ब्राह्मणके घर नेव- 
ला पला था| वह घरमे सब सुध रखता था कि कोई नुकशान न हो जाय | तो एक बार 
बह त्राह्मयी अपने छोटेसे बच्चेको पालनेमे सुलाकर खुद कूवेंमे पानी भरने चली गई कुंवा 
तो घरसे बाहर कुछ दूर था देहातोमे तो बड़ं--बडे घरोकी स्त्रिया भी कूवेमे पानी भरने 
जाती हैं | तो ब्राह्मणी कुवे मे पानी भरने चली गई । इधर कया हुआ कि घरमे उस पालने 
के पास एक जहरीला काला सर्प निकला और बच्चे को डसने के लिए पालनेकी भ्रोर बढ़ा 
नेवलेने सर्पको देख लिया और उसे पकड कर उसके ट्ुुकडे टुकडे कर दिए, ब्राह्मणीक बच्चे 
की रक्षा करदी । श्रौर मारे खुशीके वह मट दरवाजेपर आगया अपनी मालकिन को खबर 
देनेके लिए । उसका मुख तो खून से भिगा ही था सो उसे देखकर ब्लाह्मणीने सोचा कि भरे 
श्राज तो इसने मेरे बच्चेका काट डाल।। सो मारे क्रोधके उसने पानीसे भर। हुआ घडा उस 
नेवलेपर पटक दिया । नेवला मर गया । जब ब्राह्मणी घरके भीतर गई तो क्या देखा कि 
बच्चा खेल रहा था और पास ही सपपंके टुकडे टुकड़े पडे थे । ब्राह्मणी सारी बात समझ गई 
और वहाँ अपना माथा धुनने लगी । हाय व्यर्थ ही मैंने म्रममे आकर निरपराघ नेवलेकी 
हत्याकर दी । तो कथा तो मुनि महाराज ऐसी कहते जाते थे, इससे आगे कुछ नहीं बोलते 
थे । वे सारी कथायें सेठका वह कुपूतभी सुन रहा था उसने सारी कथाझोका मर्म भलीभाति 
समभ लिया । उससे अधिक और समझ ही कौन सकता था ? तो वहां उस कुपूत ने कहां 
पिताजी आप व्यर्थ ही मुनिराजपर भ्रम कर रहे हैं। आपका श्रश्नकियोका हा तो मैंने चुरा- 
मा था। वह घरमे अमुम जगह रखा है श्राप यह लीजिए चाभी और घर जाकर पपना 
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धन लीजिए, मे तो अब घर न जाऊ गा, यहां मुनिमहाराजके पास दीक्षा लिकर धर्मसाधना 
करू गा । सो वह कुपूत वही साधु हो गया । तो भाई बाहस्पदा्थेके प्रति जो इतना लगाव 
लगाया जा रहा है यह तो तिलकी श्रोट है, इससे सारा अन्धकार छा जाता है। 

संस,रको दुःखमय जानकर व अश्रन्तस्तत्वको दुःख रहित जानकर संतोष धारण 
करने का श्रनु रोध--भैया एक यहा भीतर ही इस आवरण को हटा दीजिए ताकि और 
परिचय हो जाय कि मै तो सबसे निराला विशुद्ध चैतन्यमात्र हूँ । इस तत्त्वका बोध हो जाय 
तो बस सारी समस्या सुलभ जाय मुक्ति का पात्र हो जाय, अन्यथा तो संसार मे भटकना 
दी पडेगा । कोई चारा नही है । ससारको तो ऐसा मानो कि यह जेलखाना है । ज॑से जेल 
खाने मे आराम नही है। चाहे जेलमे कुछ आराम मिल भी जाय, पर ससार मे 
तो रच भो आराम नहीं है जेल कही ससारसे अलग नहीं है, पर एक 
हटान्त की बात कहा है। ससारमे सुखका नाम नहीं। लोग कहते भी हैं कि 
यहा सुख तो राई बराबर है और दुख है परत बराबर | और असलमे तो इस 
ससारमे सुख शान्ति तो रचमात्र भी नही है। सारा दुख ही दुख है। यहां सुखका नाम 


भी नही हैं। ऐसा जानो और किसी भी सुख सामग्री मे फूलों मत, हषित मत हो । उसमे 
बहुत पाप वा बव होता है। दुख मे दुखी होनेसे भी पाप बध होता और सुखमे मग्न 
होने से भी पापका बघ होता है । और पापका फल बुरा होता है। इससे अयने श्रापकी 
सम्हाल बनाना चाहिए । सुखमे होकर मग्न न फूलो, दु खभे कभी न घबड़ाये । ज्ञाता 
दृष्टा र., जान ले, यह ऐसा है यह ऐसा है। लोग किसी भी बिपत्तिको एक बहुत बडी 
विपत्तिका रुप दे देते है, मेरेको तो बडी विपदा है और यह नही देखते कि सेंसारमे जो 
हमसे भी अनगिनते गुने दु खी है वे कितना दुःखी है । उनके सामने मेरा क्‍या दु.ख ? इस 
बात पर हृष्टि नही जाती । और मोही पुरुष मानते हैं कि मेरे को सबसे बडा भारी दुख 
है । क्या दुख है ? अगर लडकेने कुछ पिताके मनके प्रत्तिकूल बात कहदी तो पिता सोचता 
है कि मेरे समान कई दुख नही । अरे क्या दुख है? जगतके और दुःख तो देखो उनके 
सामने क्या दुख है ? कभी मानलो आ्रापका १०-५ हजार का नुकशान हो गया तो झाप 
उसका बडा दु ख मानते | पर यह तो बताओ्रो कि क्या इससे अधिक श्रापका नुकशान हो 


न सकता था ? अरे जब कभी काटा लगता है तो वहा बुद्धिमान पुरुष सोचता है कि आज 
तो वास्तव में हमको शुली लगनेका दिन थापर काटा लग गया इससे सस्ते ही निपट 


गए । उसका मन कभी ऐसा व्यग्र नहीं होता कि मेरे ऊपर विपदाओका पहाड आ पडा । 
अरे यह ससार तो दु.खोका घर है | यहा क्य। छटनी करना कि इसमे हमको सुख होगा । 
श्ररे जीब जब कषाय करता है, सुखमे राजी होता है, दु खभे घबडाहट करता है । 


है. ५ 
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कर्मंबन्ध न होनेके लिए सांवधानीकी सहती श्रावश्यकता--जिस समय यह जीव 
क्रोध करता है उस वक्‍तमे बहुत पाप कर्मंबन्ध हो जाता है | तो जो कर्मवन्ध हो गया उससे 
छुटकारा नही होता । कोई विशिष्ट तत्वज्ञान जगे तो भले ही उसकी निजंरा पहिले हो 
जाय, सक्रमण करके नि्जेरा हो जाय | कहते है न कि बिनाफल दिए कर्म भडते हैं। एक 
सिद्धान्त ऐसा है कि जिसने यह कहा है कि न्युमुक्तभोग्यत्ते कर्मोचाते बिना भोग कर्म क्षीण 
नहीं हो सकते । यह है नेयायिको का एिद्धान्त, पर इससे मिला जुला जैन सिद्धान्त भी यही 
कहता है कि बिना भोगे कर्म क्षीण न होगे। भोगने की व्याख्या जुदी है । कभी वह पूरा 
फल देकर भड जाय । विशुद्ध परिणाम हो जाय तो वही पहिली स्थिति मे मिल जाय, ऐसी 
प्रकृतिस्‍स्प हो जाय और उसका फल मिले देखो हम आप सब जीव जो भी यहा बैठे है 
उनमे बहुत कुछ यह सम्भव है कि चारो गतियो का बध किया हो-तरक, नियच, मनुप्य 
और देव । और इस समय हम आप मनुष्य हे । उदय तो एक का है मनुष्य झआायुका मगर 
जो कभी हुई चारो गतिया है वे चारो गतिया उदयमे श्रा रही | अब यहा श्र।प असमजसमे 
पड जायेगे कि जब हम मनुष्य है तो यहा चारो गतियोके उदयका क्‍या काम, मनुप्यगतिका 
ही उदय होना च,हिए | मनुष्य जैसे ही भाव हो रहे है। तो भाई जो पहिले और गति 
बाँधी और उनके जो कर्मंपरमाण है वे आत्मामे से खिरेगे तो जरुर ही । बस उसके खिरने 
का ही नाम फल है । वहा इतनी बात हो जाती है कि जिसके कारण बाकी तीन गतियोका 
उदय आजाय, सामने आयगा | मानलो कि ८ बजकर १० वे समय पर उदय आयमगा तो होता 
धया है कि ६ ही समयमे वे. तीन गतिया मचुप्यगतिरुप बध जाती है ओर फल तो हुआ मी | 
पर वह मनुप्यगतिके रुपमे उसको फल हुआ । इस तरह श्रगर सोच विचार करे तो उर्तेकी 
कैसा उदय है कि बिना भोगे कर्म नष्ट नहीं होते | श्रच्छा श्रौर बात विचारों । जब बैंते 
तप सथम आदिक साधन करते है, ज्ञान स्वभावकी अनुभूति बनाते है उस काल मे तो बिना 
फूल दिये कर्म कड जाते हे फिर वहा कैसे लागू होगा कि विना भोगे कर्म नहीं भहते | 
तो वहा भी स्थिति परखों। जो कर्म हजार वर्ष बाद उदयमे श्राते उन्हे तो ११" 

' बर्षमे ही सामिल कर दिया और वहा भी प्रकृति परिवर्तत कर दिया। ये सब 
होते रहते । प्रकृति परिवर्तन, स्थिति अनुभाग आदिक मीक्षमार्ग में चलते है 
वो उसके परिणामका निर्मित्त पाकर तो कर्मपरमाण तो उतने ही रहेना, वें 
उदय से पहिले निर्जराको प्राप्त हो गए । उदय काल मे निर्जरा, को प्राप्त हो 
गए। उदय वैसा फल दिये बिना कंड गए । कस कल दर 
कैसी ही पचासो तरह की स्थितिया हो आखिर वे सब विपाक कहलाती हैं। ही 
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ही तो दो प्रकारके भेद किए गए । सविपाक निजेरा, अ्रविपाक ,निर्जराय जो श्रपने आपके 
ढेंगसे फल न दे, और और ढंयमे आकर खिर जाय उसे,कहते है व्यवहार अविपाक निर्जेरा । 
तो कर्मबन्ध न होनेके उपाय पर बहुत ध्यान दीज़िए । ः 
सात तत्त्वोंकी संख्याके कम किये जानेकी, शंकाक्ा -्रकरण--जीवादिक ७ तत्वों 
के विषयमें यह प्रकरण चल रहा है कि ७ ही तत्व ,क्यो “कहें ? -कम या अधिक क्‍यों नही 
कहे गए ? इस विषयमे कुछ तो वर्णन हुमश्ना । यहां ग्रह भक्ा की जा रही है कि ,७ तत्वके 
बजाय कम या ज्यादह क्यो नहीं कहे गए ? प्रसंग यह, है +कि -श्रव, सम्वर,,निर्जरा, न 
कहकर बघ हेतु मोक्ष डतु यो कह दिया जाय ।-उसमे सब आ जाता है। समाधान यह है कि 
बच्च हेतु कहने से तो सख्या क्रम होते का लाभ तो कुछ होता जही इसलिए बंध हेतु की 
जगह अआआश्रव कहना ही युक्त है, वह स्पष्ट हो जाता है ग्रब ,केवल़ मोक्षके सम्बधका विवाद 
है। मोक्षके कारण है सम्बर श्रौर निर्जरा याने नवीन .कर्मका न श्राने देना और निर्जेरा 
याते नवीन कर्मका न श्राने देना और पहिले बाघे-हुए कर्मका विनाश करना ।. ये दो तत्त्व 
मोक्षके हेतु माने गएं है । भ्रब दो न कह कर केवल मीक्ष हेतु कहा | तो' इसमे लोगींको 
विवाद हो जाता है । क्षणिकवादी कहते है कि केवल सम्वंर ही मोक्षका हेतु है, श्रथवा यह 
ही मोक्षका कारण है । बघे हुए कमोंके नष्ट करनेका कोई उपाय नही. करना पड़ता प्रत्येक 
वस्तुका विनाश शभ्रपने श्राप स्वयं होता है । क्षणिकवाद ही तो ठहरा और इस 'सन्बंधमें एंक 
बात तो यह है कि वह बन्धन ही उनके यहा घंटित नही है, बंयोकि क्षण-क्षण में नया-नया 
आत्मा पैदा होता है । जो सुबह ८ बजें है, वह ८ बजंकर'एक सेकेण्ड पर वह श्रात्मा नही 
है, वहां दूसरा आत्मा है, तीसरे सेकेन्ड मे फिर तीसरा श्रात्मा है। ऐसे ही, सेकेन्ड तो 
बहुत बड़ा है प्रत्येक'समय में तया-तंया आत्मा पैदा होता है। बन्धन “किसका और मोक्ष 
भी किसका ? 5] । । 
संधर नि्जरा तत्त्वोमें से केशल एंकको साने जाने में मार्गलाभ--जब उचत आपत्ति 
प्रदर्शिति होती तो उच्चका कहना यह है किआ्रात्मा तो न॒बंधता हैन उसका मोक्ष 
है, लेकिन 'जो नये-तये झात्मा पैदा हांते रहते हैं” तो पहिला आत्मा जब 
नष्ट होता है तो भ्रपता संस्कार नये आत्मा को सौप ' देता 'है और जब तीससे श्मात्मी 
पैदा हुआ तो दुसरा प्रात्मा तीसरे को श्रपना सस्कार सौप देता है,' इस 
तरह उस संस्कारके' कारण बंध है । और जब जीव को यूह मालूम पड़ जाय 
कि धात्मा कुछ नही है वह तो क्षण भरकी एक ज्योति 'है,-सो क्षण भरकेलिए आत्माको 
स्वीकार न करें तो उसका मोक्ष हो जाता. है क़्योकि श्रातमा -भगर मातोंगे तो बह बंधेगा 
और ग्ात्मा ही न मानोगे नया नया आत्मा होता है तो बन्‍्धत किसका न उतकों 


। 
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तत्वज्ञान: उतना ही है कि बह 'अ्रम छोड दें कि मैं श्रात्मा श्रमर हैं, मै आत्मा सेदो' रहंदा 
हैं, यह अम छोड दें तो मोक्ष हो जायगा । मानलो कि प्रात्मा एक समम्र तक रहता 
प्रगले समय होता हो नही श्लोर दृप्टान्त भो देखो कितना सुन्दर बताया अपनी वुद्धिमाफिक 
जैसे दीपक जल रहा हैं मिट्टीके तेलका भ्रथवां सरसोंके तैज्ञका, तो जो दीपक हैं वह तो एक 
इू दका दीषक है, फिर दूसरा वूद झ्ाया फिर तीसरा दूंद झ्राया ऐसी एक-एक थूंदे उस 
दीपकके पास प्रातती रहती है झौर वह ऐसा लगता है कि एक दीपक जल रहा है।'तो जैसे 
पह अम हुपग्ला कि दीपक एक है इसी तरहसे प्रात्मामे भी लोगोंको भ्रम हो गया कि प्रात्मा 
एक है यह भ्रम हो गया कि प्रात्मा सदा रहता है । उनकी युक्‍क्ति है | ऐसा नाशको' भहे 
हुक मानने वाले निर्जरा तत्वको न मानकर केवल सवरको मोक्षहेतु मानते हैं। किन्तु ऐसा 
मे हो सकेगा कि निर्जराका निग्नह करदें श्रौर नास हो जाय श्रहँतुक । जो कारण उत्पादका 
है वही कारण व्ययका है याने धड़ा फूटा उसका कारण न हो और खपरिया बनी उसका 
कारण हो, ऐसा नही होता । व्यय भी सहेतुक है भ्रौर उत्पादभी सहेतुक है। भोर भी देखो 
क्षण-क्षगमे एक नया-नया आत्मा है तो फिर मोक्षकी क्ष्यों फिकर पड़ी कि उपाय तो हम 
करें, तप करें, संयम करें। भनैक अ्रकारके तपश्चरण करें और मोक्ष हो पिसी दूसरे भात्मा 
का । तो ऐसे मोक्ष की क्‍या जरुरत ? तो क्षणिक मानने पर यह मोक्षकी व्यवस्था वही बन 
ध्कती । प्रात्मा है, सदा है, वही है, एक है | भ्रब नये कर्म भी नहीं झाये यह तो हुमा 
क्षम्बर भ्रौर उपाय ,बनायें । भेद विज्ञानसे ज्ञात स्वभावके, भ्राश्रयका सयम दीक्षा झ्रादिकका 
उपाय बनायें तो कर्म निजेरा होती है, मोक्ष होता है। तो जिसने झलग केवल 
प्राना है तो यहाँ प्रात्मतत्त्व न आरा सकेगा, जिसकी श्रद्धा बिन। मोक्षका उपाय नहीं बनता। 
तो कोई लोग यह कहते है कि केवल निर्डरा ही मोक्षका कारण है। जो कर्म भ्रायेहै उन्हें 
झड़ादें उनकी भी बात ठीक यो नही बनती कि कर्म तो भड़ानेका काम करें और नये कमे 
' भाते रहे तो कैसे मुक्ति हो सकती है । एक बात । दूसरी ,बात यह है कि जहा, सम्बए है वहाँ 
ज्ञाली सम्बर नही है । निर्जेरा साथ लगी है। जहां निर्जरा है वहां केवल,निणरा,नही है 
प्म्बर साथ है । युप्ति समिति श्रादिक जो सम्बर के कारण. है. वे ही निशा के कारण हें 
' दे दोनों एक साथ चलते हैं इसलिए सम्बर निर्जेरा दोनो ,एक साथ कहने आवश्यक है । 
६ संख्या बनाने से भी काम, नही चलता । इस तरह जीव, अजीव, भाश्व, वप, सम्बस 
निजेर, मोक्ष बे #'वत्व बनोये ग्रे हैं। 
जोव भ्द्भोब न कहकर!दोष पांच तत्त्वोंके कहनेको हप्रयोजकता--कोई कह्टेकि के 
द्वारा हठ है, खंवर;तिजेरा कहनेकग तो ५ ही तत्व मान लो झाअव, बंध, सम्ब, 7 
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प्ररे जब जीव नहीं मानते -तो फिर मोक्ष, किसका कराना प्रथम तो जो क्षणिक 
वाद भी जीवन म|नने की तरह है, फिर चार्वाक लोग,तो जीवको मानते ही नहीं । पृथ्वी 
जल, भग्नि, वायुका संयोग हुआ कि जीव तत्त्व पैदा हो जाता है । वहां.न कोई परलोक है, 
कोई नरक है न कोई स्वर्ग है ग्लोर उनका कहना ऐसा है जैसे प्रायः आजकल भी कहते हैं 
किःअ्रच्छी ठाठ है वह तो है स्वर्ग और जहा दरिद्रता हो उसे, कहते हैं नरक । ऐसा कहने' वाले 
लोग भी बहुत हैं, तो जो न लोक मानते न परलोक ,मानते ऐसे जो लोग- हैं उनके यहां 
प्राश्नव, बन्ध, सम्बर, निर्जेरा, मोक्ष आदिकबोी व्यवस्था ही नहीं है। तो जीवका कहना 
ग्रावश्यक है और णीब एक ही, भ्रकेला हो तो उससे तो श्राश्रव बन्च नही हो सकता । ज॑से 
एक से ,लड़ाई नही छिडती, कोई श्रकेला, हो, उसका प्रतिपक्षी न हो तो वह क्या लडेगा ? 
भर, प्रतिपक्षी हैं तब ही-लड़ाई शान्त्‌ है, केवल एकमें बन्ध मोक्ष नहीं हुँ। भ्रब देखो इस 
प्रसंगसे द्रत्याथिकनयकी हृष्टिसे निश्वयनयकी, दृष्टिमें जीवतत्त्ब माना जाता है।। शायकस्व- 
भाव, अपरिणामी, शाश्वत्र एकस्वरूप श्रखण्ड श्रभेद, धरे एक ही तो मात्रा तो उस एक में 
बन्ध मोक्ष नही है । जीवके बन्ध मोक्ष नही है, ऐसा न समझना, किन्तु जब कोई इस हृष्टि 
से निहारे, द्रव्याथिक हृष्टिसे देखे कि यह तो एक भ्रखण्ड चैतन्म प्रतिभासमात्र- है, इतना ही 
स्वरूप जब देख रहे हैं तो ऐसे: स्वहूपमे बन्ध मोक्ष नही है | उसका भ्रर्थ यह हैं इसका अथ॑ 
यह नही है कि जीव सत्य है भ्लौर उसका बन्ध मोक्ष नहीं है ॥ जब द्रव्यहष्टिसे' .जीवको देखा 


जा रहा है, उसमें जो स्वरूप नजरमे श्राया वह स्वरूप बंध मोक्षकी व्यवस्थासे: रहित है 
और जब पर्यायद्रष्ठिको लेते है तो वहां बन्ध मोक्षकी व्यवस्था बिल्कुल सही - है उसमे सत्य 


झसत्यकी जो बात कर रखी है कि पर्यायाथिकनय श्रसत्य है, द्रव्याथिकवय सत्य है तो इस 
तरह सत्य भ्रसत्यकी बात नही है । दोनो ही बातें सत्य हैं, लेकिन जब द्रव्याथिक हृष्टिसे स्व 
रूप निहारते, हैं, इस पर्यायकी कोई बात ही नही है, .बहां वह दृष्टिमे ही तही है जैसे एक 
मकानकी चार भीट होती हैं श्रामने सामने दो भौट हैं। जब॒हम सामनेकी . भीट देख रहे 
हैं तो इस हष्टिसे पीछेकी भीट का सत्व है क्या ? जब हम केवल सामनेकी भीट निरख रहे 
तो पीठ पीछेकी दीवालका सत्व हस्टिमें नही है, लेकिन यह कहता कि वात यह ही है. केवल 
एक ही भीट है, दूसरी भीट नही है, तो यह कहता गलत दै । 

सोमातोड़ हटकी प्रयुक्‍ता:---देखिये हठकी बात तो भ्रलग है। अगर कोई कहे कि 
ही हमारे कमरेसें एक ही भीट है । एक भीठमें दोनो तरफ छम्जे निकालकर कमरेका रूप 
दें दे तो वह बात अलग है। हम ऐसे तर्ककी बात नही कहरहे ॥ यो तो भाई एक बार कोई 
वकील कहीं घूमते जा रहा था | उसने देखा कि एक/नगह एक तेल्लौका वैल कोल्ह पेल रहा 


डर्७ सूत्र (०-२ 


श्रा । उसके गलेमे एक घटी बन्धी हुई थी । तंथा श्राखोमि पट्टी । जब॑ तऊ वह घंटी बजती 
रहती तब तक वह तेली समझता रहता कि बैल ठीक ठीक चल रहा है और वह अपना 
कोई दूसरा काम किया करता था। जब घंटी वजना बन्द हो जाता था तो तेली समझ लेता 
था कि बेल खडा हो गया और वह झाकर बैलको खेद देता था। तो वहां जब वकील ने 
बलके गलेमे धटी बधी हुई देखा तो तेलीसे पूछा--भाई इसके गलेमे घंटी क्यों बाघ रखी 
है ? तो तेलीने बताया कि जब तक यह घटो धजती रहती है तब तक हम और काम 
ऋरते रहते हैं श्रोर जब घटी बजना बन्द हो जाता तो हम समझ लेते कि ब्ेल खड़ा हो 
जाता और भाकर उसे खेद जाते हैं, तो इसलिए हमने घटी याघ रखी है। वकील ने कहा 
जदि यह बल खडे खडे ही घंटी हिलाता रहे त्व तो तुम घोखेमे पड जावोगे नां २ तो तेली 
ब्रोला जिस दिन हमारा गैल वकील बन जायगर “७ दिन हम कोई और उपाय बना लेंगे। 
नो यह एक सामान्‍न्यंतया वात है कि जब कमरा है तो उसमे दो भीट होने आवश्यक है। 
जब हम सामनेकी भीट लक्ष्यमेले रहे उतने समय दृष्टिमे दूसरी भीटका अस्तित्व नही है। 
तो इसके मायने यह नहीं है कि दूसरी भीट नहीं है । इसीतरह जब हम द्रव्यहृप्दिसे 
प्रात्मतत्त्वको देखते हैं उस समयमे स्वरूपमे क्योकि नि्चयनयेका विषय अखण्ठ है, अभेद 
है | तो वहा वन्ध मोक्षकी व्यवस्था नहीं होती है । साथ ही यह भी समझे लीजिए, कि उस 
अखण्ड श्रभेद निश्चयनयके विपयका आश्रय करनेसे सम्यक्त्व होता है । इतना महत्त्वक। 
विषय है,। महत्त्वका विषय होनेपर भी यह वात भूछ नही है कि जीवका वन्ध है, जीवमे 
रागादिक होते हैं, जीवके साथ कर्मन्त्य॑त है, यह बात असत्य हो, असत्य कुछ नही हैं, भर 
उस द्रव्यहृष्टि में उस लक्ष्यमे वन्धन नहीं हैं, वन्ध भी व्या, मोक्ष भी नही है, क्योकि उसकी 
दृष्टि एक विशुद्ध तत्त्व पर है, 4 428 
सहजस्वरूँवमे बन्धन सोक्षकी अरहष्टि---मैया निज विशुद्ध तृत्त्व को,'देखा जाय झौर 
उसका मोक्ष माने तो वह भी उसके लिए गालीकी तरह है। जैसे कोई यह बात सुन्ता है कि 
मोक्ष होना भ्रच्छी ब्रात है तो उस छुट्टीकी प्रशंसा करे और कहे कि 'आपके प्रिता तो जेलसे 
मुक्त हो गए हैँ तो क्या वह भला मानेगा ? भरे बुरा क्यो मांनते हो ? मुक्तिकी ही तो हे 
कह रहे है कि आपके पिता जेलसे मुक्त हैं। लेकिन ऐसा कोई क्सीको कहे तो वह 3 
मानता । क्योंकि उस माननेमे यह बात शामिल हो गई कि यह-पहिले कैदमे थे श्र हो 
गंए । तो कैदमे थे यंह बात सुनना पसद नही 'है। इसीत्रह इस जीव तत्वकी जो 'विर 
का विषय है उसके लिए यह कहना कि मोक्ष होता है यह भी गाली है ). बंध होता के 
नो प्रकट गाली है | जीवके बध होता है इसका कारण है कि जीव बंध अवस्था मे: है, ले 
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निश्चग्र भ्रवस्थामें जहा एक अ्रखण्ड को निहारा जा रहा हैं वहां न बंधकी व्यवस्था है न मीक्षि 
की इसका तात्पर्य यह हुआ कि बंधकी मोक्षकी व्यवस्था नहीं है यह मात्र एक हृष्टिकी बात कही 

जा रही है । तो जीव माने बिता तो मोक्ष मार्गके तत्त्वकी श्रद्धा नही भ्रा सकती और भ्रजीव 
माने बिना भी तत्त्व नही भ्राता । जीवपर श्रजीव लदा बंधा है, यह ही ज्राश्रव बंध है आर 
जीवसे अजीव अलग हो जाय, यह ही इसका मोक्ष है श्रोर ऐसा होनेका जो उपाय है 
उसको कहते है सम्बर तथा पहिले के अजीव भड़े वह कहलाती है निर्जरा ॥ भ्रब इस प्रसंगमे 
कोई ज्ञानी पुरुष कही भी बंध मोक्षकी व्यवस्था देखे वहां उसको ये ७ बातें आयेंगी । 
यह हुई जीव और करके बाबत मे तत्त्व-व्यूवस्था । 

जीवमें ही सात तत्त्वकी व्यवस्थाका दर्शन--अब जरा जीव झौर विभाव इन दो 
कौ दो तत्व मानकर, जीवस्वभाव एक ५ तत्व और रागदिविकार भी एक तत्त्व है 
इन दोनो तत्त्वोकों सामने रखकर जब शभंश्रव बंध, सम्वर, निर्जरा, 
मोक्ष निरखा जाता है तो देखिये वह ही पद्धति । यहा जीव है स्वभाव 
और शभ्रजीव है विभाव, जीवमे अझजीवका श्राना आश्रव, मायने स्वभावपर विभावका 
गँध जाया, संस्कार हो जाना सो वध, स्वभावमे विभावकोी ने आने देना सो सम्वर और 
विभावके सस्कारका क्षय करना निर्जरा और इस स्वभावमें विभाब बिल्कुल न रहे तो 
इसका नाम है मोक्ष । कही भी बात रख लो, पद्धति यह ही प्रायगी । कोई सोचे कि यह 


जीव तो ज्ञान स्वरूप है, जाननहार है, इसको कष्ट नया है कि इसमे बाह्य पदार्थ ज्ञ व होते 
है.। तो इस प्रसंग मे श्रव दो तत्त्व सामने आये ज्ञान, और भीत ए में जो लक हुई, शे य.हुआ 


जिसे ज्ञानाकार और ज्ञेयाकार कहो । ज्ञान और ज्ञय ? चाहे ज्ञायक कहो और ज्ञयकहो:-। 
ज्ञायक है सो जीव ज्ञय हे सो श्रजीव । जो प्रतिपक्षीमें रखे वह अजीव कहलाता 
है । उस ज्ञानमे ज्ञयका आना श्राश्रव, ज्ञानमें ज्ञ यका'वँध जाना बध और ज्ञानमें ज्ञेयका 


न श्रान्‍्ग यह हुआ सम्वर और वस्तुके त्यौगकां जो सस्कारः 'बना * सो ज्ञानाकोरपर हृष्टि 
देकर उस संस्कारको नप्ठ करना निर्जरा और ज़ब पंरवस्तुका कोई ज्ञेय नही आये, ज्ञान 


है ऐसा ज्ञानाकार व्रिलसे इसका'नाम है मोक्ष ॥जब क़भी ,दो तत्त्व,आमने सामने रखेंगे तो 
पद्धति उसी तरह बनेगी । यद्यप्रि ऐसा नहीं होता कि कोई, भी,ज्ञात ज्ञेयाकार बिना रह 


जाय'। श्रब' कुछ भी ज्ञानमे न आयगा ऐसा नही हो सकता, 'ज्ञान ही ज्ञानसें आये तो वह 
रत्न भी ज्ञेय॥। जहा फ्रेवल,ज्ञान हुआ वहा विवश होकर लोक अलोकके समग्र तत्वोको आना 
ही पछता है, देखना ही पडता है। तो ध्यानमे जो बाह्य वस्तुके रोकनेकी बात कही जाती 


वसा यहा ही कहा जा रहा है । जैसे मोक्षमार्मप्रकाशमे हंष्टान्त दिया 'है' कि घरमे आने 
वाली नई बहूको लोग समभाते हैं कि यहां वहा न जावो, 'परघरमे न जावो, बाजारमे न 


< ऊँ औै७ 
'शावो, परधरकी बुढ़ियाकों तो काई नहीं रोकता कि इधर उधर भत्ते जावो। वह तो सर 
जगह ,फिरती है, तो ऐसे द्दी समभो कि केवल ज्ञान तो एक ही बुढ़िया हो गई, उनमें तो तीनों 
ल्लोकालोकका सारा ज्ञान झा गया, उसे तो कोई नही रोकता कि ऐं केवली भगवान तुम 
तीनो की शान न बनाओ । वह तो विवश होकर होता" है, लेकिन यहाँ' संसारी 
ज़ौवोको रोका जाता है कि तुम शेयमे मत जावों, पुम किसीभी! परवस्तुकों मत ग्रहण करी, 
#स तरह रोका जाता है, क्योकि इसके रागका संस्कार लगा है। तो यहां जो परद्रव्योकी 
ध्यानमे मत लो, यह उपदेश है वह हम श्रापके लिंए है भौर जहाँ केवल ज्ञान प्रकट' हों गया 
बहा इस रुकावटकों भी जरुरत नहीं पडती । तो यो जोव, जीव, श्राश्नव, बंध, सम्वर, निजेरा 
धोर मोक्ष, ये ७ तत्त्व हैं। इन तत्त्वोंके रूपसे निश्चित किए गए पदार्थका भ्रद्धान करना सो 
सम्यग्दर्शन है । ह ह कक 
मोहसे पृथक्‌ रहनेमें कल्याण--अब इस प्रसंगमें झपने भाषके कतंव्यके सम्बंधमे 
कुछ चिन्तन करें। हमें बया सोचना है ? किस ढंगसे चलना है कि हमारा कल्याण हो 
देखिये पहिला निर्णय तो यह बनावें कि जितना भी हमको समागम मिर्ला है यह संब 
समागम मायारूप है, विकार है मिल गया है, इससे मेरा कोई सम्बध नही है, केवल इस समा- 
गमके सम्बधसे मेरेको झआंकुलता ही हुआ करती है । इस संसारमे सुख रंच मात्र भी नहीं हैं । 
यों तो भाई जो शराबियोकी ग्रोष्ठी होती हैं वे भी मृतवांले बनकर खूब हंसते हैं, मौज 
लेते हैं; वे भी भपनेको-सुखी समझते हैं मगर जिन्होने शराब नही पिया वे, तो ठीक ठीक 
समभते हैं कि देखो यह बेचारा कैसा बेहोश है, फैसा इसे कष्ट है। इसी तरह जिसने मोह 
की शराब पी; लिया है वह ससारके सुखोमे वन मानता है, खूब , हसता है, मौज मानता 
है, मगर ज॑से शराब पीने वालेकी वेबकूफीको कोई दूसरा शराबी नहीं समझ पाता, वह तो 
उसे ठीक ही समझता है, उसकी बेवकूफी तो, चही समझता है जिसने शराब न पिया हो 
जिंसकी बुद्धि ठीक हो वही समझ पाता है कि यह दु.खी है। तो मामला यह पड़ गया कि 
यों ही जीवोकी संख्या बडी हैँ । माने मोह की शराब सब पिये हैं तो सभी लोग इस समागम 
में खुश हो रहे हैं। शराब पीने थालों ने शर्यात्‌ मोहियोने यहाँ नगरपालिका बनाली है । रजिस- 
ट्रंशान कार्यम कर लिया. हैं । यहां तो लिख देते हैं, कि यह चीज श्रमुक की है ।.थह प्रमुककों 
हैपर यह तो सब मोहियोकी बात है। मोही लोग तो इसे ठीक ही मानते हैं लेकिन सम्यग्हष्ट 
ज्ञानी पुरुष जानता है रि ये मुग्घजन तो अ्पना-अपना साननेमें लग रहे हैं॥ मगर इसका 
ई कुछ नहीं यह तो फेयल ज्ञानस्वरूप हैं,ज्ञानमात्र प्रन्तरत्त्त्व के भ्रतिरिक्त इसफा कुछ तीं 
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'बात. को तो कोई,ज्ञानी पुरुष हो, जिसे मोहकी परख.हुई हो वह समझ लेता है । 

ी मोहसत्तोंको हितविभागसें वोट तेनेका श्रनधिकार-अब रही वोटको बात । अगर 
किसी बात बातकी सलाह ली.जाय यहा संसारमे तो ज्ञानीकी विजय होगी कि मोहियों की? 
झाप कोई, भी बात रखेंगे, तो मोही तो हैँ अनन्तानन्त और ज्ञानियोंकी संख्या हे असख्यात॑ | 
प्रब प्रह॑ वोल, मिलेगी मोही जीवोकी । कोई मानो १८-२० वर्षकां नवयुवकं है विवाह करने 
लायक हो गा! पर वह मन्दिरमें पूजापाठ मे श्रधिक समय देता, त्यागी बृत्तियोकी सेवा 
मुश्न पा में अधिक रहता, ग्रहस्थीमें बह फसना नही चाहता ऐसे नवंयुवकके लिए झगर कोई 
'लोगोंसे . सलाह ले कि इसके लिए हमे क्या करना चाहिए तो यह तो है मोहियोका समृह १ 
पहाँ ती मोहपे डालनेधी ही राय मिलेगी । भ्रजी इसका विवाह करदो ताकि यह घरमे रहें, . 
काम प्राममे दीक- ठीक रुचि रखे । तो यहाँके इन संसारी मोही प्राणियोंसे बोट लेनेसे काम न 
चलेगा । छहढालामे बताया है कि मोह महामद पियो अनादि भूलि आपको भरंमत वादि १ 
पेसमस्त ससारी-जीव अ्रनादिसे मोहरूपी मदिराका पान किए हुए है । ये भ्रपने झ्ापके आत्म 
स्मरूपको भूलकर ससारमे भठक रहे हैं, शकते फिर रहे हैं ।॥ तो इन संसारी मोही प्राणियोंत्रे 
पपने छितके लिए वोट न लें । अपना यह प्रतिबोध रखें कि मैं ज्ञानमात्र हैँ जो जानकी 
स्वच्छता, है सो मेरा स्वरूप है, इसीमें कल्याण है, इसीमे तृष्णा लगाना चाहिए इसीमें संतुष्ट 
, रहना चाहिए । यह बात सबके मनमें श्लानी चाहिये कि देखो भाई छोड़ना तो सबको ,सब 
हुछ पढेगा यह बात तो बिल्कुल निश्चित है, इसमे रच भी सन्देह नहीं । मगर कोई 'अयने 
इस जीवनकालसमें ही सही. ज्ञान बढ़ाकर इन बाह्य पदार्थोका त्याग करें तो इसमें जीवन 
घफलत्ा है । 

मोहकी विडम्बना-:जागदीशो टीका है उभमें एक कथा दी हैं कि एक भंगिन मंलका टोकरा 
लिए हुए किसी -बाजारसे जा रही- थी । वहां जाते हुए अनेक लोगोंकों तकलीफ हुई । तो एके 
 सज्जनने सोचा कि इससे तो .हमारे जैसे अनेकों लोगोंको तकलीफ होगी सो उसने एक बडा ही 
सुक्गर तौलिया- उस मलसे भरे टोकनेको ढाकनेके लिए दिया । वह भंगिन जब सुन्दर तौलिया 
मै ढ्राके हुए ज़ा रही थी तो उसके पीछे तीन पुरुष लग गए । भंगिनने उनसे पूछो-भाई तुम 
ले हमारे पीछे क्यो लगे हो ? तो उन्होंने कहा कि हम जानना चोहंते हैं कि तुम्हारे टोकने 

ग्॒'है । हमे तो- मालुम होता है कि इसमे कोई बहुत ही,सुन्दर चोज है। भंगिनने कहा 
* तो मल की भरा है.। सो इतनी ब्रात सुनते ही एक पुरुष लौट गया । दो पुरुष अभी भी 
पीछे, लगे. रहे । फिर भंगिनने पूछा-भ्ाई क्यो हमारे पीछे लगे हो ? भरें हमे तो खोले 

क .. उादो,जब हम देख लेयें तव विश्वास करेंगे । भंग्रिनने तोलिया खोलकर दिखां दिया 
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तो उसे देखकर दूसरा पुरुंपभी लौट गया । एक पुरुष श्रभी भी उसके पीछे लगा रहा 4 फिर 
भंगिन ने पूछा-भांई तुम हमारे पीछे क्यो लगे हो ? श्रजी हम तो इस तरह से न मानेंगे । हमे 
तो भ्रच्छी तरहसे देखभाल कर परीक्षा कर लेने दो तब हम मनेंगे । भंगिन ने तौलिया खोला 
उस पुरुषने भ्रच्छी तरह से सू घ सांघकर परीक्षा किया । जब जान लिया कि सचमुच यह 
मल है तब वह वहाँ से लौटा । तो भाई ऐसे ही समझो कि यहांके जितने भी समागम हैंवे 
सब अवश्य छोड़ने पड़े गे । श्रब उन्हे चांहे कोई सही ज्ञान वनांकर बिना भोगे पहिले से ही 
छोड दे चाहे उनको भोगकर उनमे रचपचकर उनकी असारता लखकर छोड़े, पर ,सारे प्रात्त 
समागम नियमसे छोड़ने पडंगे। मानों कोई इस जीवनमे जीते जी न भी छोड सके पर भ्रन्त 
में मरण होने पर तो सब कुछ छूट ही जायगा । तो अपना एक यह निर्णय बनाये कि जितने 
भी समागम मिले है वे सब्र एक अ्रधेरा हैं। इससे मेरे जीवनका पार न पडेगा। थो बात 
तथा की कही जा रही है इसमे अ्रुस॒त्य रचभी नही है | 
। उत्नफनोका फारणा परसम्पर्क-भैया जितने भी समागम हैं वे सब मात्र क्लेंश क॑ हो 
कारण है। वे शान्तिके कारण न कर्भी हुए और न कभी हो सकते हैं । झ्राज कुछ पुष्य का 
उदय है इसलिए ऐसा लगरहा कि बहुत कुछ ठीक | घरमे किसीके गुजर 'जानेगर जो बड़ा 
दुखी होता है वह दुख भौर है किस ब्रातका | कोई लेन देन नही, कोई सम्बन्ध नहीं सत्ता 
न्यारी न्‍्यारी है, कुछ बात ही नही है मगर भीतर में यह विकल्प बना रखा है कि'यह मेरा 
है, यह मेरा है बस इस विकल्प से परेशान होकर दुखी होना पडता है यदि ममता का त्याग 
हो जाय, अहकारका त्याग हो जाय तो इस जीवकी किसी भी समय कष्ट नही है'। ये जीव 
दुखी- हो रहे है तो अपने आपके ऊघमसे दु खी हो रहे है । सच-सच मानलो, क्रोई भपते दुःख 
नहीं । जहां असत्यका आग्रह है 'बस क्लेश तो उसी जगह है ।''तो अ्रपनां पहिले मह 
निर्णय बनाये, कि जो भी समागम मिले हैं वे मेरे लिए क्लेशकारी हैं, मेरी उन्नतिके हेतु नहीं 
है +उन्‍नतिका हेतु है सदाचारु भला विचार, संच्चा श्द्धान, श्रात्मोकी परख जिंसमे दुर्त भी 
शान्ति मिलती है और भविष्यमे भी सदाकाल इसे शान्ति मिलेगी हैं तो सारे शर्त यही 
तंत्व बाकी जितने समागंभः हैं उनमे ललचाना नहीं, इनको पाकर मुग्ध मंत हीना, क्योंकि बैंह 
सब धोखा है । जैसे बच्चे लोग कंभी कभी मजाक वक्‍ंया खेल खेलते हैं कि सारि पायी परे 
जो रस्सी या निवाडसे बुना हुआ नही हो उसको कुछे कच्चे घांगोंसे फांस देते हैं और उसपर 
अ्रच्छी चादर बिछा देंते हैं। कहते हैं आइये साहब पघारियें, चैंठिये तो जब चहें”बुर्त श्र 
बालक उस पलगपर बैठता है तो घंड़ांमसे नीचे गिरे जातों हैं मानों बह स्वयं अपने १808 
सिर रखकर छूने सा लगता है थाने उसके' सिर पैर एके हो जीते हैं । तो जैसे बह पता 
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धोखा है, देखनेमे भला लग रहा है मगर उसका सहारा ले तो, वह गिरता है, इसी तरह 
ससारके ये समागम, ये सुन्दररूप, ये सुन्दर अइ गार, ये सुन्दर, आभूषण ये भी धोखा है। इनमे 
जो फसाव रखता है वह निरन्तर कर्मवन्धन करता, है-और निरन्तर आराकुलित रहता है । यो 
तो अपनेको कोई मानले कि में बडा सुखी हूँ, बडा आनन्द है, पर कल्पना होनेसे होता 
क्या है । वास्तविक सुख तो केवल मुक्तिमे है। अर्थात्‌ केवल ज्ञानभावकी दशामे, ज्ञानभावकी 
श्रद्धामे, ज्ञातादुप्टा रहनेमें है । । 

पंरके रागमें संकटोंका वरदान--भैया जानने देखनेसे श्रागे बढो तो वह नियमसे फंसा 
जैसे कहते है ना बोले सो बिवूचे । यह कहावत बनी कैसे कि एक राजा जंगलमे पहुँची तो 
वहा एक सयासी मिला । राजा सयासीके पास बैठ गया । थोडी देर बाद साधु बोला 
राजन जया चाहते हो ? तो राजा बोला -महांराज मेरे पास कोई सन्तान नहीं है, सो कृपा: 
करके आप एक सन्वानका मुझे अशीर्वाद दे दीजिए। साधुने कहा-एवं अस्तु याने-ऐस 
हो होगा । श्रब राजा तो प्र॑ सन्‍्नतौपूर्वक घर गया । वहां सारी रानियोको सारा हाल कहा 
सुनाया । राजदरबारमें झ्रानन्‍द छा गया | जब १०-१२ महीने व्यतीत हो गए तो ,सयासी 
ने अपने' ज्ञानसे' देख कि यदि जगतमे कोई जीव मर रहा हो तो वे उसे रानीके पेटमे भेजें, 
पर कोई जीव ऐसा न दिखा तो वह स्वय ही मरकर रानीके गर्भमे पहुँच गया । वहा तो 
वह बडे कष्ट सह रहा था। सोचा ओह-मैने राजासे जगलमे बोला था इसलिए फसा 
अच्छा अब मै बाहर आनेपर कभी न बोलू गा बह बच्चा पैदा हो गया, सयाना हो गया 
पर बोले नही । राजदरबारमे बालकके पैदा होनेका तो हर्ष था पर साथ ही उसके शूगा 
होनेका शोक भी था । सो राजाने अपने राज्यमे यह घोपराा करा दिया कि मेरे बेठेको जो 
बोलना सिखा देंगा या बोलता बता देगा उसे बहुत सा इनाम दिया जायेगा | एक दिन क्या 
घटना घटी कि वह ब्रालक अपने पासके बगीचेमे खेल रहा था | वहा उसने देखा कि एक 
चिडीमार जाल बिछाये हुए चिडिया पकड रहा था | जब एक भी चिडिया वहा न दिखी तो 
चिडीमार अपना जाल लपेटने लगा बगीचेसे चल देनेके लिये इतनेमे एक पक्षी जो डालीपर 
कही छिपा बेठा था ची ची कर बोल उठा । विडीमारने समझ लिया कि अ्रभी कोई पक्षी 
बैठा है सो कट लौट आया, जाल फेलाया, कुछ यहाँ वहा दाने बिखेर दिये श्रौर थोडी ही 
देरमे वह पंक्षी आकर फस गया । उस पक्षीको फसता हुआ देख राजकुमारको अपनी 
पुरानी घटना याद आयी और सहसा बोल उठा अरे जो बोले सो फसे | राजकुमार के इन, 
ए्न्दोंकी सुन लिया चिडीमारने, सो वह्‌ जाल फेककर झट राजाके पास पहुँचा और राजाको 
बताया महाराज आपका कुमार बोलने लगा । बोलने लगा ? अच्छा तुम्हे राज्ययी ओरसे 
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५ गाँवपुरस्कार में दिए जाते है । जब राजकुमार पास श्राया, राजाने उसे बहुत-बहुत 
बुलाया पर न बोला - तो शाजाकों चिडीमार पर क्रोध आया, देखो चिडीमार भी मेरी हसी 
करने लगे है । मेरा पुत्र बोलता नद्ी, पर भूठ मूठ कह कर मेरी हसी करता है कि यह बोलता 
है। भ्रच्छा चिडीमारको फासी दी जायगी । जब चिडीमारको राजाने फासीका हुक्म दिया, 
फासीके तर्तपर चढा दिया तो राजा पूछने लगा-ऐ चिडीमार | बोल, तुझे क्या चाहिए ? क्‍या 
खाना चाहता है ? किससे मिलना चाहता हैं ? सो चिडीमार बोला-राजन्‌ मैं और कुछ नही 
चाहता, सिफफे आप अपने कुमारसे मुझे दो मिनटके लिए मिला दीजिए । मिला दिया गया 
राजकुमार । बहा चिडीमार राजकुमारसे कहता है कि ऐ रोजकुमार मुझे 'मरनेका गम नही, 
प्र इस बातका गप हो रहा है कि दुनिया कहेगी कि चिडीमारने राजासे कूठ बोला था, 
इसलिए उसे फॉसी दो गई थी । सो कृपा करके आप उतने ही शब्द बोल दीजिए जो आपने 
बाटिकामे बोले थे । फिर क्या था । राजकुमारने कहा कि देखो जो बोले सो फसे । पहिले मैं 
साधु था, जगल में तपस्या करता था । वहा मैंने राजासे बोला था तो मे फसा था, चिडिया 
बोल गई सो वह फस गई, झौर यह चिडीमार साहब राजासे बोल गए सो वह भी फस 
गए । तो भाई यह तो ससारवी रीति है क्रि यहा जो राग करेगा, बोलेगा वह नियमसे 

फसेगा । 

सात तत्त्वोमे प्रथम जीव रखा जानेका कारण--जीवाजीवाअवसवन्ध मसम्वरनिर्जरामोक्षा- 
स्तत्त्व, इस सूत्रके सम्बन्धमे अब तक दो बाते कही गई हैं। पहिली बात तो यह है कि जीब 
तत्वकी सख्या ७ ही क्यो रखी गई ? कम या श्रधिक क्यो नही रखी गई, दूसरी बात फिर 
यह कही गई कि इन ७ तत्त्वोकी ही जब कुछ और कम सख्यामे बात मिल सकती थी तो 
इन ही ७ मे और सकोच क्‍यों नहीं किया गया ? इन दो बातो का समाधान भली प्रकार 
दिया गया है । अब यह बात कही जा रही है कि इन ७ तत्त्वोका नाम इस क्रमसे क्यो 
रखा गया है ? देखो भाई एक घडेमे अगर चने, गेहूँ श्रादिक,कुई न्नीजें भर दी जाये और 
उस घडेको हिलाया जाय तो एक सहज बात होती है ना कि कोई. चीज- नीचे रहती है कोई 
चीज मध्यमे रहती है और कोई ऊपर आर जाती है, तो जब एक सूत्रमे ७ चीजे भरी गई तो 
ये ७ चीजे एक साथ कैसे आयेगी ? कोई नीचे रहेगी कोई ऊपर । इस सूत्रमे इन ७ तत्वोको 
भरकर हिलाओ जरा सोच विचारकर युक्‍ति से सोचो तो अपने श्राप यह बात जाहिर हो 
जायगी। कि हा पहिले जीव कहना ठीक फिर भ्रजीव फिट बैठ जायगा । ध्यानसे सुनिये आज 
इसको दार्शनिक शैलीमे कहा जायगा | कठिन बात भी ती कभी सरल बनाना चाहिए । अगर 
कठिन बात कठिन हो बनी रहे तो हम कुछ बढ तो न सके श्रौर ध्यानसे सुननेसे तत्त्वकोश्रनेक 
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बार समभनेसे कठिनसे भी कठिन बात सरल वन जाती है | भश्राज यह बात कही जा रही 
है कि यह ७ तत्त्वोका क्रम क्यो रखा ? यह सब बात जीवफे लिए कही जा रही है। मोक्षका 
उपदेश जीवके लिए, सुख शान्तिका उपदेश जीवके लिए याने हम आपके लिए, तो जिसके 
लिए सारा उपक्रम किया जा रहा उसका नाम तो पहिले रखना चाहिए | यही कारण है कि 
७ पदार्थोमि जीवका नाम पहिले रखा गया, क्योकि जितना भी जो कुछ वक्तव्य है और जो 
कुछ कतेव्य है, जो भी प्रयोग कराया जाता है वह सब जीवके लिए है | तो फिर होता ही 
है कोई न कोई कारण जिससे हर एक बातका क्रम बना करता है । समाजमे रहो तो, रेल 
का टिकट बाटना हो तो, हर एक काममे कोई न कोई ऐसी पद्धति होती है कि जिसमे क्रम 
हुआ करता है। तो क्रम रखनेकी बात तो आवश्यक है | आप भोजन करते है तो उसमे 
भी यह क्रम पडा रहता है कि किस भोजनका कौन सा अ्रश वया बनेगा । कितने अशमे 
वह मल मूत्ररूप बनेगा, कितने श्रशमे पसीना रूप बनेगा, कितने अशमे खून रूप बनेगा, , 
कितने अश में हड्डी रूप बनेगा, तथा कितने अशमे वीयरूप बनेगा, इस प्रकारका क्रम 
उस भोजनमे भी बनता है । तो क्रम रखनेकी कोई पद्धति तो होती है, यहा ७ तत्त्वोंके 
क्रमकी पद्धतिका यहाँ जिक्र किया जा रहा है । 
सप्त तत्वों के नाम क्रमका संक्षिप्त दिग्दशेन--श्रबे जीवके प्रतिपक्षमे भी विचार 

करें । पहिले ७ तत्त्वोकी बात एक सक्षेपमे कह दू । जीबके लिए वर्णोन है तो जीवका 
नाम पहिले और जीवके उपद्रवका कारण भ्रजीब है याने जो बात कही जायगी उस सबका 
सम्बन्ध ग्जीबसे लगोयेगे तब ही तो बनेगा, इसलिए जीवके बाद अजीब कहा और जीव 
और अजीबके आश्रय होता है जो सबका एक मूल है उन ५ पर्यायोमे वह है श्राश्रव । 
ग्राश्नव न हो तो बाध कहा से हो । श्राश्रव की बात ही न प्तमफो तो सम्बर किसका किया 
जाना सममभोगें ? भड़े क्‍या ? मुक्ति किसकी हो ? प्ुक्ति क्यों दिलाई जाय ? इन ५ परिणामों 
का जो एक प्रारम्भ करने वाला है वह है एक गआराश्चव तत्त्व । और आराश्चव होनेपर बन्ध होता 
इसलिए इसके बाद बन्ध बताया है और आश्रव वन्धका प्रारम्भक है, सम्बर मोक्षका प्रारभक 

कारर्प है, सो सम्वर कहा । सम्वरके होनेपर निजेरा होती है, सो सम्बर के बाद नि्जरा 

कहा और अन्‍्तमें मोक्ष होता है इस तरह इसका क्रम रखा गया है । : 

प्रकृतिके लिए उपदेश न होकर बन्च मोक्षके आ्राश्रयभुत जीवके लिए उपदेश होनेसे 

जीव तत्तवका प्रथम विन्यास--अभ्रब जरा सात तत्त्वोके नामके क्र मके विरोधमे कुछ दार्श- 

निक लोग अपनी-अपनी बात रख रहे है । पहिली बात क्या कही गईं कि हितका उपदेश' 

ज्ञानका उपदेश कल्याणकी बात जीवके लिए की गई है इसलिए जीवका ताम पहिले रखा? 
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तो यहां साख्य कहते है कि यह बात हमे खोटी लग रही है । उपदेश जितने भी होते हैं वे 
श्रकृतिके लिए होते है जीवक्े लिए नही होते, क्योकि प्रकृतिमे ही ज्ञान होता, प्रकृतिमे ही 
घमन्ड होता, प्रकृतिसे ही ये शरीर श्रादिक बनते हे श्ौर प्रकृतिका ही यह सब जान है। 
जीव तो अपरिणामी शुद्ध चैतन्यमात्र ब्रह्म है इसलिए जीवके लिए यह उपदेश नहीं। यह 
सारा उपदेश प्रकिकृतिके लिए है। जरा जीव और प्रकृतिकी बात श्रौर बतला दें । कहते तो 
सभी लोग है यह तो प्राकृतिक दृश्य है। यह तो प्रकृति है, कुदरत है। सभी लोग प्रकृतिकी 
बात कहते है तो प्रकृति क्या चोज है | कहने को तो सभी कहते है | कोई पहाडका हृए्य देखा, 
नदी बह रही है, पत्थर है । उनकी लोग फोटो उतारते है और कहते हैं कि ये सब 'प्राकृतिक 
दृश्य है, तो वह प्रकृति क्या चीज है ? साख्य सिद्धान्तमे तो प्रकृति एक कोई अचेनन तत्त्व 
है और यह सारा समागम, यह सारा दृश्मान जगत प्रधानका विकार है । जैन सिद्धान्तके 
अनुसार प्रकृति नाम है कमंका । मूलमे प्रकृतिया है ५. और उत्तर प्रकृृतियाँ हैं १४८ तो 
जितने ये सब दृश्य है वह सब इन प्रकृतियोका है। फूल फूल रहे हैं तो वह भी प्रकृतिका 
उदय है जल बह रहा है तो वह भी प्रकृतिका उदय है। कही सुन्दर जानवर विचर रहे 
है तो वह भीप्रकृतिका उदय है | पहाड कोई कैसा ही है, तो प्रकृतिका उदय है, यह सब 
प्रकृतिका खेल है और हम आप जो बैठे है यह भी क्‍या है ? प्रकृति, प्रकृतिके ही उदय 
गे तो चीज है । जीव तो एक चैतन्यस्वरूप है। प्रकृतिका उदय पाकर यह जीव भी विक्ृत 
होता है, इसप्रकारयह सब प्रकृति है। यहा साख्य कहते है कि ज्ञान होता है तो प्रकृतिमे होता 
है । उपदेश हुमा तो प्रकृतिसे हुआ प्रघानसे हुआ और जीवमे केवल परम बहम चलेगा। जो 
एकमात्र अरद्वत चित्स्बरूप है । देखिये---इस प्रसगमे ऐसा कहने वाले ये दार्शनिक बिल्कुल 
तो अजान नही और एक साधारण भी नहीं । कोई दृष्टिसे ऐसी एक दृष्टिसे हट गए जिससे 
यह सिद्धान्त बना । वह बात ठीक है ना । जीव द्रव्याथिक दृष्टिसि परम हह्य स्वरूप है । 
वहा बंध मोक्षकी बात नही है, लेकिन पदार्थ केवल द्रव्यदृष्टिसे देखा गया तल्मात्र भी तो 
नही है । प्रत्येक पदार्थ पर्यायमय है | उस पर्यायकी बात भी तो कहता चाहिए ॥ वन 
पर्यायकों तो छोड दिया और द्रव्याधिकका जो, विषय है उसको ग्रहण क्या उपमे बचा है 
ब्रह्माह तवांद । देखो अगर ्रक्ृत्ति के , लिए उपदेश किया जाय तो प्रकतिकों तो अवैतन 
माना है चैतन नही माना है । तो यहा भी कितने ही तत्त्व बता दिए जाये .क्‍्या उनके लिये 
आ्रादेशका उपयोग हो सकता है ? नही हो सकता । ये , भीट खम्भा आदिक जो खडे हैं इतसे 
प्रगर कोई कहे किऐ भीट, ऐ खम्मे तुम यहा आ, जावो तो क्या वे श्रा सकते हैं नही भरा 
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सकते । तो अचेतन तत्त्वके लिए कोई उपदेश नहीं है, उपदेशतो चेतनतत्त्वके लिए होता है 
इसलिए जीवका नाम प्रथम रखा गया है । सक्षेपसे यह एक प्रतिपक्षीकी बात कही गई । 

क्षरिौकवादसम्मत संतानके लिये उपदेश न होकर जीवतर्वके लिये उपदेश होनेसे 
जीवतत्वका प्रथम विन्यास --इतनेमे कोई क्षणिक वादी आया जिसका सिद्धान्त है कि 
आ्रात्मा क्षण-क्षणमे नप्ट होता है, नया-तया बनता है, लेकिन लगातार बनते रहने वाले 
प्रात्याकी जो एक सतान है बस उस सतानके लिए यह उपदेश दिया जाता । तो इस 
सिद्धान्तका कहना है कि जीवके लिए उपदेश नहीं दिया गया किन्तु सतान के लिए उपदेश 
दिया गया, वयोकि जीव तो क्षण-क्षणमे उत्पन्न होता । कोई समय व्याख्यान दिया तो सुनने 
वाला तुरन्त मिट गया । सुनने वाला और हो और सुनकर उसको चित्तमे धारण करने 
वाला और हो तो जीवके लिए क्‍या उपदेश है। उपदेश तो सतानके लिए है, सगति के 
लिए है, ऐसा कहा है लेकिन यह बात भो अयुक्त है, क्योकि सततिको अवास्तविक माना 
है क्षणिकवादियों ने, वास्तविक तत्त्व तो क्षण-क्षेणमे होने वाला आत्मा है । तो जो अवस्तु 
है उसका अनुग्रह कैसे क्रिया जा सकता है। तो वह भी बात ठीक नही प्रत्तीत होती कि 
सतानके लिए उपदेश होता जीवके लिए नही होता । देखो भाई एक बात यह ज्ञानमे आनी 
चाहिए कि मैं जीव हूँ, सदा रहता हूँ, इसलिए प्रुके तत्त्वोपदेश सुनना चाहिए. । तत्वोषदेशकां 
लाभ उठाना चाहिए, कल्याण करना चाहिए। एक बात, दूसरी बात यह समभिये कि मैं 
जीव हूँ सो प्रतिक्षण बदलता रहता हूँ इसलिए अपनी ज्ञानदशाको बदल करके हमें ज्ञान 
अवस्थामे आना चाहिए । अगर अपनेको सर्वेथा नित्य माना जाय तो कल्याण नहीं हो 
सकता, स्वेथा अनित्य मानों जाय तो कल्याण नही हो सकता, यहू बात सामने रखना है 
ओर इन दो बातोका खुलासा होता है शकाकारके इस प्रसगसे । तो जिसका यह कहना 
है कि जीवके लिए मीक्षमार्गका उपदेश नही किन्तु सतानके लिए तत्वोपदेश है, यह बात 
युक्त्र न रही, क्योंकि सतान अउस्तु है। सतान कोई चीज नही है क्योकि आत्मा नय्ेे-तये 
पैदा होते रहते है, तो उनमे एक दृष्टि बना ले कि लगातार ये चल रहे है, तो लगातारकी 
इृष्टि हृध्टि ही तो रही, कोई वहा वस्तु तो न रही । 

क्षरिकवादसम्मत निर-वय क्षस्िकचित्तके लिए उपदेशकी प्रसमवता ---अव इस 
विययमे क्षणिकवादी बोलते है कि सतानके लिए न सही, फिन्‍्तु सो नथा-तथा जीव बनता 
रहता हे उप्रफे लिए उपदेश कह लीजिए । तो निरन्वयक्षणिक चित्त 'उनके जीवका नाम है 
निरन्दय क्षणिकचित्त माना वहा आत्मा, वह है जीव, क्षण-क्षणमे नष्ट होता है, मायने वे 
अत्यन्त भिन्‍्त-मिन्‍्न जुदे-जुदे जीव हैं, ऐसे जीवके लिए उपदेश मान लिया जाय तो यह 
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बात भी ठीक नहों बैठती, क्योकि उसमे तो बडा घुटाला हो जायगा । ऐसा जीव जो 
क्षण-क्षणकों आया और दूसरे क्षण न रहा, श्रव उपदेशदेने वाला जब उपदेशके शब्द निकालेगा 
तो उसके शब्द पूरे न निकलेंगे श्रौर वहा १०-५४ जीव नयेनये पंदा हो जाय॑ंगे, किसको 
उपदेश दिया बतलाओ ? श्ौरफिर किसीने एक शब्द सुना, किसीने आगेका शब्द, सुना, 
तोलो वह पूरा वाक्य कोई भी एक जीव नही सुन सकता, क्योकि क्षण-क्षणमे नया- 
नया आत्मा माना । सुनने वाला कोई भ्रौर है, घारणा करने वाला कोई श्रौर ,बन गया तो 
वहा किसके लिए तत्वपदेश है ? तो समझना चाहिए कि निरन्वयक्षणिकचित्त के लिए भी 
तत्त्वोपदेश नही किया गया, क्योकि वहा तो तत्काल ग्रहण नही वन सकता सो क्षणिक 
जीवकी प्रयोजकता वहा जरा भी सम्भव नही है क्योकि सकेतग्रहणकालभी वह रहे और 
व्यवहारकाल भी वह रहे इतनी वात तो होना ही चाहिए तब तो तत्वोपदेश आ सकेगा । 
क्षणिक जीवमे तत्काल ग्रहण काल शौर व्यवहारकाल हो ही नही सकता । जैसेक्षणिक ग्रात्ममे, 
सकेत तो पहिले कराया और उपदेश कभी ग्रहण करे और उसका उपयोग १९ कभी तो 
उसका कल्याण कैसे हो सकता है ” तो यह भी बात नही कही जा सकती । यहा तक 
तीन बोतें कही गई, प्रधातके लिए उपदेश नहीं, सतान के लिए उपदेश नही ओर क्षण-क्षण 
मे होने बाले आत्माके लिए भी उपदेश नहीं । 
शरीरके लिये उपदेशकी श्रसम्भवता और इप्रयोज कत्त अब एक चौथा दार्शनिक यह कहता है 
कि जो चैतन्यसे विशिष्ट शरीरहै उसके लिए तत्वका उपदेश है, अब यहा चावकिआया चेतन 
से सहित जो काय है वह तत्वोपदेश ग्रहण करता है और उसवी ही मुवित हांती है तो यह 
वात भी विचार करनेपर ठीक नही बैठती, थोडा-थोडा ठीक तो बैठना है, क्योकि जंसे 
शरीरमे जीव है ऐसे जीवसहित शरीरके लिए ही तो उपदेश है। जसे सिद्ध भगवान हट 
लो उनके लिए. क्या उपदेश किया जाय ? जैसे कोई मुर्दो शरीर हो तो उसके लिए क्या 
उपदेश दिया जाय ? तो बात तो कुछ ठीक रखी कि चैतन्यसहित जो शरीर है उसके लिए 
सारा उपदेश दिया जाता है, लेकिन यह निर्णीय उनका बनता नहीं है। इस शकांवा रने 
चेतन कोई पदार्थ अलग नही माना है कि कोई स्वतत्र सत्‌ है जीव। वे शरीरकों ही 
भौतिक पदार्थ के सयोगकी एक वस्तु मानते है कि चेतन है। उस चेतन सेसहित जो शरीर 
है उसके लिए यह उपदेश है, इसमे जरा और विचार कफरें। शकाकारने दो बात कही-ः 
चेतन और शरीर | चेतन सहित शरीर । तो शकाकार जरा यह बतलाये कि वह चेतन 
झरीरसे जुदा तत्त्व है या शरीरका ही नाम चेतन है ? दो बातें इसमे पूछी जाना चाहिए । 
यदि यह कहो कि झरीर से जुदा पदार्थ है चेतन और इस चेतनसे विशिष्ट बा लिए 
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उपदेश है तो इसमे बहुत कुछ बात सिद्धसाधनपने की आती है । ठीक है । मह व्यवहारनय-' 
से कथन समझना चाहिए । चेतनसे सहित शरीरके लिए उपदेश है मायने नरक, तिर्गड्च 
मनुप्य, देव, इन सबके लिए उपदेश किया जाता है । यहां तक तो बात ठीक है। पर वहाँ 
भी निश्चयसे देखा जाय तो उपदेश सुननेमे दो का स्थान- नही है कि चेतत और शरीर दो 
मिलकर मोक्ष मार्ग को करेंगे, यूहा पर भी एक जानने वाला समभने वाला चेतन है और 
इस चेतनके लिए ही उपदेश है । जो चेतन ऐसी परिस्थितिमे आवे समझो उस जीवके लिए 
उपदेश है । वह जोव निर्लेप नही है । अ्रत- कुछ शब्दोमे बात रखी जाना ही चाहिए। इस 
तरह से निश्चय और व्यवहारनय दोनोका प्रयोजन सगत हो जायगा । तब यह सिद्ध, हो 
गयां कि चेतनकै लिए उपदेश है, जीवके लिए उपदेश है । चेतनारहित शरीरकों कौन उप« 
देश करता । अब दूसरे विकल्पकी बात सुनो । क्या कहा जा रहा कि चेतन शरीरसे च्यारा 
नही है, किन्तु शरीर ही चेतन है | कोई जुदा तत्त्वान्तर नही है, यह विकल्प जब लेते है तो 
यह विषय विल्कुल ही असगत॒ है । अजीबके लिए कौन्‌ उपदेश देता । इस समय इस बात- 
प्र विचार चल रहा है कि चेतत्यविशिप्ट कायके लिए ,उपदेशकी बात जो कही जा रही 
है उसमे ये चार्वाकें यह समर रहे है कि शरीर निराला नही है चेतन और शरीर एक चीज - ' 
है । अगर एक ही 'चीज है तो इसके मायने है कायके लिए उपदेश हो रहा है। जब. कायसे 
निराला चेतन नही साना जा रहा, तो कायके लिए उपदेश करना व्यर्थ है, क्योक्ति कायके 
लिये कितना ही उपदेश दे, शरीरका उपग्रह नहीं होता । इससे यह सिद्ध हुआ कि- तत्त्वो 
पर्देश जोवके लिए ही होता है 
सात तत्त्वोमे जीवतत्त्वको प्र थम रखनेके कारणक्ा उपसंहार--एक बात यह यहा 
सगत की गई है कि जीवाजीवाश्रवसवरनिजूर। मोक्षा इच ७ तत्त्वोमे जीवका -नाम प्रथम 
क्यो ग्रहण किया ? उत्तर सक्षेपमे यह रहा कि जितनी जो कुछ बात कही जा रही है वह - 
सब जीव के लिए कही जा रही है। और भी देखो-जगतमे सारे पदार्थ ६ प्रकार के है ना 
जीव, पुदृगल, धर्क, अ्र्म, आकाश और काल । एक कल्पना करो कि ५ तो द्रव्य रहे ये 
परततु इनसेसे एक जीव सत्त्व न माना जाय, पुदूगल खूब रहे, 5र्म श्र॒धर्म, आकाश और काल 
खून रहे, तो इसमे क्या हानि है ? तो अब हानि देख लो । जीव नही है-और सब है पुदृगल 
धर्म अ्रघर्म आकाश, काल सो जीव को तो यहा माता नहीं जा रहा, बाकी ४ द्रव्य है इनका को हैं 
जानने वाला नही तो ये रहे न रहे बराबर है फिर पुद्गलमे जो इतनी चीजे दिख रही है 
जो भी पुदूगल है यह सब जीवके सम्बन्ध से दिखने योग्य हुआ, भ्रगर जीवका सम्बन्ध -न 
हश्ा हो तो यह दिखना कभी न बन सकता था। जैसे यह भीट है, कलई है, चूना है, पेड़ 
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है, मल है, मृत्र है, पृथ्वी है आादिक ये सब जीवका सम्पर्क होनेसे ही देखे गए है. जीवका 
सम्बन्ध न हो तो ये चीजे कभी दिखनेमें श्रा सकेगी क्या ? श्राप बतलाओ जीवका सम्बन्ध 
थ्राया तो यह वनस्पतिकार्य जीव हुआ शरीर बना, शरीरमें पुष्टि श्रायी श्रव जीव न रहे तब 
तो ये बातें शरीरमे नही हो सकती । अगर जीवको न माने तो फिर पुदूगल ठहरेगा कर्हा 
और मानों ठहर भी जाये मानो सूक्ष्म परमाणु है तो उनका प्रयोजन क्या, जानने वाले बिना 
क्या ? जीव तत्व तो समस्त द्रव्योमे एक राजा, प्रधान, सारभूतं तत्व हैं, सव समयोमे सार 
समय मायने पदार्थ, सब पदार्थमि सार पदोर्थ है जीव सो समय सार हुआ जीव, इस समयसा एमे 
भी सार है द्रव्यट॒ष्टिसे परखा गया ज्ञानस्वभावी अतस्तत्व । देखिये समयसार नामपर एक 
सार और घर दिया श्रौर उसमे भी सार परखा तो कोई सार जब वोलेगा तो एक ही सारसे 
काम चलेगा । यह समयसार । तो जीवका नाम पहिले रखा गया, इसका कारण यह है कि 
जीवके लिए ही तत्वोपदेश है इसलिए जीवका सूत्रमे प्रथम नाम है । 
ग्रजीव तत््वको द्वितीय नवर॒पर रखनेका कारण--प्रव जीवके बाद श्रजीवकी बात 
देखिये दूसरे नम्बर पर तत्व कौन रेखा गया ? भ्रजीब जो कि जीवके विकारेंका कारण है। 
धर्म, अधर्म, आकाश, पुद्गल आदिक जो अजीवके विशेष है वें जीवेंकी गतिमे कारण, स्थिति 
मे कारण, अवगाहनामे कारण शरीर आ्ादिक बनानेमे कारंण है जीव तो प्रकेला एक है ना, अब 
जीवके साथ यह शरीर वन गया तो यह किसका उंपकार है ? पुदूगलका विकार है, इसउपकार 
को इस तरह न देखना कि भाई जिसका उपकार है उसका तो कतज्ञ होना चाहिए और उसकी 
खूब सेवा करनी चाहिए, क्योकि यह शरीर पुदूगलका उपकार है, धन्यतो पुद्गल तुम्हारी वजह 
से शरीर मिला ऐसी कृतज्ञताकी बात नही, किन्तु उपकारका श्रर्थ है काम होना इसमे कारण है 
सूक्ष्म कर्म और शरीर साथ हैं । तो जीव अभी किस तरह चल रहा है, यह वात तो प्रकट 
दिख रही है । बडे बन्धनमे है इसका कारण अजीव प्रसग है । आपसे कहे कि भाई जरा श्रात 
इस शरीर विस्तारको तो वही पडा रहने दो श्रार आप ही अकेले कृपा करके एक हाथ आगे 
धरा जावो तो क्या श्राप इस तरहसे आ सकते है ? नही भरा सकते । यह जो पिण्डोला बगा 
है, जिसके भीतर हम घुसे हुए है जहा जायगा सोथ जायगा, ऐसा एक क्षेत्रावगाह हो रहा 
निमित्तनैमित्तिक बन्धन चल रहा है, वास्तविक हैं वह असत्य नही कहा जा संकता लेकिन 
भे कल्याणमागकी दिशामे कुछ विधन करें मैं तो शरीरकों तो ऐसी हष्टदिसे छोड देना 
होगा कि मानों शरीर है ही नही । दृष्टिमे केवल एक जीवको ले । ज्ञानभार्वेको ले, तो यह 
भूतार्थका आश्रये, केहलायगा भौर यह ही सम्यकत्वकी प्राप्तिका कारण है । तो वात हक 
कही जाँ रही है कि ७ तत्त्वोकी व्यवस्थामे जीव के बाद भ्रजीब क्यो कहा कि यह जीव 
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उपग्रहका कारण है । इससे यह क्रम बताया गया जीव और भ्रजीव । देखिये-भाई मित्रता, 
दोस्ती, बच्चन, मोह ये सब इस जीवको केल्याण में बाधा देने वाले है। मूलको देख लो- 
इस जीवके साथ ग्रजीव न लगा होता तो झाज हम आपकी ऐसी दयनीय दशा क्यो होती । 
किसी भी समय हम अपना सच्चा आराम नहीं कर सकते सहज निजर्वा गांवका आनन्द 
नही ले सकते, और जरा-जरा सी बातमे क्षमा हम करते है । 
सस्यग्शान हुए बिना विकारोसे प्रथक्‌ हो सकनेकी अ्संभवताः---यह सब सिद्ध 
करता है कि जीवके साथ कोई विपरीत उपाधि है। कभी कभी कोई माता श्राहार देनेके 
बाद हमसे कहने लगती है कि महाराज हमारा लडका कभी-कभी बडी गुस्सा करने लगता 
है उसको आप यह नियम दिला दो कि वह कभी गुस्सा न करे। अब हमे कोई भाई सम- 
मादे कि इस र॒स्साका भो किसीसे त्याग कराया जा सकता है क्‍या ? कोई बाहर भो चीज 
हो तो कह भी दिया जाय कि भाई गोभीका फूल श्रभक्ष्य है उसे छोड दो, पर उसे क्रोध 
का त्याग कैसे करायी जाय ? वह तो एक ग्रन्दर की विक्ृत चीज है। खैर वह तो छोटे 
लडको की बात है, श्राप सब जो बडे बडे जवान लोग बैठे हुए है, वे ही भला गुस्साका 
त्याग करके दिखा ढे। कोई कह्ठे कि इसके विकल्पका त्याग करा दो । विकल्प में बडा 
क्षो है, दुखी होना पडता है, तो इसके विकल्पका नियम दिला दो कि न करे विक्कल्प, तो 
बताओ कोई विकल्पका त्याग कैसे करायेगा ”? कोई दूसरेकोी विकल्पोका त्याग कराना 
क्या ? पहिले खुद भी तो विकल्पोका त्याग करके दिखाये। यह बातयों न निभेगी । वह 
तो निभेगी सम्यग्यज्ञनसे । झुद ही खुदका निभाव बना सकता है। अपना सम्यर्ज्ञान 
जगे, अपने भीतरका स्वरूप समभमे आ जाय कि मैं ज्ञानमात्र हूँ, ज्ञान ही मेरा वैभव है, 
ज्ञान ही मेरा घर है, ज्ञॉके शिवाय मैं कुछ नही, ज्ञान ही मेरा स्व॑स्व है, ऐसा अपने 
ग्रापकी दृष्टिमे श्राये तो भाई भला होगा । देखो अपनी दया व रलो, अपने मनको समझा 
लो । कोई प्रसंग आ्राये हु खका तो अपना मन दु खी हो रहा है ठीक है, लेकिन कोई वचन 
व्यवहार ऐसा न करें कि जिससे दूसरे को दुख पैदा हो। अगर आपको कोई दुख है तो 
दो मिन्टमे आप स्वय उसे दूर कर सकने है। सब दुख अपने ओपपर फेल ले मगर 
दूसरेसे वचन व्यवहार ऐसा न करे कि जो दूसरे के मर्मको भेद दे, क्योंकि ऐसा बचनव्यव- 
हार हो जायगा तो फिर कोई उपाय नही है कि झ्राप उसके दु खको दूर कर सके । अपना 
दू ख थोडे समयको हो गया तो आप श्रपनेमे सममालेंगे, आप उस दु खको स्वयं पचालेंगे 
उससे कोई वातावरण न विगडेगा । एक शान्तिका वातावरण बनानेमे लाभ ही लाभ है। 
तो बसे दूसरेको नियम दिलाया जा सकता। खुद ही ज्ञानप्रकाश पाये और अपने आपके 
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आ्रात्माकों समझे, श्रहो कितना बड़ा श्रज्ञान था, उस अपने ज्ञानस्वभाव को न ग्रहण करहे 
विषय शआ्राया शरीर, दूसरा जीव, उसको ही अपना करके अपने को अभी तक अनादिसे 
सकट ही सकट में रखो । भ्रब मैं इन सकटोकों नही सह सकता । ये सकट तब समझे 
आयेंगे कि सकट है जब मैं इनको न सउंगा । जब इन सकटोक़ों मैं संकट ही न सप्रफमा 
था बब तक सकट भी सह रहा था, सकटो का बहिष्कार भी कर रहा था लेकिन प्रात 
परिचय हुआ कि ज्ञानाहष्टा रहने के श्रतिरिक्‍्त जो कुछ भी विकल्प होता है वह सब सक्षट 
है, उसे मैं भ्रब॒ न करूंगा । | 
झजीवके उपग्रहकी विडस्थना --देखिये यहां उपकारकी बात कोई भलेकी नहीं कह 
रहे, मगर जो काम हो रहा है, जो जीवकी विभिन्‍न दशा चल रहो है उसका कारण है 
भ्रजीब यों भ्रज़ीवसे उपग्रह चल रहा है इसलिए जीवके बाद अ्रजीब तत्त्वका नाम लिश्ना 
गया है। देखो यह श्रजीवके सम्बन्धका उपकार, यह अ्रजीवके साथ दोस्ती बनानेका ६काम 
कितना खतरनाक बन रहा है। हम मन्दिर मे आकर सिद्धभगवान की पुजा करते है हे 
भगवान्‌ प्रसन्न हो ओ । सिद्ध की भक्ति करने शझाते हैं, पर पुण्य करके बहुत से लोग 
सोचते है कि मेरा परिवार सुखी रहे, मेरे धन बढे । भरे पूजा करते हुए जब यह दृष्टि न 
रहे कि सिद्ध भगवान जेसे हैं वैसा मैं भी हैँ मेरा भी स्वभाव एकत्वको लिए हुए है, ऐसा 
पृह ज्ञानमात्र आत्मा है ऐसा भीतरमे बोध न करे और मैं भी इस अ्रवस्थाको प्राप्त कर 
सकता हूँ ऐसा विश्वास न करें तो उस भक्ति से क्या फायदा ? एक गरीब भाई किसी 
धनिककी सेवा करे और वह मनमे कुछ उहृश्य व रखे कि से भी ऐसा हो जाऊ या मेरेक। 
भी कुछ सुविधा मिले यह उद्देश्य न बनाये और केवल यह धनी है इसलिए हमे सेवा करना 
चाहिए, ऐसा सोचकर कोई सेवा करे तो उसे कोई लोग बुद्धिमान कहेगे क्या ? वह तो एक 
कायरता भी हो सकती है। इसीतरह सिद्ध भगवान की हम भक्ति उपासना करने भाये 
ग्रौर हमारी यह श्रद्धा न बने कि जैसा सिद्धका स्वरूप है, वैसा ही मे हो सकता हूँ। वैसा 
होना चाहिए नहीं तो ससारके सकट नही छूट सकते | यहा तो एक विपत्ति की सम्हाल 


करते हैं तो दूसरी विपत्ति सामने झा खडी होती है । घर-घर मे यही बात चन रही है कि 


झ्भी एक समस्या नहीं सुलभा पाये, दूपरी समस्या सामने खडी हो जाती है।यह ससार 


दुःखका घर है। यहा से तो हमे विद होने मे ही लाभ है, और देखो जो यहा से विदा होते 
है उनका कितना बडा विदा समारोह मनाया जाता है । तो फिर जो इस ससारसे विदा 
होते हैं उवका बडा ऊंचा समारोह होता है, उस समारोह को माननेके लिए 
साधारण प्राणी समर्थ नहीं होते, उसे तो तीनो लोको के इन्द्र मानते है। 
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उ्व यह जीव सदाके लिए सेसार से मुक्त होता है । सिद्ध भगवान बनता 
है उस समयका समारोह कया कहलाता ? मोक्षकल्याण । बडा समारोह होता है | तो समझ 
हीजिए कि यहाँ तो लोग जरा जरा सी बात मे कीतिकी चाह करते है मगर बहुत डी 
गति चाहिए श्र बहुत बडा समारोह चाहिए तो आप ससारसे सदाके लिए छुूटनेका 
प्रोग्राम रचें तब यह मौका मिलता है, ससारसे सदाके लिए छूटनेका मौका मिलेगा, श्राप 
दुछ न चाहेगे मगर तीनो लोको के इन्द्र श्रापका विदाई समारोह करेंगे। 

सॉसा रिक सुखकी विडरूपता--भाई देखो ऐसे सुखसे क्या लाभ है जो थोडी देरको 
* ला फिर वियोग उसकी कसर निकाले ओर, देखो किसीकां बच्चा बचपन में ही मर जाय 
तो माई कहती है कि इससे तो श्रच्छा था कि वह णैदा ही न होता । ध्गर उस बच्चेका मुख 
ने “खत तो उससे राग विकार होनेका मौका ही क्यो भ्राता ? तो जो ये ससार के सुख 
आये है थोडी देरके लिए, बादमे कठिन दु ख नियमसे आ्रायगा । जो ससारके सुखोमें मग्न 
होगा वह नियमसे संसारके कठिन शु.ख पायगा । ससारका सुख जो जितना चाहेगा उसको 
सससे कई गुणा दुख नियमसे आरायगा । इससे सबसे पहिले तत्व निर्णय बनायें कि सांसारिक 
सुख दु खसे भी बुरे है ” खमे तो प्रभ्ुकी याद भी आजाती है दुखमे प्रभ्रुभक्ति का स्वाध्याय 
व] सेवाका कुछ समय भी निकल आता है मगर जब सुख अधिक होता है तो वहां इसके 
लिए समय अधिक नहीं निकलता जिस सुखमे हम प्रभ्र॒का स्मरण करने लायक भी न रहें 
उसे हम क्या समभें ” सुखसे तो दुख अच्छा है जहां सावधानी बनी रहती है । देखो विषय 
भ गोकों भोगने वाला सम्यग्यदर्शन नहीं प्राप्त कर सकता है। पर ७ वे नरक का नारकी 
प्रषप्त कर सक्ष्ता है। भले ही उसे बहुत कठिन दु ख है मगर उसकी वेदना उसने प्र॒युकी 
गराद दिलाने का साधन बनेगी और ये सासारिक सुख ये भोग प्रसण इस जीवक॑ कल्याणके 
ब्राधक्र बन जायेगे । इस कारण भाई इस संसारके सुखोमे ललचाना नहीं और ससारके 
एृ खोसे घवडाना नहीं । लोग सोचते हैं कि हमे तो वडा दुख है, पर वास्तविकता यह हैं 
दि दुख किसी को भी नहीं है, क्योकि जो हम आप सब है वे एक-एक अकेले अकेले जीव 
हैं । जितने भी परिपूर्ण है, जो कुछ भी सत्‌ हैं उसमे दुःखका क्या काम ? बसे दुख होगा, 
ध्सकी दु,ख कहा से झ्रायेगे ? दु खकी गुजाइस ही नही है । किसी भी परवस्तु से मेरेमे 
कर श्राये यह हो नहीं सकता एक द्वव्यका दूसरा द्रव्य कुछ भी परिणमन नहीं कर सकता । 
वह ०! निमित्तनैमित्तिक योग है कि इसका निमित्त पाकर यह वस्तु इस प्रकार परिणम 
ग६ । पर वास्तविकता यह है कि एक पदार्थ दूसरे पढार्थका परिणमत करने मे समर्थ नहीं 
है । एक का दुसरे के साथ कत्तकिर्म भाव नहीं है । सेकित कोई इस तरह माने कि जीवमे 
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अपने आप जो होना है होता है सामने जो हो उसमे निमित्त हो जाता है, इसमें निमित्त 
नेमित्तिक की व्यवस्था नही श्रायी श्रौर इसमे कल्याण हुढने का मार्ग भी नही मिलता। जब 
जो होना है होता है । तो भाई निमित्त कहो यो ना कहो बात सामने है। तथा निमित्ता 
पेक्षविकार है तो वह स्वभाव बन वैठेगा तो नित्यकर्त्ताका प्रसग भरा जायगा। तो श्रात्मा 
सबसे निराला हैं । जितना भी विपय कषायोका भाव हूँ वह मेरी चेतना का परिणाम नहीं 
है, किन्तु यह कर्मंविपाक हैं । कर्मविपाककी झाकी हुई एक बार अपनी श्रौर उसमें इस 
तरह भी बात चल उठी तो इसे पोद्ूगलिक मामने मे कुछ हर्ज॑ नही, जिसके सम्बन्धमे 
कुन्दकुन्दाचार्य ने स्वयं कहा है कि यह सब जो है वह पौद्गलिक भाव है परभाव है । 
श्राद्घवका स्वरूप न भ्रजीवके बाद रखनेके कमका कारश--अभ्रव तक दो तत्वों के 
बारे से क्रम के निर्णयूक्ा वर्णन क्यों गया आज आश्रव तत्वके सम्बन्धसे कहा जा रहा है, 
जीव अ्रजीवके बाद आश्रवका नाप्त वयो रखा गया है ? तो यहां यह ध्यानमे रखियेगा कि 
आश्रव होते है तो दो प्रकार के (१) द्रव्याश्नव और (२) भावाश्रव । जो शरीर परमाणु 
और कर्म परमाणु हे इतके आनेक नाम हूं द्रव्याश्रव और जीवमे इस योग्य विभाव के 
आनेका नाम भावाश्रव है देखिये यद्यपि श्राश्रव के बाद से कर्म और शरीर परमाणु दोनो 
आा सकते है, किन्तु प्रधान है कर्मपरमाणु, क्योकि शरीर परमाणु श्रानेका कारण है कर्म _ 
परमाणु, इसलिए मुख्यता कर्मकी है | तो यहा आश्रवका अर्थ माना है जीवमे अजोवका 
आना सो आश्रवसे होता है इसलिए दो तत्त्वोके बाद श्राश्रव तत्तवका व्शन क्या जा रहा 
है । आश्रवके होनेपर ही बधकी उत्पत्ति होती है इस कारण आश्रव के बाद बंध कहा हैं । 
ग्राश्नव का अर्थ है श्राना और बन्धका श्रर्थ हे बधना । कर्म आये और तुरन्त चले, जाये, 
ठहरे ही नहीं। जैसे कोई बच्चा दौडकर मडपमे ले जाकर मडपसे बाहर निकल गया इस 
तरह कर्म आये और तुरन्त ही निकल जाये झ्रात्मामे ठहरे ही नहीं यह तो हुआ आनेका 
स्वरूप और ठहर जायें यह हुआ बंधका स्वरूप । तो ऐसे आश्रबमे श्राये और जो ठ्हरे 
नही तो ऐसा आश्रव तो बीनराम आत्माके होता है । ११ वे, १३ वे गुणस्थान तक ईयपिथ 
आश्रव होता है और १४ वें गुणस्थानमे ईर्यापथ श्राश्रव भी नही होता है। यपज्मपि आ्राश्नवका 
झ्र्थ ठहराना नही है लेकिन हम श्राप्र सब लोगोके जो आश्रव होता रहता है सो स्वरूप 
तो वही हे जो आश्रवका स्वरूप है, मगर यहा कोई झाश्रव ऐसा नही कि श्राकर तुरन्त 
चला जाय । यो आश्रवकी बात है । 
ग्रास्नतके वाद बन्धतत्त्की क्रममे रखनेका कारण.-बन्धके बारेमे समभे बन्व कहते 

है बन्चधनकों | तो आप यह बतलावों कि आया जिस समयमे उस समयमे बन्ध कहलायगा 
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कि नहीं, देखिये कहलायगा भी ओर नहीं भी कहलायगा । दूसरे समयमे ठहरे तो, पहिले से 
ही बन्ध सज्ञा है। अगर दूसरे समयमे न ठहरा त्तो पहिले समयमे भी ठहरा न कहलायगा 
ठहरने से पर पहिले समयमे भी कहलायगा कि उसी समयमे श्राश्नव है, उसी समयमे बच्ध 
है, लेकिन समभनेके लिए यह वात आयगी कि छहरना होनेपर बन्ध होता है याने आ्राश्चवके 
समयय॑मे भी बन्धकी सज्ञा होनेका कारण है दूसरे समयका टहरना । इसे कहते है. बन्धन । 
तो आश्रवके होनेपर ही बन्धन होता है, इस कारणसे ग्राश्ववः के बाद बधका होना क्रममे 
रखा गया है। यहा तक क्रम समभमे झ्ाया । जीव, अजीव, आाश्चव, बध । बात क्‍या कही 
जा रही कि जीव तो हम श्राप खुद है पर इसमे कर्म जो धरे है वे अजीवमे झा जायेंगे । 
जीवसे कर्म आये तो आश्रव जीवमे कर्म बँघे सो बन्ध । 
ग्राश्रव बन्धके बाद निर्जरातत्वकों क्रममे रखनेंका कारण,.--बधके बाद सम्बर 
कहा है, उसका कारण यह है कि आ्राश्वव श्ौर बधका प्रतिपक्षी है सम्बर जहां सम्बर है 
वहा न आश्चव है न बध है। देखो-सम्यग्हप्टि श्रावक मुनिके सम्बर भी हो रहा, आश्रव 
बध भी हो रहा निजेरा भी हो रही । चारो बातें एक साथ होती है, चारो बाते होनेका 
कारणभूत परिणाम भी एक है । एक समयके परिणामसे, उस श्रन्तमु हतंके परिणामके 
निमित्तसे आश्रव भी हो रहा बध भी हो रहा सम्बर भी हो रहा निर्जरा भी हो रही, 
परिणाम एक है किन्तु उस परिणाममे जो रागाँश है वह श्राश्रव बंधका कारण है और उस 
परिणाममे जो वैराग्यकी कलक है वह सम्बर निर्जेरा का कारण है । एक ही परिणाम 
राग ओर वेराषग्य दोनो भरे हुए है। उसको यो समझ लीजिए-जैसे जमीनपर तो १०० 
डिग्रीका राग समभ्िये ओर जरा कुछ और ऊपर १ डिग्रीका राग समभिये, याने जीव 
जैसे जसे परिग्ाममे ऊर्पर चढेगा उसके रागकी डिग्री कम होगी । मानो ४० अशकी डिग्री 
का राग है, पमीनसे भी बहुत ऊँचा उठ रहा है तो उस समयका जो ४० अ्रश॒ वाला 
रागका परिणाम है उसे यही तो कहेंगे कि ६० अश न रहा वह हुआ वैराग्य और, जितने 
अशमे राग है वह है राग । जो वेराग्य शक्ति हुई उससे तो होता है सम्बर निर्जरा और 
जो रागाश होता है उससे होता है आश्रव बध । एक ही समयसे चारो होते हैं, किन्तु कुछ 
सेक्ष्म हृष्टिसे अध्ययन करने पर निमित्तकरणका जुदा जुदा विदित हो जाता है तो आ्राश्रव 
और वधवा प्रतिपक्षी है सम्बर अ्रत आश्रव श्रोर बधके बाद सम्बर का नाम दिया । 
संबरके बाद दिर्जुरातत्वका क्रम रखनेका काश्ण--सम्बर होने पर ही भोक्ष हेतु 
भूत निर्जरा होती है इसलिए सम्बरके बाद निजराका सम्बर दिया गया है। क्योंकि 
सम्वरके होनेपर ही परम निर्जरा होती है और परम निर्जरा के होनेपर ही मोक्ष होता है। 
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रिजेंरा और परम निजेराका भाव क्या ? कुछ कुछ निर्जेरा हो गई, निर्जरा की एक बिशेष 
दृत्ति नहीं घल रही वह तो निजेरा है और जहा बहुत अधिक निर्जश 
होती है ओर जहां बन्च और आश्रव नहीं चलता है, ऐसी स्थिति को कहते 
हैं परम निर्जेरा ओर परम निर्जरा होती है १४ वें गुणस्थानमे । जहा परम निजेरा ६६ 
बहां प्रन्तमे मोक्ष होता है । निर्जेरा, परम निर्जेरा और मोक्ष ये तौन बाते समझना है। 
विजरा तो जो सम्वर पूर्वक निर्जरा है यह चलती रहती है चतुर्थ गुणास्थान से १२ वें 
गुशास्थान तक । १३ थे गुणास्थानमें श्रोर विशेषता हुई और १४ वे गुणास्थानमे परम- 
अनिजेरा हुई । उसके बाद मोक्ष होती है। यहां एक श्राशका की जा सकतीं हैं कि परम 
निर्जेरा और मोक्षमे क्या अन्तर है ? जो परम निजेरा हुई, पूरे कर्म खिर गए उसीका नाम 
तो मोक्ष है। मोक्ष और परमनिजरामे क्‍्यां भेद है ? कुछ भी तो श्रन्तर नही । इसे मोटे 
हूपसे देखते हैं तो शकाकार की बात कुछ भली जचती है लेकिन कुछ सुक्ष्मतासे विचारें तो 
परम निर्गरा तो 5 १४ वे गुणस्थानमे और मोक्ष है गुणस्‍्थान से अतीत स्थितिमे । जहा 
गुणस्थान नही है वह है मोक्ष, जहा तक गुणस्थान है वहा तक है मोक्षसे पहिलिकी (स्थिति । 
यद्यपि १३ वे १४ वे गुणास्थान को भी मुक्ति कहते हैं पर वह है जीवनमुक्त | यो तो 
सम्यर्दृध्टि ज्ञानी पुरुषको भी मुक्त जीवन कहते हैं, अभिप्राय जुदा जुदा है । शब्द पर अधिक 
विवाद न करना चाहिए | श्रभिप्राय देखना चाहिये कि क्या है आशयको छोडने से विवाद 
है जैसे कि एक स्वछपाचरण की बात चर्चाका विषय बना हुआ है 9 
बचनते प्राशयपें निर्शायकी व्यवस्था--क्रोई कहते हैं कि स्वरूपाच रण चौये गुणा- 
स्थानमे होता है कि नही ७ वे गुणास्थान से होगा । ५ व या ६ठे से नहीं किसीका यह मतब्य 
है और कोई कहते है कि स्वरूपाच रण चौथे गुणस्थानसे होता है, भाई स्वरूपोचरणका नम 
लेकर विवाद मत करो | तुम तो यह बात बताओ कि स्वष्षपाचरणका श्रर्थ तुम क्या कर 
रहे हो ? ज़ब यहा भेद बतायगा कोई तो विवाद हो जायगा। स्वरूपाच रणका अर्थ यदि 
यह लिया जाता कि अपने आत्माके स्वरूपमे मग्त हो जाना तो यह स्वहपाचरण प्रशुता 
प्रकट होनेपे पहिले नहीं है । श्रद्धा की अपेक्षा तो चौथे ५ वे छठवे गृणस्थान में भी ऐसा 
हो मानते है जो चोथे गूणस्थान से स्वरूपाच रण मानते हैं। साधारणतया स्वरूपाचरण कै 
अर्थ यदि स्वहपमे मग्न होना लिय' जाय तो स्वरूपाचरण तो सदा रहता है, अनुशृूतिक 
समय स्वरूपाचरण हो और अनुघृति न हो तब न हो ऐसा नही है, अनुभूति तो करी होती 
है लेकिन स्वरूपाचरण निरन्तर बना रहता है ज्ञानी तम्यग्हष्टि के ) जब स्वष्पाचरणकी 
* चाहे थोड प्रा ही । 
प्र्थ यह किया जाय कि स्वरूपकी औरका आचरण, चाहे थोडा हो श्रविक हो या 7 हक 
तो आत्माका शुद्ध निरपेक्षस्वसुपज्ञायकभावकी जो दृष्टि है उ की घुन बनती है, उसकी शरीर 
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उपयोग रहता है वह भी स्वरूपाचरणकी पंक्तिका भ्राचरण है श्र उसके अपने आप 
सिथ्यात्व, अन्याय, अ्भक्ष्य इनकी प्रवृत्ति दूर हो जाती है, प्रशम, सम्वेग, अनुकम्मा और 
आस्तिक्य आदिक का व्यवहार हो जांता है । व्यवहारमे तो यह है और .अ्रन्तः एक उत् 
रिरपेक्ष ज्ञायकस्वभाव की सुध रहती है ऐसा एक आचरण बन जाता है इसे कहते हैं 
स्थरूपाचरण । तो इसे चौथे गृशस्थानमें भी माननेमे कोई विपत्ति नहीं । शब्दोमे विवाद 
होनेपर बहुत बडा भगड़ा खडा हो जाता है। भांव तो कोई नहीं देखता । एक बार सहार- 
नपुर में हुआ है ऐसा कि जब हिन्दू मुस्लिम दगा चला करता था उस समयकी बात है कि 
एक लड़के के पास थी एक खोटी चवबन्नी । वह चलती न थो । तो एक हलवाई की दूकान 
पर २ आनेकी मिठाई लिया, वही चवन्नी दी, हलवाईने २ आने वापिस कर दिये। वह 
लंडका बडा खुश हुआ, और मारे खुशीके उछलता कूदता दौडा और साथ ही यह भी 
कहता गया कि चल गई चल गई चल गई उसका यहा आ्राशय तो यह था कि मेरी चवन्नी 
अल गई । पर वहां जब दुकानदारोने सुना तो उन्होने सोचा कि शायद हिन्दू मुस्लिममे 
लंडाई चल गई, सो सभी दुकानदार अपनी श्रपनी दूकाने बन्द करके प्रपने श्रपने घरमे घुस 
गए । तो शब्नों पर ही कोई दृष्टि दे, उसके आशयको न समभो तो वही विवाद खड़ा हो 
जाता है और कोई शब्दके भावो पर दृष्टि दे तो वहां कोई विवाद नही होता है, 
भोक्ष तत्त्वको ग्रन्तमें रखनेका कारण:--देखिये परम निर्जरा १४ वे गुृणस्थान॑मे 
है और मोक्ष गृणस्थानसे अगीत हो जाने से है। कोई यह सोच सकता कि जो कर्मके 
विंनाशका समय है वही तो मोक्षका समय है, फिर कैसे परमनिजेराके बाद मोक्षकी कल्पना 
ही रुकती है ? ध्यानसे देखिये---समस्त कर्मोक्ना विनाश जहां है वह है १४ वे गुणस्थानके 
अच्तमे श्रौर १४ वें गुणस्थानका जहां श्रन्त हुथ्ाा उसके बाद का जो प्रथम समय है वही 
लोकके श्रग्रभागपर विराजमान हो जानेका है। एक समयमे ७ राजू ऊचे केवलीका जीप 
पहुँच जाता है उसे कहते है मुक्त दशा । तो श्रयोगकेवलीका जो चरम समय है वह 
गृुणस्थानमे है और मोक्षकी जो स्थिति है वह गुणस्थान से भ्रतीत है, लोकके अग्रभागमे जहा 
पहुंच जाता है उसे श्रतीत गुणस्थान कहते हैँ । यो ही परमनिजेरा और मोक्षमे श्रन्तर होता 
है। इसलिए भ्रन्तमे मोक्षतत्वका शब्द रखा है। इस तरह संख्याका वर्णन हुआ और 
क्रमका भी वर्णन हुआ।.. 
सूनमें तत्व एकवचाशान्त शब्दका मर्स:--अ्रब तत्त्व इस शब्द पर दृष्टि दीजिए 
तत्व का क्या कहा जाता है ? तस्थभाव. तत्त्वं तस्य मायने उसका उसका मायमे 
सध्बका । वस्तुका जो भाव है उसे तत्त्व कहते है। एक तत्त्वसूत्र पुस्तक बनाया हैं 
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उसमे बहुत छोटे छोटे सूत्र है, जिसमे पहिला सूत्र है ऊ, हूसरा ततू श्रौर तीसरा सर्‌ इनको 
मिलाकर बोले तो ऊ तत्‌ सत्‌, । यह बात अन्य मतावल्वियोमे बहुत प्रसिद्ध है, और यह बात 
जैनसिद्धात्तमे भी है, 5 तत्‌ सत्‌। इसका सीवा श्रर्थ तो यह है कि 5७ मे तो पंचपरमे- 
प्ठो गर्भित हैं। अब और हृष्टिसे तत्त्वको ग्रहण करिये तो % तो है सत्यका प्रतिनिधि, 
तत्‌ है ज्ञानका प्रतिनिधि श्रौर सत्‌ है समस्त श्र्थका प्रतिनिधि । ४ तत्‌ सत्‌ बताया 
था कि तीन रूपमे परखो--शब्द, ज्ञान और अर्थ, इनसे सब कुछ श्रा गया। जो ७ नय 
कंहे गए हैं--नैगम नय, सग्रह नम, व्यवहारनय, ऋजुसूत्रनय, शब्दनय, समभिरूढतय श्रौर 
एवशभूत नय, इनमे से नेगम तो ज्ञाननय है, और सम्रहनय, व्यवहारतय, ऋजुसूत्रनय ये है 
प्रथनयय और शब्दनय और सममभिरूठनय यह है शब्दतय । सब चीजोमे ये 
तीन बाते परख लीजिए। यहा यह बात बतलायी जा रही है कि तत्‌ शब्दसे समस्त 
गर्थों का बोध होता हैं। तो यह शब्द अर्थनयका आश्रय करनेवाला है। और जीवा- 
दिक हैं, सो तत्त्वशब्द सबके लिए लगेगा। यहा एक बात और समभना है कि देखो 
वहा तो दिया है बहुबचनजीवाजीवाश्रववधसम्बरनिर्जरामोक्षा । श्र तत्व कहा एक 
वचन । यह भी बहुत अर्थ रखता है। ससयसारमे जैसे कहते हैं नवतत्त्वगतत्वेषि यदे- 
कत्व न मुञ्चत्ति वह समयसार, वह आत्मस्वरूप € तत्त्वोमे गत होने पर भी अपनी एंक- 
ताको नहीं छोडता । यह ध्वनि इस सूत्रसे निकल रही है । तत्त्वशब्द एक बचन दिया 
है उस सामर्थे से यह बात ज्ञात हो रही है। उन सबमे रहकर भी जो वह है तत्व एके- 
स्वरूप है । 
परमार्थ लक्ष्के अ्परिचयसे उपयोगका परिखोछन.-देखिये जब तक लक्ष्य को परिचय 
नही होता अपना लक्ष्य बिन्दु जब तक नही बनता तब तक् इस उपयोगका प्रासपास मटकेना 
होता रहता है,बह तोजगह जगह भटकता है । और लोग कहते भी है कि जब सामायिकमे 
बैठते हैं, जाप करने बैठते हैं तो यह उपयोग इतना भ्रधिक भटकता है जितना और काम करके 
नहीं भटकता । तो क्या करे यह उपयोग ? जब तक लक्ष्य बिन्दु नहीं मिला अपने बआ्लात्माका सक्ष 
न जाना जा सका तो वह उपयोग तो बाहर डोलेगा आसपास ऋलकेगा । वस यही पढ्धाँत है, मद 
उपयोग जो जगहष्जगह डोल रहा है ऐसी ही विडम्बना है शौर जब यह उपयोग श्रपने 
आपके इस ज्ञानमात्र अतस्तत्त्वकों करेगा जब यहा ही वह अपना लक्ष्य रखेगा तो उसे 
शाम्ति मिलेगी । एक निरेय है शान्ति और अ्रशान्तिका । जब तक अज्ञान है, मिथ्यात्व है) 
मोह है, उपयोग बाहर भटक रहा है तब तक अशान्ति है । भौर, जई उपयीग अपने 
आपमे आ जाता है तब उसे शान्ति होती है। देखिये बाहर उपयोग रखनेमे कितनी है 


&0। 
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विपत्ति है, और है वास्तब में विपत्ति है यही कि बाहरमे उपयोग कर लिया। तो देखे ये 
ग्रनेक विपत्तियां सब एक साथ शान्‍न्त हो जाती है अपने श्रापके भीतरी समयसार अन्तस्त- 
त्वका परिचय होता है। जैसे एक जमुना नदीमे कछुवा रहता था वह पानीके नीचे नीचे 
तैरता रहता था। एक बार उसके मन में आया कि मैं जरा पानी के ऊपर अपनी चोश 
उठाकर घूम आऊँ। ज्यो ही वह अपनी चोच पानीसे बाहर निकालकर डोलने लगा त्यो 
ही चारो ओर से अनेक पक्षी आ आ कर उसकी चोचको चोटने लगे । वह वेचारा कछुवा 
अपनी चोचको इधर उधर चारो ओर घुमा घुमाकर हैरान होने लगा। बडा दुःखी होने 
लगा। उसे कोई समभादे कि रे कछूुवे तू व्यर्थ ही दुखी हो रहा है, तेरे अन्दर तो एक 
ऐसी कला है कि जिसको खेलले तो तेरे सारे सकट समाप्त हो जाये । क्‍या है वह कला ? 
ग्रे जरा एक विलस्त पानी मे अपन्ती चोचको डुबाले फिर तो ये १०--२० पक्षी ही कया, 
सैकडो पक्षी भी तेरा कुछ बिगाड़ नहीं कर सकते । इसी प्रकार यह आत्मा अपने इस ज्ञान- 
स्वरूप मे जारहा है, लेकिन ग्रनादि से यह स्थिति है कि इस ज्ञानसरोबरके ऊपर ही यह 
ठहेरता है। उस कछुवेसे इसकी भिन्‍न स्थिति है दृष्टान्त जितने अशमे दिया है सो देखना 
है यह उपयोग अपने इस झ्ञानसरोवर से ऊपर रहता है और अपमे ध्येय अर्थात्‌ उपयोगमे 
बाहर-बाहर घुमता रहता है कभी घर देखा, कभी परिवार देखा कभी इज्जत देखा, कभी 
पार्टी को देखा । उपयोग में बाहर ही बाहर यह अपनी हृष्टि बनाये रहता है, ऐसी स्थिति 
मे चारो श्रोर से उपद्रव श्राते है। भाई बधु के जुदे उपद्रव, हिस्सा बाटके जुदे उपद्रव, 
मित्रजनो के जुदे उपद्रव, सरकारके जुदे उपद्रव, यो उपद्रवो को कोई गिनती हो तो गिनायी 
जाय हजार लाख की तो बात वया, अनगिनते उपद्रव हैं, उन सब कप्टो से दु खी हुए इस 
जीवकी कोई समभा तो दे जरा कि है आत्मन्‌ ! तू क्‍यों दुखी हो रहा ? देख तेरे मे 
तो ऐसी एक कलो है कि जिसका प्रयोग तू करेगा तो तेरे ऊपर पाने वाले सारे उपद्रव 
समाप्त हो जायेंगे । “अरे भाई वह कला वया है ? वह कला यही है कि जिस ज्ञानसरोवर 
के ऊपर तुम रह रहकर अमवश थोडा कुछ मजा सा जान रहे हो तो श्र4 ऊपरका सारा 
उपयोग छोड़कर जरा ज्ञानसरोबरकों भीतर तो समा जावो, अपने उपयोगको ज्ञानभाव मे 
ले आग्यो जहां ज्ञानमे ज्ञानस्वरूप ज्ञेय हो जायगा, वह ज्ञानस्वरूप जहाँ व्यापक हो जायगा, 
ज्ञान जेयकी एकता हो जायगी उस कालमें बाहर वाह्य पदार्थमे कितने ही प्रकार के उप- 
द्रव हों, अतः कोई कप्ट नहीं हो सकते | आखिर करना भी तो यही है सुकुमाल सुकीशल 
शादि ने जिन्होंने अपने ज्ञानमे अपने ज्ञेयको निरप्ता वहा बाहरी उपद्रवसे उनका कोई वश्ल 
बांका न हुझ्ा रंच सी उपयोग चलित न हुआ शोर फल हुआ कि सर्वार्थ सिद्धि गए, मोक्ष 


पुल ६ 
गए । 
श्रयुतार्थ नयसें विज्ञान सात तत्त्वोकों भूतार्थविषिसें परखनेका प्रभाव--यहा उस 
ही तत्त्वकी बात कही जा रही है जिस तत्त्वपर दृष्टि जाने से सदाक्रे लिए हम आपका भला 
हो जायगा.। वह तत्त्व क्या है ? वह तत्त्व है एक ज्ञायकस्वहूप, एक चित्स्वरुप, सहजनि- 
रपेक्ष पारिणामिकर भावकी समझसे समभमे आने वाला परिपूर्ण आत्मा, स्वभावमे परिपूर्ण 
आत्मा, वह है तत्त्व और उसका ही आश्रय करने से, उसको ही दृष्टिमे लेनेसें सम्यक- 
त्वकी उत्पत्ति होती है, पर वह तत्त्व जाना कैसे जाय ? सीखो इन ७ तत्त्वोकी बात और 
इन ७ तत्वोमे भूतार्थ विधिसे परखे कि क्‍या है इसमे अ्रतस्तत्व, तों समभमे झा जायगा। 
देखो एक हृ्टान्त है कि एक बार कोई सस्क्ृतका भारी विद्वान राजाकों आशीर्वाद देने' 
गया । राजा तो था मानो अग्नेज अग्रेजी भाषाके सिवाय वह और कुछ जानता न था 
और वह सस्क्ृतका विद्यान केवल सस्क्ृत जातता था । अ्रग्न॑जी' बिल्कुल न जानता था । 
तो वहा उस विद्वान ने राजाको आशीर्वाद दिया स्वस्ति, अब वह क्या समभे ? बल्कि 
वह आखे निकाल कर अचम्भेके साथ देखने लगा यह क्या कह रहा है '। कुछ समभमे न 
आया । अरब बतलावो राजाको उस विषकी बात समभमे श्रा जाय इसका क्‍या उपाय हैं? 
हा उपाय है, ऐसा कोई पुरुष जो सस्क्षत भी जानता हो और अ्ग्रेजी भी जानता हो वह 
सस्क्ृत भाषाक्नी बात समझकर श्रग्नेजी भापामे बता दे कि आपको यह कहा जा रहा है 
कि तेरा अविनाश हो, तेरेको परम आनन्द हो, ](७७ ४७० 95९55४०४ अर्थात्‌ तेरेकों सहज 
आनन्द आप्त हो, यो जब अग्नेजी भाषा मे बोल दिया तो उस राजाको बडा आनन्द होता 
है--ओोह यह तो बडा अच्छा प्रुरुष है, उसका वह सत्कार भी करता है, ऐसे ही तत्त्व 
की बात, -आत्माकी बात निश्चयका विषयभूत जो एक भृतार्थ श्रखण्ड शुद्ध विषय है सहज 
भाव, अगर आत्मा आत्मा, अ्रखण्ड, अखण्ड चिल्लाते रहे तो साधारण लोग जो इससे 
अनभिज्ञ है वे क्या जानेंगे कि क्या वात कही जा रही है ? वे श्रचरजमे बोलेगे कि क्‍या 
बात कही जा रही है, किप्त तत्वकी बात सुनाई जा. रही है। तो बहुत से लोग तो ऐसे 
बैठे रहते होगे कि जिनकी समभमे कुछ नही आता । श्रत्र बताओ किसी तरह समभमे आ 
भी सकता क्या ? ञ्रा' सकता है किस तरह ? जो जीव निश्चयनय' और व्यवहारनय दोनो 
पथ पर चलता! हो और जिसने परिचय पाया हो यह व्यवहारनयकी भाषामे निश्चेयनयकी 
बात समभाये तो समझ जायगा । आत्मा आत्मा इसमे यह कहा जा रहा है'कि जो जाने _ 
सो आत्मा जो निरन्तर जानता रहे उसे आत्मा कहते है--«तति गच्छति सतत जान। तिइ्ति 
आत्मा यह आदित्य भी उसी से बना आदित्य उसे कहते है जो निरिन्तरें चलता रह । और 
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सो आत्मा । कोई क्रोषव करे चाहे मान करे, चाहे क्षोभ करे चाहे शान्ति से रहे, चाहि 
निगोद में रहे चाड़े त्रसपयाय मे रहे, हर स्थितियोमे जानना चलता रहता है, इसलिए इसका 
नाम रखा गया है आत्मा । देखो जो जाने सो आत्मा, जो दर्शन करे, देखे, प्रतिभांस करे 
सो श्रात्मा, जो आनन्द पावे सो आत्मा । ऐसे व्यवहारनय के जुदे-जुदे गुणभेद करके 
समझाया जांघ तो वह आत्म तरव को समझ सवता है तो देखो भैया ! व्यवहारनय 
कितना उपकारी हुआ इस जीवको । 

स्वयके स्वयंकी परमें खोज करनेकी विकट उच्कत्ततरा--देखो जो निश्चयनय- 
के विषय को समक्रानेका एक परम साधन हो, जो उस तत्वकी बात कही जा रही है। 
बह तत्व बाहर नही, भीतर है, मगर ऐसी दशा हो गई जेसेगि एक कहावत है कि काखमे 
लडका गाव मे टेर | याने लडका तो लिए है अपनी कांखमे और खोजते पूछते फिरते है कि 
मेरा लडका कहा गया, इधर उधर बाहरमे ढूढते फिरते है! जैसे कभी आपने देखा होगा 
कि चश्मा या कोई चीज श्रपने हाथमे ही लिए है, पर उसकी सुध न होनेसे उसे बाहरमे 
ढूढते फिरते है, और, जब समभमे आ गया कि अरे यह है मेरा चश्मा, तो मट प्रसन्न हो 
जाते है । देखिये वह चश्मा कही बाहर से तो नही आया । यही था। जब समभमे आया 
तब मिला, गौर जब समझ व थो तब न मिला । ऐसा तो नही है कि पहिले हाथ से अलग 
था चश्मा अब हाथमे भ्रा गया जब हाथमे उस समयकी स्थिति कह रहे है । इसीतरह यह 
भगवान आत्मा परमात्मतत्व यह कैसे मिलता है। है सही काख मे लडका गावमे टेर। है 
यही अन्तरमे आत्मा बाहरमे खोज की जा रही है । ज्ञान व आनन्द वाहर देखना ही तो 
बाहरमे खजते है । पर आत्माकी समझ नही हैं सो उपलब्धि नही है। जब समझे आा 
गया कि अरे यह में प्रात्मा तो वह आत्मा कही इस तरह नहीं कि कही बाहर बैठा हो 
ओर उसके पास जाये फिर मिलले । अरे असत्मनू तुम जहुत दिनोसे बिछुडे हुए थे, श्रव 
मिलते, इस तरहका मिलना श्रौर विद्ठुडना नही है । वह तो यही है, श्रन्त. प्रकाणमान हे, 
शीश्वत्त है, उसकी सुध नही है, परिचय नही हे तो मेरेको मिला नही है । और जिस 
कालमे परिचय हुआ उस कालमे मिला हुआ कहलाया है तब ही तो जब पहिले पहिले 
उपदेश किया गया कि आत्माकों उपासना करो, आत्माक्षी आराबना करो तो कोई प्रश्न 
वार सकता है कि क्या बोलते हो ? भरे आत्मा कही दूर हो तो आराधना करे, सेवा करे 
उपासना करे जब यह ग्रात्मा स्वय हे तो आराचनाका मतलव क्या ? तो उसका समाधान 
यही तो हूँ तो स्वयं आत्मा, हे स्वय ज्ञानस्वरुप, मगर सुध नही हें इसलिए ज्ञान नही हो 


रहा, वहू मिला नहीं हैँ उत्तकी दृष्टि करनों यह ज्ञानकी आरावना कहलाती हूँ, तो भाई 
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यह ही अमृत है अमृत दूसरा नही है जिसे पीकर अ्रमर हो गए-वह है यह ज्ञागदृष्टि दूसरा 
श्रमत ढुनियामे कोई रस या फल रूप नही है वे तो सब गढी कथाये है श्निमे अमृतको 
फल या रस रूपमे कहा । अरे जब अमृत फल भोगा गया तो वेचारा स्वयं ही कचुमर 
बने गया।। जब वह अमृत फल स्वय की ही रक्षा न कर सका तो फिर दूसरेकी रक्षा 
क्या कर सकेगा ? हूँ क्‍या बाहरमे कोईं ऐसा श्रमृत कि जिसे खाले तो अमर हो जाये ? 
वह अमृत है निज सहज ज्ञायक्स्वरुपकी दृष्टि | तो वह अमर होने का भी मर्म देखिये-- 
अमर हूँ श्रात्मा, इसका बिनाश भी नहीं होता, पर अपने अमरत्वकी सुध नहीं है सो 
बाहरमे ऐसा ख्याल करते कि हाय में मरा। तो बस्त यह ख्याल करना यह ही इस्तका 
मरण है। कल्पनामे यह बातलाये कि में मरा, वह गया, इसीके मायने है मरग | ओआत्मा 
का मरण और कुछ नही । आत्मा तो अनादि प्रनन्त श्रह्देतुक शाश्वत प्रकाशमान है, 
उसका कभी मरण नही होता, तो ऐसें इस गआ्रात्मस्वरूपकी जो सुध लेता है उसे कहते हैं 
भूतार्थंका उसने आश्रय किया और वह है सम्यकत्वका उपाय पर यह उसका तत्व है, 
निश्चयका विषय भूत है, और जीवा जीव श्रवबध सम्बर निर्जरा मोक्षा ऐसा जो पद है व्यव- 
हारनयका विपयश्चृत्, उस पदक! साधन हैं यह ७ तत्व । जैसे कहते है ना कि हेतु नियतको 
हुई इस तरह व्यवहारसम्यक्त्व तो ७ तत्त्वोका श्रद्धान है और उसकी श्रद्धाकें उपायमे जो 
इन ७ तत्वोको भूतार्थ विधिसे देखने पर जो एक सहज ज्ञानस्वरुप लक्ष्यमे रहता हैं 
वह॒कहलाया निश्चयसम्यक्त्थव. इस तरह सम्यवत्व प्राप्त हो तो सम्वारके समस्त 
क्लेश इसके शान्त हो जायेंगे । 
श्रमेदहष्टिकी परखमे श्रलौकिक जागरण--तत्‌ और तत्त्व इस सम्बन्धमे थोडी सी 
बात सुन लीजिए जो इस से सम्बधिंत है | देखिये तत्व जो ७ है तो वे कोई अलग अंचग 
चीज नहीं है इन्सान और इन्सानियत ये कोई प्रलग अलग नही हैं । इसानियत यहा मदिर 
में हो और इन्सान और कही ब॑ठा हो ऐसो बात नही है । इसानमे ही इ ख्नानियत है । इसी 
तरह ये जो ७ तत्व कहे गए--पआत्मां ही तत्व है, प्रत्येक मे तत्व है। और, यो जीवमे 
जो तत्व है उसका नाम है जीवत्व | श्रजीवत्वमे जो तत्व है उसक्ग नाम है अजीवत्व । 
अजीवत्वमे जो तत्व है उसका नाम है अजीवत्व । ऐसे ही आश्रवत्व, बधघत्व, सम्बरल, 
निर्जुरत्व और मोक्षत्व | फिर जब और विज्ञेष भूतार्थ पद्धतिसे निखरते हैं तो सबसे हठकर 
किसी एक श्रख्ड तत्व पर अ्रड जाते हैं वह है भूतार्थनयका विषय । उसकी बम 
करना यह है सम्यक्त्वका कारण। अब जरा इन सब बातोको सक्षेपमें बतलाते हैं 
प्रापके कामकी बात है और जिसे आप कर सकते है । यहा बैठकर, घरमे बेठकर उसे आप 
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निहार सकते है । वह क्‍या है ? देखो अ्रपने श्रापको ऐसा थ्यानमे रखें कि में. ज्ञानमात्र 
है, मे केवल ज्ञान ही ज्ञान हैँ, जो ज्ञान है जानन है सबका सहारा छोड़ दीजिए,- अब 
उस ज्ञानके भावपर जावें, जानन, प्रतिभास, समझ चेतना, बस यही मेरा स्वरूप है, ज्ञान 
मेरा स्वरूप है। ज्ञान ही ज्ञामसे हो, ज्ञान सिवाय शौर कुछमे हैँ नही, ज्ञानकी जो वृत्तियां 
होती है उनका ही मे कर सकने वाला हूँ । ज्ञानकी जो श्रनुभूति है उसीका मैं भोगने वाला 
हैं । ज्ञान ही मेरा स्वरूप है, ज्ञान ही मात्र मै हैं। ज्ञान सिवाय मैं और कुछ नही हैं. । 
ऐसा चिन्तन रखे जीवन भर रोज रोज चाहे घरमे बैठकर करे दूकान वगेरहमें बेठकर 
करे, होग। क्‍या कि ऐसे भावका बिन्तन होनेसे एक भ्रलौकिक जागरण होगा, अ्रम्यक्त्वका 
लाभ होगा | प्रब कोई यह कहे कि हमे तो यह भी कठिन लग रहा । इससे और बताया 
जाय तो इससे सरल और कुछ भी नहीं कहा जा सकता । एक बड़ा पहलवान था. बह 
किसी दगलमे बोला कि हमसे जो कोई भी लडना चाहे वह लड सकता है। वहां किसी 
कि हिम्मत न पडी, पर एक कोई बहुत ही दुबला पतला आदमी उठा और बोला--हम 
लडेगे इससे । हम तो इसे तुरन्त ही अ्रखाड़ेमे पछाड देंगे मगर एक सर्त है--क्या कि जब 
धह अखाडेमे पहुचे, श्ौर जिस समय मेरेसे लडनेके लिए खडा हो उसी समय वह जमीन 
मे गिर जाय, बस हमारी निश्चित रूपसे विजय होगी । तो भला बताओ इससे सरल और 
क्या बताया जाय ? कोई कहे कि ज्ञानमात्र अपने आपको जानू' समझ, जरा यह भी 
आप कर देना, तो यह बात दूसरे से नहीं की जा सकती, खुद कर सकता और ,, इससे 

सरल कोई उपाय भी न मिलेगा । आप घरमे बैठे हो, दृकानमे बैठे हो, कही भी बैठे हो, 

बस नेन्न बद करके अपने भीतरमे यह चित्तन करे कि मै ज्ञानमात्र हैँ । 

ज्ञान ही ज्ञान हूँ, ज्ञानके सिवाय मैं अन्य कुछ नहीं हूँ, ऐसी दृष्टि बनाये और भीतरमे यह 

निहारनेका यत्न कीजिए । ज्ञानसे मतलब क्या ? वह जानन कैसे होता है? जानना क्‍या 

कहलाता है, वह प्रतिभास जिसमे रागद्व ष नही, विकल्प नही, ऐसा जानन किस रुप है, 

ग्रापको एक सामान्य ज्योतिके दर्शेन होंगे, ऐसा प्रयत्न करके भीतर देखेंगे तो बस सब कुछ 

कल्याण हो जायमा । 

-जोगतत्वाकी सिद्धिसें श्रजीग तत्त्वकी प्िद्धि की भी श्रप्तिवार्सता-- जीवतत्त्वके 
प्रसगमे यहा एक आशका की जा रही है कि जीव ही मात्र एक तत्वार्थ है, दूसरा कुछभी 
पदार्थ नही है सर्ववेरवल्विदब्रट्टम याने जितना जो कुछ समस्त समागम है वह सबका सब 
सारा लोक अन्य कुछ नही है केवल एक ब्रह्ममात्र है, ऐसा ब्रह्मढंत सिद्धान्तमे आया है, 
देखिये ध्यानसे उन्होने सिद्धान्त कोई एकदम मिथ्या नहीं गढ़ा । जब हम द्रब्य॒दृष्टिसे 
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निहारते है तो यह विदित होता है कि एक ज्ञानमात्र ज्ञायक स्वभाव ही _ कोई वास्तविक 
तत्व है सारभूत है, समयसार है यह जो एक अपने आपके बारेमे वात हुई और जितनी 
'बांहरकी चीज है तो जो जीव हैं उनमे भी यह प्रवकाश होता है कि सब ज्ञानस्वरूप हैं। 
अर्ब यह तो श्रत्य जीवोकी बात हुई, श्रब बाकी रहे जोश्रजीव है श्र्थात्‌ जितने देखने वाले जीव 
है वे सं पुदूगल अपने भ्राप ही वैसे न बन सके । उनमे पहिले जीवका सम्बन्ध था तब 
बडे हुए अक्र, पृथ्वी भी जीव, जल भी जीव अग्नि भी जोध, वायु भी जीव और जो 
कुछ यह सूखी बनस्पति दिख रही है बह भी जीव थी लेकिन कटनेके बाद, अलग होनेके 
बाद ये अजीव हो गए । तो जितने ये प्रत्यक्ष दिख रहे हैं ये सब भो जीवके आश्रयसे ही 
इनका निर्माण हुआ है । इसतरह से सारा लोक जो कुछ दिखता हैं उसमे जीवका सम्बन्ध 
है और जीव--जीव सब द्रव्य दृष्टिसे सामान्यदृष्टिसे देखा जाता है तो एक जीवस्वरूप 
ज्ञानस्वरूप विदित होता है, जब स्वरूपदृष्टि की जाती है तो लो इस दृष्टिसे ब्रहम सिद्धान्त 
की उत्पत्ति हुईं, पर ब्रह्माह त मानने वालोने इस और दृत्टि न दी कि कि जगत में जो 
भी सत्‌ होता है बह पर्यायसहित होता है, पर्यायशुन्य नही होता । और पर्यायरहित हो 
कोई ब्रह्म तो अब समभिये वह क्या है । बात ही बात रह जायगी, कुछ दिमागमे न श्रायगा 
न प्रयोगमे श्रायगा, तो क्या है वह ब्रह्म, जिसकी कोई अवस्था ही नही, जिसका कोई परि- 
णमन ही नही तो पर्यायका निषेध कर देनेसे यह द्रव्याथिक का विषयश्भुत् सिद्धान्त गलत 
हो गया । अब जरा विचार करो । कोई कहना है कि जीव तत्त्वाथ॑ है, अजीव कुछ चीज 
नही है तो अब जरा इस आशका के विषयमे कुछ झालोहन ' विलोडन कोजिए । जीव है, 
गजीव कुछ नही है तो भला बतलाओ् जीव को आप समझायेगे कंसे ? जगतमे केवल 
एक ब्रह्न ही हैं, जीव ही है इस आग्रहमे यह बतन्ाओं कि आप हमे समझायेंगे कैसे ” 
दूसरेको समभायेगे कंसे ? बचनोसे बताओ्ोगे ना लो वचन तो अजोव है तो श्रजीव की 
सिद्धि हो गई भ्रजीव के बिना तो जीव है एक है, ब्रह्म है इस बात को समभानेक। कोई 
उपाय नही है | वचनोसे ही तो बतावोगे और गचन है पौद्गालिक, अन्य प्रकारसे, तो सम- 
फऋ्लाया जा सकता, नही तो कैसे यह कहा जा सकेगा कि जीव है और यह सब॒ अजीब कुठ 
नही । भ्रजीव है श्रव अनुमान प्रमाण से सिद्ध कीजिए अभ्रजीन है क्योकि एक जीगको सिद्ध 
करना अंयया बन नही सकता । श्रगर अजीग न हो तो दूसरेके लिए जीगकी सिद्धि 
नही की जा सकती बचनोसे ही तो समभते है श्रोर ऐसा हो नहीं सकता कि दूसरे के 
लिए जीव सिद्धि के साधन तो बन जाय प्रीर अजीव न रहे यह बन नहीं सकता । जो 
साधन है दूसरेको समझ्ानेका वह वचन है अजीव । किसी भी दूसरेको वचन सहारा लिए 
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ब्िला समझ्राना नहीं बनाया जा सकता अगर कोई केवल यह कहे कि अपने आपसे अपना ,- 
जीव समझा जायगा तो अब तक क्यो नही समझा, कारण क्‍या है और ,अब समफ्रा रहा: 
तो कारण क्या है | श्रजीव के माने बिना जीव तत्वकी सिद्धि हो नही सकती 
जीव श्रौर जीवत्व के समकको भाकी ---जीव है, देखिये इस सिद्धान्त पर जितना: 
ग्रध्क्त अहलोह किया जायगा, मार्गमे बडी स्पष्टता आ जायगी, क्योकि देखो मोक्षमार्गमे 
चलवेके लिए एक चैतन्यभावके ग्राश्षयक्री बात बहुत आवश्यक है। अखण्ड अभेद एक 
चित्स्वरूप का ग्राश्नय करके मोक्षमार्गके लिए बहुत आवश्यक चीज है । लेकिन वह जो एक 
अतन्यब्रह्म है सो मेरेमे मेरा चैउन्यब्रह्म आपमे श्रपना तत्त्व है, लेकिन जैसे गेहुवोका ढेर लगा 
है तो उसमे गेहँके दाने अरबो खरबो है लेकित कोई एक ढेर देखकर यह कोई नही बोलता 
कि इन सारे गेहुवोंकोी आप किस भावमे देंगे ” जो भी पूछता है वह यही कहता है कि यह 
हूँ किस भावका है ? यद्यपि अरबों खरबो गेहूँ है मगर कोई बहुवबचन कहकर कहता है 
क्यों ? वे सब एक समान है इसलिए अनेक कहनेकी आवश्यकता नही, केवल एक वचन, 
बोला जाता है, इसीतरह जगतमे जितने अनन्तानन्त जीव है वे सब जीव मुलमे एक समोन 
है, इस कारण से बहुवचत के रुपमे प्रयोग नहीं किया जाता। भ्रृतार्थ हृष्टिमि जीव एक 
ब्रह्मस्वरूप है, लेकिन ऐसा क्यो समझते * यो समभते कि मेरेमे जो अज्ञग्तका अँपेरा है, 
मेरेमे जो नाना प्रकारकी आपत्तिया है वे दूर हो इसके लिए इस जीवस्वरूपको समभनेकी 
बात आती है । उसकी सिद्धि हो गई ना ? अब हम बन्धनमे है और बन्चनसे हमको मुक्ति 
होनी है । बन्चन कभी एकमे एकके द्वारा नही होता । एक एक से बच्चे क्‍या ? एक श्रकेला 
है केवल हे, दूसरा कुछ है ही वही तो फिर बन्धेगा कैसे ? जब दो का सम्बन्ध हो जाय तेब, 
बचे । अगर एक ही तत्व हो जीवमात्र परम ब्रह्मस्वरप तो उसका बन्धन क्‍या ? वह बंध 
नहीं सकता । और जब बधन नही तो मोक्ष नहीं तो फिर शास्त्र क्यो, ग्रन्थ क्यों, सभा 
क्यो जोड ना, गुरुसे शिष्यको क्यों समकाना ? तो श्रजीवका निषेघ करनेपर भी ' तीर्थप्रवृत्ति 
नही चल सकती । 
नाना जीवोकी प्रमाणसिद्धता -श्रव यहा यदि अ्रद्व तवादी यह सिद्ध करे कि जीवही पहिले 
नहीं फिर +ोई गुरु हो, कोई शिष्य हो, समझते वाला हो ऐसा कुछ नही है, यह अममे 
ऐसा माल्तुम पड) है कि जीव नाता है । जैसे स्वप्ममे जब देखता है कोई तो उसे बहुत 
मालूम पडते है इस कारण ये सब क्यो अम है कि नाना जीव है | जीव ब्रह्म केवल एक हैं ऐसा 
ग्रह तवादियोका यह कथन चल रहा है | यह एक ही-परमात्मा है । जो अ्रनेक रुपसे प्रति- 
भासमे झा रहा कि यह प्रतिपाद्य है, यह प्रतिपादक है। वह सब विद्याकालोन ग्रविद्याके 
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कारण श्रा रहा है, जीव बहुत नही हैं। भ्रान्तिमे मातम पढ़ रहा है । जैसे स्वप्नमे देखते हैं 
ऐसे ये नाना जीव पारमाधथिक नही है, मिथ्या हैं, वहुतका ज्ञान होता एक्र वात रखी हैं 
मगर इसके एवजमे कोई यह नहीं कह सकता छि श्रगर कोई यह सोच रहा है कि जगतमे 
जीव केवल एक हूँ तो वह भी अ्रम हैँ । स्वप्तमे क्या कभी ऐसा एक पना निरखा जा सकता 
है । तो जीव जैसे नाना है यहा स्वप्नका दृष्टान्त्र देकर मिथ्या बताते हो तो जीव एक हैं 
यह भी स्वष्नका दृष्टान्त देकर मिथ्या वताया जा सकता हैं । किन्तु सबको अपना अपना 
आत्मा स्तसम्वेदन सिद्ध है, प्रत्येक जीव श्रपन झापमें श्रपना अपना जुदा जुदा अ्रतुभव लिए हुए 
है । मोटी वात है कि अगर ब्रह्म एक होता तो एक जीव प्रगर सुखी हो रहा तो सव जीवो को 
सुखी हो जाना चाहिए, क्योंकि तुम सब तो एक हो, एक दर खी हो तो सब्रको दुःखी हो जाना 
चाहिए था मगर यहां प्रत्यक्ष देखनेमे आ रहा कि आ्रापका विधार श्रापके साथ है, मेरा विचा- 
मेरे साथ है । अचुभव ही सिद्ध करता है कि जीव नाना है । हा जीवमे जीवका जो स्वहय 
है वह स्वरुप भिन्‍न--भिन्‍न प्रकार का नही, वह एक स्वरुप है। जेसे हजार मसुष्योमे मतु- 
प्यत्व (मनुष्यपना) एक है हजार नही हो सकते, इसी प्रकार जितने भी जोव है वे सब रत्र- 
रुपमे समान है, स्वभाव एक है जब जीव है तो सिद्धान्त यह है कि जीव तो जाना है मगर 
जीवमे स्वरुप सबका एक सप्तान है| स्वरुपमे जरा भी अन्तर नही है | देखो इतना हो जाने 
पर भी किस जीवके मोक्ष जानेक़ी शक्ति है, किसी जीवके नहीं है, ऐसा भव्य और अभव्य 
का भेद किया जाने पर भी सब जीवोमे स्व्ररुथ एक समान है। स्व्रसुप दृब्टिसे भव्य अभव्य 
सिद्ध भगवान निगोद किसीमे कोई भी अन्तर नही है । जो अन्तर पाया जायगा वह पर्बाय 
शक्ति प्रकट हो गई उस पर्यायमे अन्तर आयगा । स्वरुप दृष्टिसे कभी अच्तर ने 
द्रव्यदृष्टिसे निहारें तो वह एक परम ब्रहम स्वरुप हूँ पर सर्वथा नही । 
श्रात्मवन्‌ सवका महत्व श्राकनेका महत्त्व-अ्रव यहा एक बात और रखी जा सकती 
है कि हमको तो ऐसा लगता है कि मेरे सिवाय श्रौर कोई जीव नही । वस मै ही हूँ ऐसा 
अद्षतवादी मानते भी है । सो भैया यह बात तो ऐसी हुई कि न मैं रहो और न 
कोई रहा । मैंने यह समझा कि मेरे सिवाय दूसरा कोई नही है । मेरा स्वरुप वही 
एकमात्र मैं हैं ॥ तो दूसरे यह कहेगे कि मेरे सिवाय दूसरा कोई नही । दूसरेमे भी तो मैं 
थ्रा गया तो मैं भी न रहा और न श्रन्य कोई केगल एक रहे दूसरा न रहें इस तरह 
की हठमे एक भी आत्मा न रहा । कुछ परिणति ऐसी पडी हुई है लोगोके बिचारमे, प्रात 
प्रत्येकका' जीअको श्परनें स्वरुपके बारेमे अपने श्रस्तित्वके बारेमे कि मैं तो वास्तगमे हूँ आह 
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मरे के अस्तित्व कुछ ऐसे लगते है कि यह सब तो बिना काम हो गया श्रस्तित्व तथा तब 
ने कोई जीव जब सुखी रहता है तो उसे सारा जगत सुखी नजर आता है और जो 
वय दुखी है उसे सारे मनुष्य दुखी नजर आते है। मानों कोई कोई बारात किसी 
जयह आयी हो, बडी-बडी खुशिया मनाई जा रही हो, पर जो दुखी है उसे तो ऐसा लगेगा 
कि ये सब ऊपरी-ऊपरी प्रसन्न दीख रहे है, अन्तर मे ये भी दुखी ही है । जिस पर जेसी 
बीत रही है उसकी वैसी ही निगाह बननाप्राकृतिक बात है। एक बार किसी बादशाहके 
यहां कोई एक खवास (नाई) हजामत बनाने जाया करता था। तो ये खबास लोग हजा- 
मत बनाते समय वहुत-बहुत बाते किया करते है। तो वहा हजामत बनाते समय खबास 
वादगाहसे भी बडी गष्पे मारता था। एक दिन बादशहाने खवास से पूछा-खवास जी 
आ्राप यह बतलाइये कि हमारी प्रजाके लोग सुखी है कि दुखी है ” तो वह खबास बोला 
महाराज आपकी प्रजा बडा सुख पा रही है, घर घरमे खूब घी दूधकी नदिया बह रही हैं 
आपकी प्रजा बडे मौजमे है। बात क्‍या थी कि उस नाई के घरमे १०-१५ भेसे थी, 
उसके यहा बडा मौज था तो उसे सब जगह मौज ही मौज (सुख ही सुख) दीखता था। 
बादशाहने पुछा कि तुम्हारे पास कितनी भेसे है ? पन्द्रह । बस समझ लिया बादशाह 
ते कि मह खबास सुखी है इसलिए इसे संब जगह युख ही सुख नजर श्रा रहा है। एक 
दिति ढादशाह ते अपने किसी सिपाही या किसी बड़े अ्रफतर से कह दिया कि इस खवासपर 
कोई जुर्म लगाकर इसकी सब भेैंसे ले आवो। श्रब उन्हे जुर्म लगानेमे क्या देर थी । 
कोई जुर्म लगाकर सब भेैसे ले आये । एक दित वहीं घबास से फिर 
बादशाह ने पूछा-ख़वास जी बताइये कि मेरी प्रजा सुखभे है या नहीं ? 
तो खबास बोला--महाराज आपके राज्य में प्रजामे बडा दुख छाया हुग्रा है, सुख 
का नाम नहीं, वहा घी दूध के तो किसीको दर्शन भी नही होते । तो एक दृष्टान्त दिया है 
कि जिसके विकल्पमे जो समाया हुआ्ना है वह लग रहा सच्चा और वैसा ही यह जीव दूसरी 
जगह देखता है आप । परन्तु देखो जितना बडा जीव आप अपने को मानते हो उतना 
ही महत्त्व वाला, अस्तित्व वाला आप दूसरे को मानो । 
सर्वमें स्वरूपससता--अरढ्व तवादियों को एकानत्त ऐसी प्रकति पड जाती है कि वे 
अपनी प्रकृतिके अनुसार बोलते है कि बस जीव तो एक ही है, दूसरा कुछ नहीं है, एक ही 
ब्रह्मस्वरूप है। लेकिन, ऐसे अढं तवाद में तो मोक्ष की व्यवस्था नही बन सकती भले ही 
सोचे कोई कि जैसे किसीके यहा एक ही लड़का हो तो उसे क्या चिन्ता अपने पास जो कुछ 
हुआ, सारों का सारा पिता ने उसे दे दिया | और यदि कई लड़के हो गए तो उसमे पितको 
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अलग-अलग धन देने की बडी परेशानी रहती है । यो एक ब्रह्म मान लो तो कोई खटपट न 
रहेगी यह तो एक ध्यवहार की बात कहा । इसोत (ह से समभलो कि अगर एक ही है दूसरा 
नही है तो फिर बन्धन क्या ? जीव हो वह तो ठीक है मगर अ्रजीव भी है। तो ऐसा 
ध्यानमे लावो कि मेरे सिवाय भ्रन्य कुछ नहीं है इसलिए सब एक ही है यह प्रमागयुक्‍त 
बात नही है। सबको लगता है यो जब धन मे अधिक थे, परिवार मे अ्रधिक थे तो मानते 
थे कि अच्छे तो हम है। बडे तो हम है, ये तो बडे छोटे लोग हैं, मेरे में जो स्वरूप है सो 
ही सत्व है, बाहरमे कुछ सत्व नही । अरे बात तो यह ठीक कहा मगर इसका भ्रर्थ यह 
नही कि अपनेको तो बहुत बडा समझलो और दृसरोको तुच्छ समझभलो । भरे यहां कौन 
छोटा श्रौर कौन बडा ? स्वरूप हृष्टिसे देखो तो सव जीव एक समान हैं। जो अपनेको 
तो बडा समझे और दूसरेको तुच्छ समभो उसे सही मार्ग नही मिल सकता । कौन छोटा 
और कौन बडा ? बच्चोकी पुस्तकों मे एक छोटीसी कहानी झायी है कि एक जगह कोई 
सिंह सो रहा था, उसी जगह एक चूहा रहता था। वह चूहा बार-बार सिंह की पीठ पर 
चढ जाता था । तो सिंह को गुदगुदाहट लगनेसे बार-बार जग जाता। उसे निद्रा न 
आने पाती थी। सो उस सिह को गुस्सा आया, चुहेकी पकड लिया मारना चाहा, पर वह 
चूहा बोला--ऐ बनराज ! तुम मुझे मत मारो, हम भी कभी तुम्हारे काम आगणेगे। तो 
सिंह ने सोचा कि यह छोटा सा चूहा मेरे काम कैसे आ सकता, पर उसे तुच्छ समझकर 
छोड दिया | एक बार सिंह ने देखा कि किसी जगह कुछ मासके ठ्ुकडे पडे हुए थे। ज्यों 
ही उन्हे चलकर उन्हे खानेकी कोशिश की त्यो ही वह जालमे फस गया । ज्यो-ज्यों वह 
उससे निकलने की कोशिश करे त्यो त्यो वह उसमे फंसता गया । 
वहा वही चुहा पहुचा, सिह को जालमे फंसा देखकर सोचा कि देखो 
इस सिहने मुझे प्राणदान दिया था । अब मुझे भी इसके प्राण बचाने चाहिए। यह,सोच 
कर चूहे ने अपने दोतों से जाल काट दिया । जाल के कटते ही सिंह जालसे बाहर हो 
गया । प्राण बच गए । तो भाई यहा किसीको छोटा मत समझो । सबको समानतसममो 
बडा आनन्द आएगा । और हमको तो इसीसें आनन्द जचता कि सवके समान रहे, सबके 
बराबर बैठे । कौन ऊँचा, कौन नीचा ? सत्रके बराबर बैठनेमे बड़ा आराम भिलता है, 
एक शान्ति मिलती है, बढकर बैठनेमे शान्ति नही मिलती । पर परिस्थिति हो बढ कर 
बैठाओं तो वह भी उसके लिए एक विपत्ति है, शान्ति मिलेगी, सन्तोष मिलेगा तो समता 
मे मिलेगा, ताकि उसे कोई विकल्प ही न करना पडे। सब जीवोमे वही एक समान 
भाव है । सब एक प्रकार के हैं / सबका एक महत्व है । किसीसे में बडा नहीं हैं, 
और छोटाभी नही हैं, सब जीव एक समान है, ऐसी दृष्टि रहेगी तो वहा मोक्षका' मार्ग 
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मिलेगा, और उसे अगर कोई यह कहें कि बस जीव तो एक है, दूसरा कुछ है ही नही 
जब दूसरा कुछ है ही नही तो फिर तीथे प्रवृत्ति बिल्कूल मिथ्या हो जायगी, इसलिए जीव 
तत्व भी है और अजीव तत्त्व भी हूँ , 

निज एकत्त्वकी दृष्टिकी उपादेबता--देखो इन सब बातोमे जो ब्रह्माह् तके सिद्धांत 
से मिलतो जुलती बात है वह बात बतलाते है कि जिसको उपयोगमे लेनेसे हम झ्ापको 
कल्याणका मार्ग मिलता है । देखो मैं एक हु, भरे दूसरेको तुम दृष्टिमे मत डालो। दूसरा 
कोई तुम्हे दिखेगा ही नहीं, दूसरा है मगर दूसरा तुम्हारे विकल्पमे रहे, दृष्टिमे रहे तो 
आपको शान्तिका मार्ग नही मिल सकता । इसलिए बाह्य विकल्पको छोडनेकी बात कही । 
प्रकट बाह्य तो छूट 'रहां यह खुद विकल्प और छोड दो । भ्रब. खुद छूटकर कहा जायगा ? 
इसका तो अभाव हो नही सकता । अभाव दुरूरेका भी नहीं मगर उपयोग तो किसी न 
किसीका आ्राश्नय लेकर ही चलेगा । जब उपयोग है, जब ज्ञानवृत्ति है तो इस ज्ञाममे कोई न 
कोई ज्ञेय निरन्तर बना ही रहता है । ज्ञेय कुछ न रहा ऐसे ज्ञानकी कभी कोई स्थिति नहों 
रह सकती । ज्ञानीने किसी बाह्य पदार्थका तो त्याग कर लिया उसका उपयोग नहीं कर 
रहा तो स्वयकों छोडकर जायगा कहां । वह विषम होकर आत्मतत्वका विषयभूत बनेगा । 
वह भली बात है । ऐसी स्थितिमे यह मैं एक हूँ, अच्छा यह तो एक हो गया मगर उस एक 
में भी जो नाना घुसे हुए है उनके भी अपने से अलग हटाना है । यह मैं सारा आत्मा एक 
हूँ मगर इस आत्मासें रागद् ष क्रोध, मान, माया, लोभ आरादिका प्रवेश नही है। जो नाना 
तरगें चल रही है वे भी यह मैं नही हुँ। तो मेरेमे और जो नाना बाते है उनसे भी अपने 
को निराला बनाना है, ये क्रोधादिक कषाये मै नहीं हूँ । मै तो एक चैतन्यस्वरूप हैँ अब 
उस जाननमें भी नानापन हटाया गया । और नानापनकों हटाकर अपने को एक देखा 
जाननमे भी मतिज्ञानकों जाना, श्र,तज्ञान को जाना, यह ज्ञेय हुआ, भिन्‍न भिन्न प्रकारके ये 
ज्ञान बनते है। ये ज्ञान नाना हैं, इन रूप मैं नही हूँ किन्तु मैं एक जानन सामान्यमात्र 
हैं । जो विशेष विशेष ज्ञान उठते हैं उन रूप में नही किन्तु मे एक सामान्य ज्ञानमात्र हूँ। 
चाहिए सामान्य ज्ञानमात्र मुममे सब पर्यायो सामान्य मत देखे किन्तु एक शाश्वत श्रन्त 
प्रकाशमान द्रव्यदृष्टिका विषयभूत वह एक ज्ञानभावको देखे | यह हुँ मे, जब अपनेको 
ढूढने चले तो वह में साहब यह में नवाब इन सबके बीच, कहा यह मे गुप्त हूँ, यह से 
मिला, बाकी तो सब विकल्पकी बाते हैं । उस अपने आ्रापके एक का परिचय करना है और 
उस ही मे अपने श्रात्माका ऋचुभव करना है कि यह हैँ मैं । भ्रन्य कुछ मैं नही हूं। श्रगर 
यह दृष्टि आती है तो आपने सर्वंसमृद्धिपाली 
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कीचड की उलभन--भेया यह बाहरी सम्पदा, यह धन वैभव ये लोग, ये छाहरी 
वाते ये सब कीचड हे । बरवादीके हेतुभूत है । ये मेरेसे अत्यन्त भिन्‍न हैं। उनके लगावसे 
कुछ सिद्धि नही मिलने की । होता है ना एक गोरख धन्चा । तारोका उसमे एक ऐसा छल्ला 
हेता है कि वह अघर फस जाय तो निकलता नहीं है और अगर निक्रल जाय तो फपता 
नही हैं-। मानों किसी तरह छलल्‍ला फस गया अब उससे कहा गया कि भाई इसे उसी तरह 
फसावो तो वह बहुत--बहुत हैरान होता हे पर बह नही फसता है, बल्कि ज्यो ज्यों उसे 
फसाया जाय त्यों त्यो वह उलमभता जाता है, ऐसा यह गोरखधन्धा है । तो मझपनी 
जिन्दगीमे सभी लोग अपनी अपनी बात सोच ले। कभी सोचा था कि बस १४--२० 
वर्षकी और बात रह गई, जहा इन लडक्रियोकी शादी कर दी बस में स्वतृत्र हो जाऊंगा, 
फिर में खूब धमसाधनामे लगू गा पर होता क्या है कि एक समस्या सुलक नहीं पाती कि 
दूसरी समस्या सामने खडी हो जाती है। कभी सोचा था कि विवाह करले फिर तो हमे 
बनी बनाई रोटियां मिलेगी, हमे कोई बातकी चिन्ता न रहेगी, पर होता क्‍या है कि बाल 
बच्चे हो जाते है तो उनक्री चिन्ता लद॒ जाती है अपनेकों वे झीर भी फंसा हुआ अनुभव 
करते हे । वहा कपाय करत़ेके अनेक प्र संग आते है । जब परिवारके बीच है। अनेक लोगो 
के बीच है तो वहाँ तो लडाई होनेके श्रथिक मौके झाते है । भला बतलाओ चाहते तो थे 
कि मैं स्वतत्ना हो जाऊ पर हुआ क्या कि फसाव और भी अधिक बढ गया | तो भाई ठीक 
है । स्वतन्त्र होना चाहे तो स्वतत्न हो सकते हैं मगर स्वतत्र होना है तो अपने' श्ापके 
आधीन रह जाइये ? कैसे ? सबका ख्याल छोड दो, सबका आश्रय छोड दो ।॥तो श्राप 
कहेगे कि तब तो मुनि बने तब ही बात वनेगी । हा तब ही तो बनेगी | तो फिर वह 
स्वतन्त्र कहा, वह तो हो गया परतत्र । श्रावक्रोके झ्राधीन हो गया । तो भाई साधु परतन्‍्त्र 
कहा है ? वह तो अपनी साधना कर रहा, स्वाधीन रह रहा । जब कभी क्षुत्राकी बेदता 
हुई तो चर्चाके लिए निकल पडे जहा सुयोग बन गया बह्म वहा से आहार करके चले भाये । 
वहो श्रावकोके आधीन कैसे कहा जाय ? अब अगर श्रावक लोग साधुको आहार:दान देने 
के लिए सोचे, इन्तजाम करें तो उससे तो उन्हे पुण्यका बध होगा | वह तो एक भली बात 
हुई । यदि यह बात न होती तो फिर लडके बच्चोकी सेबा करते या और भीर भी अनेक 
नटखट करते, फिर क्या पुण्य कमा लेते ? उस नियुन्थ अवस्थामे स्वतन्त्रता है, पराधीनता 
नहीं । उनका किसीसे कुछ लेनदेन नहीं । वे तो अपने आत्माकी आराधनामे रहते है | भ्रगर 
आत्माकी आराधना नही करते, यहा वहाकी बातोमे फस जाते है, अपना कर्तव्य नहीं निभा 
पाते है तो यह तो उनकी कमी है ! वे तो फिर परतन्त्र ही कुह्दे जायेंगे, मगर उम्तका भ्र्थ 
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यह नही कि मार्ग खराब हैं। अपने कल्याणका मार्ग यही है, तिरनेका मार्ग यही है 
ऊ'चा लक्ष्य होनेपर सफलताकी झ्ाश्ना --ऊँछ लोग तो सोचते है कि जब मोक्ष हैं 
नही इस कालमे तो मुनि क्यों होते है, मगर आप एक वात रखिये--जब आप कोई काम 
करते तो आप बहुत ऊचा भाव रखते है और बहुत श्रम करनेकी उमग रखते है तब प्रयास 
के बाद कुछ अनुरूप सफलता पाते है। आप और भी देखलो । आपकी कोई बडी बात कब 
बनेगी, उस अनुभूति के लायक आपके भाव कब बनेंगे ? जब बहुत बडी उम्मीद लेकर 
चलेंगे । प्रकृति भी श्राप अपने आपकी देखलो । श्राप कोई बहुत बडा धर्मका प्रोग्राम रखते 
है तो कही धर्म की कणिका पा लेते है। बात यह कह रहे है कि हम आपको अनादिकाल 
से ऐसी घासना लगी है कि हम चाहते है कि खूब धर्म करे | बहुत चाहते हैं कि खूब धर्म 
करे । बहुत चाहते है तब थोडा कर पाते है । हम आप सभी लोग चाहते कि नहीं कि हम 
जाप में बैठे तो एकदम सबको ख्याल छोडकर अपने आपमे एकदम मग्न हो जाये मगर 
होता वया है कि जापमे वौठे नहीं कि थोडी ही देरमे मन चलित हो जाता है। कही थोडा 
सा आनन्दमग्न हो पाते है ! जब कोई बडा काम करता बिचारे तब कही छोटी बात पा 
सकेंगे और अगर पहिले से ही छोटी बात करना विचारे तो फिर उससे बहुत ही छोटी 
। बात पा सकेंगे । आप जितना बडा लक्ष्य बनायेगे उससे कई हजारवा हिस्सा कम आप 
कर पायेगे । इसलिए हमे लक्ष्य ऊच ही बनाना चाहिए और अपनी प््वृत्रि बड़ी ऊंची 
करनी चोहिए। और ऊचे ढंगसे घर्मंताधनकी बात बनेगी तो उसमे प्रयत्न करनेपर हम 
आ्राप सफल हो सकते है । बात यह कही जा रही है कि हमे अपना लक्ष्य ऊचा ही बनाना 
है, छोटा लक्ष्य बनाकर धर्ममार्ममे मत लगे । ऊचा लक्ष्य क्याकि मेरेमे जो शअ्रन्तः प्रकाश 
मान शाश्वत मेरा जो ज्ञानभाव है वही मैं हूँ । मुझे वही रहना है, मुझे अन्य बात न चाहिए, 
ऐसा अपना एक सकल्‍्प और प्रयत्न बनाये । ऐसा लक्ष्य बननेपर हम कुछ धर्ममार्गेका 
प्रयोग भी कर सकेंगे । पूरा प्रयोग तो न कर पायेंगे क्योकि अ्रनादि वासनों ऐसी लगी है, 
मगर लक्ष्य बनायेगे तो आप उसे. थोडा प्रयोग कर सकेंगे । जेंसे व्यापार करने वाले व्यक्ति 
का बंडा लक्ष्य होता कि नहीं कि हमे तो इतनी बडी दूकान वचाना है। वह बडे साधन 
बनाता है, बडे बडे यत्व करता है पर वह थोडा सफल हो पाता है । यहां ही देखलो जो 
कोई थोडा काम करना विचारता है वह कुछ भी चही कर पाता । ऐसी आदत है. हम 
आपकी । तो हमे धर्म मार्गमे पुरा लक्ष्य बनाना चाहिए, फिर लक्ष्य करके उसपर चले त्तो 
हम थोडा सफल है । तो अनेकान्तसे च्युत होनेके कारण वह पदार्थ कुछ नहीं मिला, हौवा 
मिल गया । वह त्रह्मस्वरूप एक है, अखण्ड है, सबमे भरा है। पर्यायरहिन का कि 
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सममे क्या जैसे हौवा होता है, बच्चेको चुप करनेके लिए माँ कहती है-परे चुप रहो देखा 
होवा आा गया ? अ्रव वह हौवा क्‍या है ? अब वह हौवा क्‍या है ? किसीने आज तक होवा 
देखा है क्या ? कंसा होता है होवा ? उसको न किसी ने देखा, न कोई उसका क्षेत्र, न 
कोई प्रयोगमे ही चीज, मगर होवाका बडा भारी डर बैठ गया । वह बच्चा उस हौवाका 
नाम सुनते ही रोना बन्द कर देता है, चलो वह भी अच्छा है कोई श्रद्वंत् ब्रह्म मान- 
कर ब्रह्माद्व तके धर्ममार्गमे बुद्धि बनाऋर पापोसे बचे तो चलो यह भी कि मगर वे सोचते 
है कि ब्रह्मा तो खुद बनता नही है ब्रह्न सोचता ही है तो स्याद्गादसे गिर जाने 
पर हम अपने पापकी हृष्टिमे सफल नही हो पाते । 

-सर्वत्मक एक श्रात्ममांत्र सिद्ध करनेंका साहस --जीवतत्त्वके बारेमे कुछ आआलोडन 
चल रहा है, अ्रद्व तवादी कहते है कि जीव एक है, परमत्रह्मस्वकूा है, उसमे कभी परि- 
णमर्न नही होता । केवल चैतन्यस्वरूप है इसमे वृत्तिया नहीं उठती जो वृत्तिया उठती 
है वे सब प्रकृतिको चीज है। यो जीवको अद्व॑ तब्रहम्म सिद्ध करनेके लिए एक हेतु यह दिया 
करते है कि देखो भाई प्रत्यक्ष प्रमाणसे केवल विधि जानी जाती है, निषेध नही जाना जाता, 
याने हम आखोसे देखेंगे तो सत््व दिखेगा, अभाव न दिखेगा । प्रत्यक्ष अभावका विषय नहीं 
करता, भध्रत्यक्ष किसी का निषेघ नहीं कर सकता, विधि तो बना सकता | देखिये वे क्या 
कहते हैं कि हम आखे खोलकर देखते है तो हमे विधि दिखती है या निषेध ? विधि दिखती 
है विधि के मायने है श्रस्तित्त। हम अस्तित्व देखते है। जो है वह दिखता है और जो 
नहीं है वह नहीं दिखता है। हम विधि ही देखते है, निषेध नही देखते । निबेध नही 
दिखता तो सब जगह विधि ही ज्ञात होगी । और, वह सब विधि विध्यात्मक है इसलिए 
एक ब्रह्म है दूसरा नही । उनही अद्वतवादियोका यह कहना है कि हम जो पचासो चीजे 
समभते हैं कि ये ५० चीजे रखी है तो हम यह कब समझेंगे जब यह जानेंगे कि में जो 
एक है वह ४६ नही है! यह दूसरा भी ४६ नही है, इस तरह जब हमे निषेधकाज्ञान होगा 
तब कहेगे कि ये चीजें बहुत हैं। देखिये, किसकी चर्चा चल रही है ? अपने आत्माकी । 
यह चर्चा थोडी कठिन लगेगी, पर ये १० मिनट गरुजार दे फिर सरल हो जायगी। श्रौर 

१० मिनट भी ध्यान पूर्वक सुनो-क्या कहता है कोई अद् तदार्शनिक उसकामतव्य है कि 

दुनियामे केवल एक ही चीज है ब्रह्ममात्र, और कोई दूसरी चीज नहीं है। हसरी कुछ चीज हे 
है ऐसा जो बोध होता है वह अमसे होता है, जैसे स्वप्नमे नाना चीजें दिखती है तो वे अमकी पे 
है इसी प्रकार यहा जो नाना चीजे दिखती हैं वे सबभी अ्रमकी चीजें है । चीज तो एक है री | 
ऐसा ब्रह्म तवादियोका कथन है और इसकी घोषणा की गई थी कि देखो भाई नाना बातें तो तब 
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बनेंगी जब यह समझें कि यह तो यही है और कुछ नही है और निषेघषका जानने वाला 
तो कोई प्रमाण नही होता। प्रत्यक्ष तो केवल विधिको जानता है, निषेघकों नही जानता । 
बात तो सुननेमे बहुत भली लगेगी और ऐसा रह कर यह सिद्ध करना चाहते है कि केवल 
एक ब्रह्म है लेकिन यह नही सोचा कि जिसे हम यह कह ॒रहे कि प्रत्यक्षसे केवल विधिजानी 
जाती है तो भले ही विधि जानी जाय मगर एक है इतना ही तो नही जाना प्रनेक जीव है 
परमाण है भेज है, कुर्सी है, दरी है, लोग, यह भी तो ज्ञान हो रहा है कैसे निषेध कर 
सकते कि दुनियामे दूसरी चीज कुछ नही है। केवल एक अइ्व तत्रह्म है । 
अट्ठ त अनस्तत्त्वके परिचयके सं॑द्र्भभे--देखिये--७ तत्वोके श्रद्धान को सम्यग्दर्शन 
कहते है। उसमे से जीव तत्वकी बात फिर उठ रही है। जीव नाना नही है, किन्तु जीव 
एक है, परम ब्रह्मस्वरूप है, क्योकि प्रत्यक्ष से विधि नजर आती है। त्तो समाधान यह है 
कि विधि तो नजर आती है मगर जैसे अपके लिए. आप एक अकेला ज्ञाता होता है और 
दूसरेके लिए वह खुद भी अकेला ज्ञाता होता है ऐसे ही प्रनन्‍्त जीव है, उनको अपना अपना 
अद्वत ज्ञात होता है। देखिये वास्तविकता तो यह है कि यह जीव अपने आपमे अ्रद्ग॑त है 
इसमे किसी दूसरे का प्रवेश नही, दूसरे का प्रवेश नहीं दूसरे का सम्बन्ध नहीं, अपने आप 
की सत्ता एक करके श्रकेला है। इसका इसरेसे ताललुक नही, ऐसा अद्वत तो है मगर 
सारा ससार, सारे चेतन प्रचेतन पदार्थ ये सब मिलकर एक भअद्वत हो ऐसा अद्वत नही है । 
हा देखिये जब अपने आ्रापको कल्याणवी विधि अ्रपतनानी होती है तो वहा अ्रद्व तका ही दर्शन 
किया जाता है और बताया गया है कि जिसको द्वत दृष्टि है वह ससार मे रूलता है और 
जिसकी भ्रद्वतपर दृष्टि हे वह पमुक्तित पाता है। यह तो जेन सिद्धान्तका भी कहना है लेकिन 
बात सोचना चाहिए। अद्वत नही है, तो दूसरी चीज नही है, ऐसा मान करके नही 
सोचना है, हत है, सब कुछ है मगर किसी दूपरी चीजकी दृष्टि करने से आत्माका हित 
नही है । यह बात वहा कही गई है लेकिन ये अ्रद्व॑तवादी तो यह कहते है कि दूसरी कुछ 
चीज है ही नही, तो देखो जो ढ तका निबेध करता वह श्रद्ध तकी भी सिद्ध नही कर सकता 
दूसरा कुछ है ही नही, तो अ्रद्नतकी हप्टि तुम कहा से लाये ? इसमे द्वत शब्द ही तो 
पडा है कि दवत नही, अ्रद्न त बिल्कुल ही नही है तो उसे मवा कैसे किया जा सकता । असत्‌ 
वस्तु का तो कोई नाम भी नही ले पाता है । तो अ्रद्वत्त एक ब्रह्म ही नहीं, किन्तु अपने 
आपको देखिये तो पता पड जायगा अपने स्वरूपका। देखो कई बाते होती है केवल एक 
जाननमात्रा को समभने मे, लेकिन यह मैं स्वय आत्मा मात्र जाननेसे समभसे न आऊँगा, 
विच्तु प्रयोग किया जायगा, जाननेमे उस ज्ञानस्वरूपको रखा जायगा तो यह समभमे श्रायेगा । 
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जैसे मिश्रीका स्वाद बचनोसे नहीं श्राता किन्तु सुखमे मिश्री की डली रखे तो र्शद आता 
है, इसीतरह आ्रात्माका स्पष्ट ज्ञान बचनो से न होगा और ऊपरी जानतेसे भी न होगा, किस्तु 
अपने आपमे प्रयोग करे तो ज्ञानमे आयगा । प्रयोग क्या करना, अपने आपपर करूणा करके 
किसी समय तो यह प्रयोग करोकि मै ज्ञानमात्र हैं भेरा दसरी वस्नुसे कोई सम्बन्ध नहीं, 
दूसरी वस्तुसे सेरा सम्बन्ध है उससे मेरा हित है ऐसा मानते जाये और चाह कि आत्मानु 
भति बने तो यह कभी नहीं बन सकता। 
अनुभव और श्रार्षोपदेशके समत्वयसे याथ/तथ्यका निर्शय--देखो भीतरमे जब 
सत्य ज्ञानप्रकाश होता है तो सारी बात स्पष्ट होती है | जैसे यहा जिसने कभी बाहुतलि 
स्वामी के दर्शन नहीं किया वह चाडे यहा घरमे ही रहकर उस मूर्तिके प्रदि बहुत बहुत 
ज्ञान भी करले फिर भो उतनी स्पष्टता न आयगी जितनी कि वहा श्रवगवेल गोलमे 
जाकर सीक्षात्‌ दर्शश करके झायगी। वहा साक्षात्‌ दर्शन करके जब अनुभव होता हे 
और वे सब बाते ठीक समभमे आ्राती है श्रोह मैं अ्रभी तक जो चर्चा सुन रहा था 
सचमुच वैसा ही है तो ऐसे ही जब इस आत्माको श्रपने प्रयोगमे लेकर अपना अनुभव 
होता है उसके बाद यह समभता है कि भ्ररे बीसो वर्षसि जो हम शास्त्रोमे पढ़ रहे 
थे कि यह ज्ञानमात्र है, यह परम आल्हादमे है वह सब्र सच है। देखो पहिले तो किया 
पुस्तकोमे ग्रन्थोमि जो कुछ लिखा उसके आधारपर आत्माका विश्वास और जब प्रनुभव 
हो गया तो आगमपर ऐसा हढ विश्वास हुआ क्रि जिनेन्द्र देवते जो कुछ कहा वह 
बिल्कूल सत्य अनुभवमे झाया । तब ही तो सच्चाई जगी ओर इस ड़रके मारे कि जिव- 
वाणी ठीक है कैसे जाना | वह एक प्रमाणके साथ नहीं बोला गया । जब भीतरमे झतुभवमे 
बात उतर जाती है, वह ज्ञानमात्रस्वरहूप जब भीतर अनुभवमे आ जाता है तत्र सच्चाई 
आती है | ओह जिनेन्द्र देवने जो कुछ कहा है वह सच है ) ऐसा जानकर शआत्माकों जातते 
लगे तो फायदा मिला और जाननेपर जिनवाणीमे इसको हृढता हुई । आत्माकी बात परस्- 
पर बोलते है । जेसे बतलाझ्रो अच्छा विजयोका त्याग करना पहिले चहिए या तत्वसवेदन 
करना पहिले चाहिए ? हर एक का उत्तर जुदा-जुदा होगा । अगर विपयोको भोगते-भोगते 
कोई ज्ञानकर स्का क्‍या ! विपयोगे श्रासक्ति रख रखकर कोई ज्ञानकर सकेगा क्या” नही कर 
सकता | तो जो ज्ञान करने के लिए उद्यमी होगा का उसे विषयोका त्याग करना होगा विषयोका 
त्याग होनेसे ज्ञानका प्रकाश होगा और जैसे ज्ञान का प्रकाशबढा वंसे ही विषयो का व्याथ वढा, 
इससे छुकास्त रूपसे कोई यह नहीं कह सकता कि पदिले ज्ञान करे फिर विषय छोड़े वा पहिल 
विषय छोडे फिर ज्ञान करे ? अरे जब जैसा मौका मिले वैसा कर डालो । जैसे जिन 
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चीजके प्रति श्रापकी घुत होती है उसके लिए तो आप अनेक प्रकारके उद्यम करके उसे प्राप्त 
करते है ऐसे ही आत्माके पाने के लिए भी आप क्यो नहीं उद्यम करते ? 
श्रात्महितके लियें सदाचार तत्वज्ञान भक्ति श्रादि सभी सदुपयोगमें पुर्वापर श्रेय-कुछ 
लोग सोच विचार करते कि पहिले ज्ञान करें या विषय प्रसग छोड़े ? श्ररे यथाशक्ति सब 
करें । ज्ञोनप्रकाश आयगा तो वह सब सही हो जायगा । लोग कहा करते है कि कजूसधनी 
बेकार है । वह निर्घगसे भी खराब है। अच्छा बतलावो-क्या यह बात एकानन्‍्त से सच है ? 
मान लो कोई धनी है मगर वह है कज़ुस तो क्या वह गरीब से भी खराब है ? श्ररे किसी 
समय उसकी बुदि बदल जाय तत्त्व समभमे आ जाय तो लोगोके उपकारमे वह धन लगा 
देगा, और, गरीबकी समभझमे झा भी जाय तो वह्‌ कहा से लगा सकेगा ? तो इसोतरह जो 
विषयोका त्याग करे, अभक्ष्यका त्याग करे और ज्ञान नही है तो उसे समभलो कजूसधनी की 
तरह है, लेकिन वह बिल्कुल बेकार तो नहीं है। जिससमय ज्ञानप्रकाण किया उसी समय जो 
साधना की थी ज्ञानके भ्रभावमे ज्ञान अकाश होनेपर ग्रब॒ उससे बहुत कुछ सहलियत आा 
जायगी । ऐसे आत्मस्वरूपको, परमात्म स्वरूपको पानेकी धुन है तो हर प्रकारके उपायसे 
उसे प्राप्त करलो । जैसे जिस चीज पर आपको श्राशवित है उसे आप सामदान दण्ड भेद 
आदि सभी उपायोसे प्राप्त करनेका प्रयत्न करते है, तो यहा भी पानिका प्रयत्न करो | और, 
देखिये--प्रगर प्रारम्भसे मन्दिर न आते सा के साथ, जब बच्चे थे तब मा के साथ मन्दिर 
आ्राते थे और मा ने नमस्कार किया तो आप भी बच्चे थे तो लमस्क्रार करते थे ना। चाहे 
ऐसा भी नमस्कार कर डालते थे कि भगवानकी तरफ तो पीठ कर ली और दूसरी तरफ 
सिर नवा दिया, ऐसा भी किया मगर कुछ श्रद्धा तो थी कि सेरी मा करती है सो मुझे भी 
करना चाहिए, इससे हमको लाभ है। देखो श्रद्धासे चलते आये, कुछ श्रौर बात हुई, कुछ 
पढा, कुछ स्वाध्याय किया, कुछ पुराण बांचा । सब कुछ करते हुए किसी दिन ऐसा योग 
हुआ कि तत्््वशानके लिए उमग उठी और द्रव्य, गुण, पर्याय, वस्तुकी स्वतत्रता, साधारण 
गुण, असाधारण गुरा सबके प्रकाशक। अ्रसर आया, एक तत्वज्ञानका प्रकाश पाया, उसके प्रति 
किसी समय कहने लगे कि सब बेकार है । जब तक सम्यक्त्व न हो तब तक हम अशभक्ष्यका 
त्याग न करे, क्या यह कहना ठीक है ? अरे करे सब मगर कोशिश करे आत्मतत्त्वके परिचय 
की । यह समभते रहें कि इसमें जो कषाय मेद होती है तो इसमे लाभ है, मगर मोक्षमार्गं 
की बात 'तत्बज्ञानसे मिलेगी, सम्यकत्वकी प्राप्ति मिलिगी उसकी बात चल रही है। 
मोक्षमार्गका मार्ग पान्ेक्े त्रियं से के निर्णयकी नितान्त श्रावश्यकता-भैया । मै को 
निणेय किये बिना सम्यक्त्व नहीं होता । बाहररे सब निरेय कर लिया मगर अपने स्वरूप 
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का जब तक निर्णय नही है तब तक सम्यग्दर्शन नही उत्पन्न होता । मैं क्या हूँ इसे समभने 
का उपाय है अहमप्रत्यय वेचता । भीतरमें जो मे ऐसा जिसके सम्बन्धमे ज्ञान हो रहा है वही 
तो मैं हैं | श्रगर कोई कहे कि भाई मैं नही हूँ तो भाई जी मैं नही हूँ ऐसा जो ज्ञान कर 
रहा है वही तो में हूँ, निषेध कौन कर सकता है ? जो ज्ञानमय पदार्थ हो वहा मै हैँ किसी 
परवस्तुके आधीन मेरी सत्ता नही है। मे श्रनादिसे स्वय सिद्ध अपने भाप सत्‌ हुँ और सत्‌ 
हैं तो अपने आप परिणमता रहता हूँ । देखो जैसे रेलगाडी चल रही है श्रपनी पूरी स्पीडसे 
और नीचे है पटरी तो देखो रेलगाडी को वह पटरी तो नही चलाती । वह तो अपने कारण 
कलापसे अपने चक्र से, श्रपने परिणमनसे प्रत्येक पुर्जेमे श्रपना परिणमन है, एक पुर्जेको दूसरा 
पुर्जा भी नही चलाता, वे चल रहे है, गाडी चल रही है । श्रौर कही स्टेशनके नजदीक जाते 
हैं तो इनजन तो अपने आपकी शक्तिसे चल रहा है, मगर पेटमे न द्वारा किये पटरीके बदल 
का निमित्त पाकर इ जनका मुख दूसरी ओर हो जाता और इस तरह उधर चला गया। 
जैसे मोटरको ड्राइवर भीतर बैठकर उसे मोड लेता है ऐसे अपने श्रोपके यन्त्र पुर्जेले कोई 
ड्राइवर रेल इन्जन नही मोडता इन्जन तो अपनी रफ्तारसे चलता रहता है मगर पेटमेन ने 
लेन बदल दो तो इजन तो जैसा चल रहा था चलता गया वह अपने रगमे है लेकिन 
बदली हुई पटरीका निमित्त पाकर यह इ जन तिर्छी चलने लगा । वहा कोई कहे कि यह 
इंजन इसतरह चल दिया तो वह इ जनकी चाल पराधीन हो गयी, श्रे नही, इ जनकी चाल 
पराधीन नही है, वह तो जो, उसकी शक्ति है उसके आधीन है । रेलगाडीने कोई उद्यम नही 
किया कि मेरी पटरी बदल जाय । लेकिन जैसा सहज भोग मिल गया उधर को सुड गई 
इ जिनकी पद्धति रफ्तार ज्योकी त्यो रही ऐसे ही श्रात्मा सत्‌ है, स्वण सिद्ध है, इसका उत्पाद 
व्यय करनेमे कोई दूसरा समर्थ नहीं है । जो सतू है वह स्वर्यों श्रपने श्राप उत्पाद व्यवश्रौव्य 
वाला है । तो प्रात्मास्वतन्त्रतासे अपनी कलासे चू कि प्रत्येक सत्‌ का ऐसा ही स्वरूप है सो 
अपने ही स्वरूपके कारण निरन्तर उत्पाद व्यय करता चला जाता है । प्रत्येक पदार्थका 
उत्पाद व्यय क्रौव्य उसका अपने आपमे होता है बीचमे एक सहज योग ऐसा आया कि 
कर्मविपाक आया, जो पूर्वबद्ध कर्म है उनका उदय आया, कर्मंविपाक हुआ तो यह विकाररूप 
परिणमन करने लगा । श्रब वहा कोई कहे कि कर्मका निमित्त पाकर विकाररूप परिणमन 
किया जीवने तो जीवका परिणमन परतन्त्र हो गया क्‍या ? श्ररे यह तो अपने 
उत्पाद व्ययकी धुन लिए हुए था प्रत्येक पदार्थ अपनां अपना ही उत्पाद व्यय करता जाता 
है ! अब सहज योग भी जैसा मिलता है वैसा उत्पाद व्यय की मुद्रा बदलती रहती हैं, यहें 
सहज योग की बात है फिर भी दृष्टि इस ओर देना है कि यह में आत्मा स्वय सत्‌ हैं 
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श्ौर स्वय अपना उत्पाद व्यय करता चला जाता हूँ, रात्रि को कल आपने धार्मिक सनीमा 
देखा था। उस पर्दे पर नाना प्रकारके चित्र आये तो वे जो चित्र आये थे वे क्या मशीनने 
उत्पन्न किये थे, मशीन तो बाहर थी और जो उसमे फोटो आयी वे भी बाहरी चीज थी। 
जिस वस्तु के जितने प्रदेश है उस वस्तुके उन प्रदेशों मे परिणमत है ।+ मशीनसे चित्र नहीं 
श्राये, वह तो चल रही थी मगर सामने फोटो झाक्स का ऐसा ही निमित्त नेमित्तिक सम्प्नन्ध 
था कि वह पर्दा स्वय अपने आपका रग बदल रहा था। कैसा जल्दी-जल्दी वह कपडा रंग 
बदल रहा था इतना तेज बदलना हो रहा था उस पर्दे में मगर उसमे निमित्त था वह फोटो 
ग्राक्स । तो निमित्त' नैमितिक सम्बन्ध स्पष्ट दिखता है, और स्वतन्त्रता भी अ्रतीव 
स्पष्ट है । 
अपने कर्तव्यसे न चुकनेका श्रनुरोध:--जो जीब है वह ज्ञानस्वरूप है, ग्रानन्दमय 
है, अनादि से अकेला है भ्रनन्‍्तकाल तक अकेला रहेगा। वर्तेंमानमे उसकी जो बिकृत अवस्था 
है । वह सब औपाधिक है । तथा अपने श्रापकी शोरसे देखो तो मात्र कल्यनाकी बात है । 
एक नीद की बात है। ज॑से दु.खी दु खी तीन चार जीव एक साथ है तो वे आपसमे अपनी 
ऐसी चर्चा व सलाह बना लेते है, श्रपने उपयोगकी बात करने लगते है कि घरमे सभी दु खी 
हो जाते है । वस्तुत सब अपने-अपने में दुखी है। उन दु.खोकों निपटाने के लिए एक 
तरह की सस्था है, इसके आगे उसका कोई महत्व नहीं, जैसे संस्थामे रहकर कोई काम ही 
तो करता है ज्ञानप्रभावनाका, धर्मप्रभावनगा का, परोपकारका कुछ काम ही तो करता है 
इसी प्रकार ग्रह सस्था में रहकर सब अपर्ना-अपना काम करते रहते है। जिसका जैसा 
भाव है उसके अनुसार वह अपना अपना परिणमन करता । मगर इस तथ्यकों भूल कर जो 
परसम्पर्क जोडता है वह दुखी होता है। तो अपने आपके लिए बिचारो कि मै हूँ और 
सदा रहूँगा । भ्रब॒ कहा रहूँगा आगे ? इतना तो देखते है सामने कि यह शरीर छोडना 
पडेगा। इस भरीरको लोग जला डालेगे, फिर भी मैं आगे रहूँगा। जो भी सत्‌ है उसका 
मूलत कभी नाश नहीं होता। जब मैं आगे भी रहुँगा तब कुछ दयाकी वात चित्त में लाना 
चाहिए। मैं कैसा रहुगा श्रागे ? क्‍या कुत्ता, विल्‍ली आादिक जैसा जीवन बिताना ठीक 
रहेगा ? नहीं। कोई उत्तम जीवन होना चाहिए, धार्मिक प्रसंग मिलना चाहिए ! देखो 
बाहर के वैभव कितने ही मिल जाये उससे शान्त्रि नही मिलती और धार्मिक वातावरण 
मिल जाय तो उसमे उद्धार होनेका अवसर है और उस धर्मका आचरण करके मुक्तिमार्ग 
में आगे बढते का मौका मिलता है। चाहिए तो यह था कि मैं इसी भवसे मुक्त हो 
७, मगर नहीं हो सकते, कारण कि हीन संहनन है । जो सहनन हम श्रापको मिला है 


द्च्ष यूत्र १ 
उससे मुक्ति लही मिलती | मुक्ति तो उसे मिल सकती है जिसे वजवृषभनाराचसह 
मिले जो बडे-बडे उपसर्गोको सह सकता है, वहा श्रात्मा का ज्ञान बने, और श्रात्म 
रास्ता मिले अपने आपमें रमण करे तो उसे मुक्ति मिलती हैं इस ध्रमय तो मुक्ति न 
मिल सकती। श्रागें हमे जन्म लेना पडेगा। कहां जन्म लेना पड़ेगा इसकी ओर वहु 
ध्यान देना चाहिए । 

चर्तमाम परिस्थितिमे ही ७र्ममर्ग बना लेनेमें कुशलताः--देखिये पहिंले तो सो 
था क्रि मैं इतनी व्यवस्था और करल, इसके बादमे धर्मसाधनामें ही रहकर श्र 
जीवन विताऊँगा, मगर वहा होता क्या है कि उतना समय वीतनेपर कोई न के 
समस्या और सामने खडी करली जाती हे। यों कभी भी जीवन में शान्ति पानेका अब 
सर नहीं मिल पाता । जीवन में श्रभी तक बडे बड़े प्रयत्तः कर डाले पर कभी र 
न पाया। तो श्रव तो कुछ विवेक बनाम्रो । थीडे दिनो तक अ्रयल करे और ब 
दिनो तक श्रानन्द पाये, बुद्धिमानी तो इसमे है। और इसमे कोई बुद्धिमानी नही कि 
दो साल तो मौज लूटा और फिर पचासो वर्ष कष्ट कष्टमे ही बीते । भव तो क्या 
कि आगे के लिए अनन्त काल तक प्रानन्दभवन रहने के लिए ? एक इस ही भवको आत्म- 
चिस्तनमे, ज्ञान प्रौर वैराग्यक्े काममें लगावे, इसमे हम आपकी बुद्धिमानी है। बाहरमे जहा 
जो। कुछ होता हो होने दो, उसकी कुछ परवाह न करो । खुद सावधान है तो सब सावधानी 
है और खुद ही अगर सावधान नही तो कोई सावधानी नही हैं, प्पने श्रापपर दया कीजिए 
और अपने आपमे शान्तिलाभ अ्रभी से प्राप्त कीजिये । उसके लिये समय लम्बा ते करे | 
जैसे एक बार किसी साल अकाल पडगया पानी न बरपा, तो कोई पडौसी थे । उनमे से एक 
के घरमे तो ११ माह तकके लिए खाने को अ्रनाज रखा था और एक के घर कुल ९ माह 
तक खानेके लिए अ्रनाज रखा था । तो जिसके घर १६ महीने तक खानेके लिए श्रनाज था 
उसने सोचा कि में एक महीने तो पहिले बिना खाये ही गुजार हू, वाद मे फिर १६ महीने 
बड़े आररामसे खाऊँगा और उधर दूसरे पडोसीने सोचा कि हमारे पास 5! आल 
के लिए खानेका सामान है, सो अभी तो एक माह तक खूब खाये, बादमे फिर जैसा होगा 
सो देखा जायगा । श्रव जिसके घर ११ माह तकके लिए अनाज रखा था उसने १०-7१ 

सा श्रौर जिसने एक माहमे ही सब खा थी 

दिन ही भूखे रहकर बिता पाया कि वह तो चल बसा और योर 
डाला वह फिर ११ माह तक उस आनाज से गुजारा करने लगा । हम आप यही थी 
समयके लिए हैं तो यही जो बत सके शन्तिका उपाय सो कर ले तभी शन्ति रहेंगे. आगेका 
श्रनन्‍्तकाल कष्टमे न जायगा । अगर अपनी असली शान्तिके लिए एक इस भबको, लगा 
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दिया तव तो फिर अनन्त काल तकके लिए अभ्रपनी शान्ति भिल सकती है । अपनी एक ऐसी 
: प्रकृति बनाये अपने श्रापके श्रन्दर समस्त बाह्य पदार्थोकि प्रति उपेक्षाकी वृत्ति रहे, यहां की 
हर बातमे अपनी उदारता दिखावे, यदि यह प्रकति हो गई कि फिर अपने' भीतरमे धीरता 
गस्भीरता आदि सबका स्वागत रहेंग। । 

स्वहितके पौरूषमें बड़प्पल---एक बार किसी राज्यमे वहां का राजा ग्रुजर गया तो 
मत्रियोने अपना निर्णय बनाया कि प्रात.काल होते ही सब लोग इस किलेका फाटक खोलेगे, 
वहा फाटकपर जो सोता' हुआ सबसे पहिले मिलिया उसको यहाक्रा राजा वनाया जायगा। 
ठीक है । तो प्रा,त्काल होते ही सभी मत्रियोने किलिका फाटक खोला तो देखा कि फाटक 
पर एक फकीर जो लगोटी पहिने' हुए था वह सो रहा था । उससे सभी मत्रियोने' कहा--- 
चलो तुम्हें हम लोग राजा बनायेंगे हम सबने ऐसा निर्णय किया है । तो फकीर बोला- 
हमे नही राजा फाजा बनना है हमे तो ऐसे ही ठीक है। . भरे नही तुम्हे तो बनना ही 
पडेगा । यह कहकर किलेके अन्दर उस फकीरको घसीट ले गए । वहाँ वह फकीर बोला-- 
ग्रच्छा हम राजा तो बन जायेगे पर हमारी एक शर्तें मन्जूर करे क्या? ' हमसे राज्य 
पाटकी कोई सलाह मत लेना, तुम सब लोग मिलकर अपना काम करना।  अ्रच्छी बात । 
बहुत से मन्‍्त्री तो ऐसा चाहते ही थे कि नाममात्र का राजा बन रहे, बाकी काम सब हम 
वर लें उस फकीर ने अपनी लंगोटी तो एक पेटीमे रघ दी झीर मन्त्रियोनें उसे राजसी 
वस्त्राभूषण पहिनाकर सिंहासन पर बैठा दिय। । वह राजा बन गया । कुछ ही समय बीता 
था कि उस राज्यमे किसी दूसरे राजाने चढाई कर दी । मन्त्रियोने राजाके पास श्राकर कहाँ 
सहाराज आपके राज्य पर अमुक राजाने हमला कर दिया है। वे बहुत निकट आ गए है। 
अ्रब अपन लोगोको क्या करना चाहिये ? तो वह राजा बोला--जरा वह पेटी उठाना श्रा 
गई पेटी श्रब फकीरने अपने राजसी वस्त्र उतारे लगोटी पहिनी और कहा कि अ्रपने रामको 
तो यह करता चाहिए और लोग जो जाने सो करे । यह कहकर चल दिया । तो भाई अपने 
चित्तमे भी यह बात आये कि अपने रामको तो यह करना है--क्या ? अपनी श्रद्धा श्र्थात्‌ 
अपना ज्ञान बनावे ओर अपने झ्रापकी घुन बनाबे, अपने आ्रपको तो यह करना है श्रब दूसरो 
को जो करना है वे जाने । इतनी बात हम आप सबको करना चाहिए । आप कहे कि हम 
तो गृहस्थ है । कहा करे अरे गृहस्थ हो तो कुछ समय तो ऐसा चिन्तन कर सकते । प्रतीति 
तो ऐसी बना सकते, भीतरसे श्रद्धा तो यह रख सकते कि जगतमे मेरा कही कुछ नही है। 
मात्र मेरा ज्ञानस्वरुप हो मेरा वेभव है । इतनी बात चित्तमे तो बना सकते हो और फिर 
परिस्थितिवश बच्चोसे भी बोलोगे, उन्हे खिलाओगे भी, दुकान आदिकके कामभी करोगे, 
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ने चड जाय मगर उठी डोर यदि हाथने रहेगा तो कर जे के हो भार 
डोर आप छोड देगे तो वह 5 न आज] 
ह पतग कहीके कही पहुचेगी | जिस पत्रण की डोर टूट जाती है 
वह कही बहुत दूर जाकर गिरती है। उसके गिरते ही बच्चे लोग उस पतगपर टूट पड़ते 
है श्रोर उसके धज्जे धज्जे निकालते है। इसीतरह हम श्रापका यह उपयोग अगर बाहर 
गया और इस उपयोगकी जो डोर है सम्यकक्‍्त्व, प्रतीति ज्ञान है। अगर प्रतीति न रखे तो 
क्या । हालत होती जंसी स्थिति को कोई चाहता गही हमे चाहिए अ्रपने आपके विश्रामकी 
स्थिति ऐसा निर्णय बनाये, तो भाई श्रापका_वडप्पन है। बड़े कुल में पंदा हुए, घन सम्पदा 
_भी यथोचित है और बडे अच्छे शासनमे, भी रहते है । धर्ममार्गमे भी लग रहे हैं अहिसाका 
धातावरण है, पर्वमे भी अहिसा, क्षत्रमे भी अहिसा, घरमे भी अ्रहिंसा ऐसा तो सुन्दर वाता- 
वरण है, इतना बडप्पन मिला है तो इसको बेकार न खोझ्ो । अगर इस वडप्पनकी महिमा 
न आकी जो कि सयम तप, आदिक से महिमा है, अगर इस बडप्पतकी महिमा न॒श्राकी तो 
फिर निश्चित है कि यह वडप्पन फिर न मिलेगा । 
मात्र श्रजीव हो श्रजीव साननेसे विडम्बना--सम्यर्दर्शके विपयश्नृत मोक्षमार्गके प्रयो- 
जनभूत तत्त्व ७ है जीव, अ्रजीव, आश्रव, बध सम्बर निर्जरा और मोक्ष । उसमे से जीव 
तत्त्वके बारेमे बात चल रही है । ब्रह्माद्गैतवादी कहते है कि जीव तो एक ही है ससारमे' 
ओर इसीकारण सब कुछ जीव ही है, अ्रजीव कुछ नही है, ऐसा ब्रह्माह्न॑ तवादियोका कहना 
था। वहा यह सिद्ध किया गया कि अजीव न हो तो जीवकी सिद्धि नहीं की जा सकती, 
क्योंकि दूसरेकों तुम जीवकी बात बताओगे तो वचनोसे बताझोगे श्रौर वचन अ्रजीव है, 
इसके झतिरिक्‍त शास्त्र है, अक्षर है सकेत है ओर हाथका हिलाना है यह सब भी समभनेमें 
कारण पडता है । तो यह अ्रजीव अगर नही है तो फिर जीवकी बात कैसे समभाग्रोगे ॥ यह 
बात सुनकर अरब चार्वाक बोलते है, स कुछ श्रजीव ही है । जीव कुछ नही है। जैसे श्राज 
कल बहुत से लोगोका यह भाव होता है कि जीव कोई चीज नही है । बस ये पृथ्वी, जल, 
अग्नि, वायु चारका सयोग हो गया, शरीर बन गया, तो इन चारके सयोगमे एक चेतना 
पेदा हो जाती है । चेतना कोई झलगसे पदाथ नही है । तो इस सम्बन्धमे बहुत कुछ बताया 
गया था । इस समय इतना ही समझना ठीक है कि अगेर जीव न हो तो अजीव को सम- 
भनेका कोई साधन नही है / जो लोग मानते हैं कि पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु ये वार ही 
चीजें है जीव कुछ नही है तो भला दूसरेको श्राप समझा कैसे सकेगे ? जो समभ है जो ज्ञान 
है सो चेतना है, चेतनाके बिना समझमनकी बात नहीं बन सकती 4 अगर कोई यह कहे कि 
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जो चेतना सामान्य साना है वह भी अजीव ही है । तो जव सब अजीव अजीव ही हैं तब तो 
फिर सव शून्य हो जायगा । समभनेकी बात ही न श्रायगी । ग्रौर, देखो बड़े आश्चर्यकी बात 
है कि पृथ्वी, जल, अ्रग्ति, वायु ये चार चीजे एकमे सामिल हो सकती है सो तो उसे बनाते 
है चार और चेतना इन चारोमे सामिल नही हो सकती सो उसका नाम भी नहीं लेते । 
कितने आश्चरयंकी बात है पृथ्वी कभी जल बन सकती है कि नहीं ? बन सकती है। जल 
कभी पृथ्वी बन सकता । जल कभी पृथ्वी बन सकता, जल, अ्रग्ति वायु ये सब परस्परमें एक 
दूसरे रूप बन सकते है । देखो चन्द्रकान्त मणिमें विविध पृथ्वी जातिके स्कथ जिनका कि 
जल बन जायगा । और जलका पृथ्वी बन जाता जलके अणु पेड बन गए ना तो पेडको 
पृथ्वी माना है तो देखो पृथ्वी बन गए । तो यहां परस्परमे एक दूसरे रूप -बच सकता है 
इसलिए चार कहनेवी जरूरत न थीं। एक पुद्गल ही कह देते । भुत ही कह देते, जेसाकि 
प्रसिद्ध शब्द बनाते है तो उनको तो चार कह रहे और चेतन का किसीमे अन्तर्भाव नही हो 
सकता है, व्योकि उसका एक विलक्षण स्वरूप है | सो उस चेतन का श्रस्तित्व ही नही मान 
सकते । चेतन अचेतन नही हो सकता और अचेतन चेतन नहीं हो सकता । तो जीघ्र है, 
अ्रजीव ही मात्र नही है जीव भी है और अजीव भी है यहो तक जीव तत्त्वकी बात कही 
गई थी अब अजीव तत्त्वकी वात कही गई । 
ग्राज्रव तत्त्व व उसके निम्ित्तभुत योगकी सिद्धि--श्रब श्राश्रव तत्त्वकी बात सुनो 
आश्रव क्या है ? मन, वचन, कायका परिस्पद होनेका निमित्त पाकर जीवमे प्रदेश परिस्पंद 
हुआ, उससे होता है कर्मोका श्राना | वह योग है। वही आश्रव कहलाता है । ऐसी बात 
सुनकर कुछ दाशंनिक बोलते है कि जीव तो अ्रपरिणामी है, उसमे प्रदेश परिस्पद की 
गु जाइस नही, तब ग्राश्नव तत्त्व कोई चीज नही । आत्मा तो क्रियारहित है । जब श्रात्मामे 
कोई क्रिया ही नही बनती तो आरूव कैसे हो सकता है ? जैसे कि श्राकाशकी क्रिया तो 
नही बचती 4 यह श्राकाश उठाकर कही धरे या झ्राकाश चलकर कही पहुच जाय यह क्‍या 
सम्भव है ? नही, इसीतरह आत्मा भी कही चले या कही पहुँचे, यह बात सम्भव नही है, 
ऐसा कुछ दाशंनिक कहते है लेकिन यह बात सत्य नही है, क्योकि झात्मो क्रियावान है आ्रीत्मा 
क्रियावान है उसका हेतु यह है कि श्रात्मा सर्वत्र अबे ला है व अ्रव्यापक है । देखियि--आपका 
आत्मा आपके शरीरमे है, मेरा श्रात्मा मेरे शरीरमे है ॥ तो यह आत्मा सब जगह नहीं 
व्यापक हो रहा तो उसमे क्रिया सम्भव है, जो व्यापक है उसकी क्रिया सम्भव नहीं । 
ग्राकाश व्यापक है उसकी क्रिया नहीं हो सकती । धर्म अधर्म द्रव्य आकाशमे लोकाकाशमें 
व्यापक है उनसे भी क्रिय। नही हो सकती, किन्तु यहा तो श्रनुभव हो रहा है आपका आत्मा 
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आपके शरीर मे मेरा आत्मा मेरे शरीर मे तो अ्रव्यापकः है ना । 
सब॒ जगह फंला तो नहीं है इसलिए इसकी क्रिया हो सकती 
श्रौर क्रिया है सो तो यह आ्राश्रव भी बन गया तो यहा दार्शनिक वैशेषिक यह कह सकते 
है कि सभी आत्मा व्यापक है शआ्रात्मा दो तरहक़े होते हे व्यापक मानने वाले एक तो ऐसा 
मानते है कि एक ही ग्रात्मा है और सत्रकायक् है और कुछ एसा मानते हे आत्मा तो अतेक 
है लिकिन वे सभी के सभी व्यापक है । जैसे सिद्ध भगवान एक में एक समाये हुए है ऐसा 
यह आत्मा पूरी दुनियामे सब समाया हुआ है । तो जब सब व्यापक हैं श्रात्मा तो उनमें 
क्रिया नही बन सकती ॥ जैसे अमूर्त आकाशमे क्रिया नहीं बनती तो उनका यह कहनां भी 
सम्भव नही, क्योंकि ये लोग कालद्रव्यकों व्यापक मानते है जो कि श्रनेक द्रव्योंके परिंगमन 
का कारण है श्रीर क्रियावान है ना तो आत्मा भी क्रियाबान है । 

ख्राश्नव क्रिया व क्‍्लेश हंतुता--देखो इस प्रसगमे बहुत सीधी सीबात है ॥ दो 
तरह की बात है । एक तो आात्माको कोई व्यापक मानता है कोई अव्यापक लेकिन स्व 
सम्वेदनसे श्राप समझ लेंगे कि मेरा आत्मा तो केवल मेरे मे ही है । मेरा शात्मा 


त््यापक नही । सुख दु खका अनुभव शरीरके अन्दर रहने वाले श्रात्मप्रदेशमे ही होता है कि 
शरीरसे बाहरके प्रदेशमे भी होता है ”? सो तो बतलाग्रो ? शरीरके बाहर सुख ढुं खका' 
अनुभव नही होता । शरीरके श्रन्दर ब्नात्मा के प्रदेशोमे ही सुख हु खक्का अनुभव होगा हे 
इससे सिद्ध है कि मेरा ग्रात्मा मेरे मे ही है। मेरेसे बाहर नहीं | और, देखिये श्रात्मामे 
क्रिया भी होती है, सोच विचार किया, रागढ्वंय किया, जो कुछभी बात हुई सो भी आत्माक 
प्रदेशमे हुईं । भ्रात्माके प्रदेशसे बाहर कुछ नही होता, आत्मा स्वप्रदेशोसे ही कुछ करता है 
यह है एक ऐसा ज्ञानामृत कि इतनी बात समझमे झा जायतो उसकी ममता हूट जावेगी, 
विपत्ति नष्ट हो जायगी । जगतमे जितना कलेश है वह सब ममता 02 है । हक 

भाई दुखी नहीं है किसीको भी कष्ट नहीं कष्ट तो ममता करके बना रखा हूं, पर 
बा कह वालोकी ता ज्यादह है श्रोर णीही मोहीकी परस्परमे बात होतो है तो इस 
शोर दृष्टि नही दी जा रही है । इसको जितना दुख हो रहा सो ममता से हो रहा | कष्ट 
केवल ममता का है । ममता न करे तो कष्ट न झ्रायगा । आपही बताओ । जिसमे आपकी 
ममता है अगर यह ममता न हो तो आपका क्या बिगाड है ? बल्कि शान्ति हैं, सुधार हे 
आनन्द है | तो जो यही बैठे अपने हाथकी बात है उसे करनेमे तो पामर (कायर) होते है 
और जो श्रधिकारसे बाहर की बात है इन बाहरी पदार्थोमे, परभावोमे, परतत्त्वोसे, पर 
पदार्थों मे निगृह भ्रनुग्रह, सुधार बिगाडकी हठ किए हुए हैं तो कसी काम बने ” एक समझ 
बनावें कि मुझे जितने भी क्लेश हैं वे इस ममताके कारण है, ग्रौर ममता करना यह ४5 
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चीज है | वोई हो अपना, तो वाने कि मेरा है, कोई भी तो अपना नही । ः 
इस जीव पर सबसे बडी भारी विपदा है मोहकी मोह 
रागद्व षका जो आत्मपरिणाम होता है बस वही झाख़व है, विपदा है, दूसरी कोई विपदा 
नही । दूसरेसे मेरेमे कोई आपत्ति यही आती । मै ही अपनेमे सोचता हु और विपन्न्‌ बन 
जाता हूँ | यो किसी की समझमे झा जाय यह वात भली प्रकार बस उसका आत्मध्यवहार 
बन ज,ता है| कई लोग ज्ञानी बतकर बाल ब्रह्मचारी हो जाते है। हुए है, उनके चित्तमे 
रच भान्र भी बाहरी बात चिलित तही होती, क्योकि सम'फ्र रखा है कि अनादि से अब तक 
भोगा तो हैं सब कुछ पर उसका सार क्या निकला ? कष्ट ही कप्ट निकला देखो भैया । झाज 
यहां हैं तो यहां के समागममे मोह किया जा रहा और मरकर दूसरी जगह जायेंगे तो यहा 
समागमकी क्या सुध रहेगी ? फिर रहेगा आपका कुछ कया ? वहां जाकर दूसरा मोह बता 
लेंगे । फिर तीसरी जगह मोह बना लेगा । कया बच्चों जैसा खेल मचा रखा है। बच्चोके 
खेलमे यही कुछ कुछ बात है । लेकिन बच्चोसे भी गयो बीत) खेल कर रहे है बच्चेभी, इृढ 
भी नादान भी, वौसा एक भंभट क) खेल मचा रखा है ? इससे मिलता जुलता कुछ नही 
लेनदेन कुछ नही, सम्बन्ध रंच भी नही, लेकिन ममता ऐसी बना रखी है कि ऐसा लग रहा 
कि यह ही भेरुः सारा सर्वेस्व है जब किसीकी स्त्री गुजर जाती तो वह सोचता है क्िि सारा 
सूना है । किसी स्त्रीका पति गुजर जाता तो वह सोचती कि सत्र सुना है, इस जगतोें कुछ 
नही है । अब में कुछ रहा ही नहीं । पुत्र गुजर गया तो पिता समझता हैँ कि मेरा तो अब 
जीवन री नही है मेरे कुल॒का दीपक न रहा पिता गुजर जाय तो पुत्र सोचता है कि हम 
गे असहाय हो गए। कैसा ममता का खेल मच रहा है । अरे जो बात है 'उसीमे अपना 
शघान निकाल लो । परिस्थिति है राग करना पडता ठीक है, पर वियोग छ्वीने पर उसवी 
रटन वयो लगायी जाती ? यह अज्ञानताकी सूचना देता 'है ॥ 
मोह) विनष्ट अलब्ध वस्तुको और श्ाशां होनेसे निकट प्राप्त समागससें री संतोष 
पनेकी बशक्‍यता--एक बुढिया' थी उसके ७ लडके थे, उनमे से एक लडका गजर गया, रह 
गये ६ लडऊ़े वह बुढ़िया बहुत बुरी तरहसे रोई,' तो वे ६ लडके 'समभाये--मो देखों हम 
तुस्हारे ६ लडके तो श्रभी है हम लोगोको देखकर तुम खुश रहो, सनन्‍्तोष॑ करो, 'इतना 
विषाद मत'करो । हमको भी दुःख होता है तो मां कहती है बेटा बात॑ तो सही है, 
तुम हमारे ६ तो हो मगर जो गुजर गय। हमारी 'हष्टि तो ऊसकी और शत दिमयन 
रहती है । तो ६ लडके बोले का इतना मत रोवों । इतना रोबोगी तो हम लोगों 
में से कोई गुजरूँ जायगा । तो ' वुढियों रहतो है' बेटा' ऐसी असगुनकी बात मत- 
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कहो, तुम ६ जरूर हो, पर क्या करे हमारी दृष्टि तो उसीकी ओर लगी है जो नही है । 
अ्रब उन ६ में से एक और गुजर गया । ५ रह गय भ्रब उन ५ ने समकाया, अम्मा रोवो 
मत तो/बोली बेटा यह तो ठीक है, पर हमारी हष्ट तो उन के गुजरे हुए दोनो बेटोपर 
ही रहंती है । क्या करू रोने लगी इसतरह एक बेंटा और गुजर गया, सबने समझाया 
पर उसने यही कहा बेटा हमे तो उन तीनोका ही ध्यान बना रहता है, क्या करू । इसी 
तरह से चौथा मरा, फिर ५ वा मरा और मान लो छठा भी मर गया, जो भी बालक मरे 
बस उसे वही बालक ध्यानमे बना रहे । इसतरह रोते रोते ही उसका सारा जीवन बीत 
गया । तो यहीश्रज्ञानता की निशानी है। श्रज्ञानता के कारण कष्ट ही मिलता है बल्कि 
बर्तमानमे जो चीज प्राप्त है उसमे भी श्रपना निभ्राव तही करना चाहते। यही घन कमाने 
वालोकी बात है । मान लो किसीके पास एक लाख का घन है, उसमें से यद्धि एक हजार 
का टोटा पड गया तो उसकी दृष्टिमे वह एक हजार ही बना रहता है, उसके पीछे वह 
बडा क्लेश मानता है। यद्यपि अभी उसके पास ६६ हजार का धन है फिर भी प्रज्ञानतावश 
झसका सुख भी वह नही लूट पाता ।जो पासमे है उसकी और दृष्टि नहीं रहती जो 
नही है उसकी ओर दृष्टि रहती है । तृष्णामे यही हाल होता है। तो जो नही है ऐशस्ती 
चीज पर दृष्टि रखेगा तो उसका क्या पूरा पड़ेगा ? आपके पास तो बहुत सी चीजें नही 
है, और जो है भी श्रापकी चीज नही उसके प्रति आपने कल्पना कर रखी है कि यह चीज 
मेरी है। कल्पनासे ही तो मान रहे कि यह मेरी है । जब, कल्पनासे ही श्रपनों मान रहे 
तो फिर सभी मनुष्योंके पास जितना जो कुछ धन है उसे मान लो कि यह मेरा है और 
आनन्द ले लो। क्योकि जो इसके पास है इसका भी कुछ उठेगा नहीं और जो 
दुनियाके पास है उसका भी कुछ उठेगा नही। परिस्थिति कराती है । भरे प्रयोजन 
तो दो रोटो दो कपडेका है, इन दो के अलावा और च्या प्रयोजन उठाते सो 
तो बताओ ॥ है 
धर्मभावनास॑ ही जीवनकी सफलता.--भगवान की भकित हो, ज्ञानकी प्रभावना 
हो, श्रपनें श्रात्माके स्वरूपका ध्यान जगे, आत्पतृष्ति हो, मोक्षमार्ग मिले, यह था लाभ 
उठाने की वात। तो उसे श्रोर तो सुध नही। बस ज॑से एक भजनसा बना है ना नमामि 
पैसा ? उसने पैसा को नमस्कार किया है। तो श्राप यह समभो कि कितना श्रपनेको 
हैरान करते हो ? श्रपने को परेशान श्र दुखी क्यो बनाये हो ? तृष्णाकी बात छोडो 
क्या चाहिए क्या न चाहिए ? यो बनू यो बनू इस घुन को छोडो । कर्मी के श्रनुसार जो 
कुछ आता है, जो कुछ मिला है। बस उसीमे ही अपना रास्ता निकालो और हृत्त रहो 
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रास्ता तो सत्र॒ निकल आता है। जिसके पास जितना घन है जरुरत से कई गुना उसके 
पास ज्यादह है, जब गरीबोकी और दृष्टि दो तो मालूम पडेगा कि इसके पास मुभसे सोवा 
हिस्सा वैभव है और ये सब भी जिन्दा है कोई दुखी नही तो देखो है न प्राय. सबके पास 
जरुरत से ज्याह है । इतने भी घनकी जरुरत न थी । तो सन्तोप बनाये और देखो कुछ कर 
भी नहीं सकते । जितना उदय है उसके अनुसार होता है। उससे ज्यादह कुछ नही होता 
एक बार एक साधु महारोज किदो श्रावकके घर आहार करने श्राये श्रौर श्राहार करके , 
आंगनमे बैठ गए । कुछ उपदेश हुआ । इतने मे सेठकी बहू जो करीब ३५ वर्षकी उम्रकी 
थी बोली महाराज आप इतना सबेरे क्यो आ गए ? तो महाराज ने उत्तर दिया बेटी समय 
की खबर न थी। लोग सुनकर बड परेशान हुए कि देखो कितना तो दिन चढ आया, १० 
बज रहे है और फिर भी यह बहू भी गडबड बोल रही और मुनि महाराज भी गडबड बोल 
रहे । इसके बाद मुनि महाराज ने एक बात पूछा बेटी तुम्हारी उम्र कितनी है” महा- 
राज मेरी उम्र ५ वर्षकी है। अब तो लोग और भी बडे आश्चयें मे पड गए। देखो 
यह है तो कोई ३५ वर्षकी मगर अपने को ५ वर्णकी बता रही है। फिर मुनिराज ने पूछा- 
तुम्हारे पतिकी उम्र कितनी है”? ५ महीने की। तुम्हारे स्वसुरकी उम्र कितनी ? 

हाराज स्वसुर तो अभी पंदा ही नही हुए। अच्छा यह बताझञ्रो बेटी कि तुम ताजा 
खातो हो कि बासी ” महाराज हम तो सदा बांसी ही बासी खा रहे है, ताजा कहां रखा ? 
इतनी बात हुई और भुनि महाराज तो अपने निवास स्थान पर चले गये यहा सेठ अपनी 
बहूंसे लड़ने लगा, अरी बहूँ आज तो तूने हमारी नाक कटाली । मैं इस नगर का सबसे 
बडा सेठ हैँ कहलाता हूँ और तुने इतने लोगो के बीच श्रटपट बाते कही तो सुनने वाले लोग 
क्या कहते होगे ? तो उस बहू ने कहा कि श्राप मेरे ऊपर नाराज मन्न हो, उन्ही मुनि 
महाराज के पास चलकर सारी बात समभलो। वे दोनो गए मुनिराजके पास । उन्त 
मुनिराजकी उम्र २० वर्ण की थी। बहुने यह पूछा था कि तुम इतने सबेरे क्यो ञ्रा गए 
मायने इतनी छोटी उम्रमे तुम साधुपद में वयो रागए ? तो मुनि महाराज का उत्तर ठीक 
था ना कि बेटी समय की खबर नही, याने कितने दिन हमे जीना है,कब मर जाना है, बच्चे 
भी मर जाते, तो समयकी खबर न थी इसलिए जल्दी ही मैं इस पदमे अए गया । दोदो का 
जबाब सहो मिल गया तो सेठ समझ गया कि ठीक कहा । सेठ ने कहा--महाराज यह 
तो ठीक है सगर आपका जबाब सवाल बडा गडबड मालुम होता है। यह बहु तो ३५ 
वर्ण को है श्र अपने को ५ वर्ण का बताती है, सो कैसे ? तो बहुने बताया कि महाराज 
मुझको ५ वर्षसे घर्म की श्रद्धा हुई है इसलिए हम तो अपनी आयु ५ वर्ष की मानती हैं। 
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धर्नको श्रद्धा बिना जीना कोई जीना नहीं। श्रगर धर्म के बिना जीने को भी आप आयु मे 
शुमार करे तो हम आप तो अ्रनादिकाल से जी रहे हैं । तब तो यह कहना चाहिये कि हम 
वो अ्रनन्तकाल के बूढ़े है। सब हैं भ्रतत्तकाल के बूढो । तो धर्म बिना जीवनको हम 
जीवन नहीं समभते, इसलिए हमारी जिन्दगी तो भ्वषकी है। श्औौर पतिकी उम्र कितनी 
पतिदेव की ५ महीने से इस सत्वज्ञानकी ओर दृष्टि हुई है, अपने श्रात्मकल्याणकी सुध हुई 
है इसलिए उनकी आ्रायु ५ महीने की है। और स्वासूर बोले-महाराज हम तो ६० सालके 
वृढ है, बाल भी सफेद हो गए फिर भी यह कह रही कि अभी स्वसुर साहब तो पंदा ही 
नहीं हुए, तो इसका मतलब क्या ? तो बहू ने कहा--तहाराज, अ्रगर किसी को 
- आत्मज्ञानका प्रकाश न जगा हो तो कैसे हम उसे पैदा हुआ समभे। देखो स्वसुर साहब 
अभी भी नहीं समझे, उल्टा लडते है तो कैसे हम इन्हे पैदा हुआ समझो ? इसे भी सेठ 
समझ गया । अब फिर सेठ बोला--महाराज मेरे घर मे प्रतिदिन तीन बार ताजा भोजन 
बनता है, यह बहु तांजा खाना रोज रोज खाती है फिर भी यह क्यो कहती कि हमतो रोज 
बासी ही खा रहे हे” तो वहाँ फिर बहू बोली--देखिये महाराज सेठजी ने पूर्वभवमे 
दान पुण्य किया था, धर्म किया था, जिसके फलमे इन्हे सब कुछ मिला हुआ है पर श्राज 
इस जीवन मे कोई नई कमाई कर नही रहे तो हम कैसे समझें कि ताजा खा रहे ? 
वह तो बासी ही कहा जयगा । तो बात इतनी समझता है कि श्रपता जीवन माने ज्ञान- 
प्रकाश होनेपर । अ्रगर मेरे को मेरे आात्माका ज्ञानप्रकाश हुआ है तो समझो कि मैंने 
जीवन पाया और एक ज्ञान प्रकाश नहीं है तो मेरा कोई जीवन नहीं है 
तो यह ही मोक्षमार्गके प्रयोजन भूत ७ तत््वकी बात कही था 
रही है । ह 
रागकी चिकनाई मे कर्मरज का श्र/ल्व --यहां आश्रव तत्त्वरी सिद्धि कर रहें है 
ग्राश्व है क्योकि इसे आत्मामे भी क्रिया प्रदेश-प्रित्यद होता है, उसका निमित्त पाकर 
द्रव्यकर्मका आश्रव होता है । देखो भाई इन बूढ़े 'आदमियोक्रो ये. छोटे-छोटे बच्चे नाती 
पोते बडा हैरान किया करते है, और अब उन बच्चोको भी मजा सा मिलता है, वे उस 
बूढेके पास पहुँचते है, कही मुछ्ध मरोडते, कहो हाथ भरभोरते, कही सिरपर चढते, बडा 
हैरान करते, अब वह बूढा बडा ढ्ाखी हीता है, रोता हूं । कभी वहु॒बूढा रोषभी को 
है तो बच्चोको यह इच्छा होती है कि मे इसका क्रोधभी देखता रहूँ । तो वे और भी रे 
करते है तो यह तो बतलाओो कि उस बूढे को जो हैरानी आयी तो उसकी खुदवी ग 
श्रोयी था उन बच्चोकी गल्तीसे / अरे वह बृढ़ा यदि उन बकचोंसें राय न करें उन्हे पुत्रकारे 
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नही, उनको बुलावे नही तो वे उसके पास आयैंगे ही क्यो ? और फिर उस बृूढ़की सकल 
भी इस ढगकी हो जाती है कि बच्चे लोग उसके पास जानेमे डरते है पर वह स्वयं ही 
उनसे राग करके अपने को हैरानीमे डाल लेता है । अगर वह बूढ़ा दु.खी न होना चाहे 
तो क्‍या करे कि उन बच्चोसे राग करना छोड दे, इसी तरह हम आ्राप भी जो हैरान हो 
रहे है वह क्यों हो रहे ? हम अपनेमे कल्पनौये करते और हैरान होते । हमे ऐसा बनना 
है, यह इस तरह क्यो चलता है, यह काम मेरा नही बनता, इसने मेरे काममे बाधा डाल 
दी । भरे तुम बाह्य पदार्थोमि राग करते हो इयलिए दु खी होते है । बाह्य पदार्थोका राग 
छूट जाय फिर दु,खका कोई काम नही | देखो जिस भगवानके दर्शन करने आप मन्दिरमे 
ग्राते वे भगवान एकाकी है, अकेले है, शरोर भी कुछ नही है सिद्धमे । विपय' कपाय तो 
रंचमात्र भी नही है । अरहतमे भी ऐसा एक अकेलापन है । अकेलेमे ही श्रानन्द है । किसी 
बाह्य पदार्थ के लगावमे आनन्द नही है | अ्मकी गुत्वी सुलक जाना एक सबसे बडा धर्म 
है । अ्रम लगा है तो जैसे समक लोजिए एक चिकना घटा है, उस पर पानी की बूंद डालते 
है तो वह ढलक जाता है, रुकता नहीं, ठीक ऐसे ही बात रागकी चिकनाईमे लगी है, जहाँ 
रागकी चिकनाई लगी है वहा धर्म वी बात शान्तिको बात ठहर नही सकती, बह जाती 
है | यह सब्र सारा जजाल है, सारा दुख है। हमे अपने श्रापको आनन्‍्दमे लगाना है तो 
रागद्रेष मोहसे अलग होना चाहिये | इसके लिए यह शस्त्र है सम्यग्दर्शन सम्यग्शान और 
सम्यत्र्चारित्र रूप रत्तत्रयधर्म । इसका पालन करें तो क्लेश दूर होगे, सब सकट मिटेंगे। 
घरमे रहनेको हम मनाकी बात नही कह रहे किन्तु सत्यज्ञान प्रकाश चित्तमें लाये। घरमे 
रहेगे तो शान्‍्त रहेगे और घर छोडकर रहेगे तो शान्‍्त रहेगे, श्रगर यह सम्यक्‍त्व प्रकाश 
भही है तो घर छोड़कर भी यह शान्‍्त नहीं रह सकता, और, सम्यक्त्व प्रकाश हे तो घर 
रहकर भी पूरा शान्त तो नहीं रह सकते, मगर बहुत कुछ शान्तिका लाभ ले सकते । अगर 
सच्चा बोध नही है चित्तमे सहाय कोई नही, ठीक ज्ञान बने तो आपको आप सहाय है, आपको 
कोई दूसर। सहाय नही हो सकता । तो सही सत्यज्ञान भेदविज्ञानसे बनता । जीव अ्रजीवमे 
भेदावेज्ञान करना है उसके लिए पहिले समझ तो लीजिये कि हमने भेदविज्ञान नही किया, 
अम बनाये रहे तो हमवपर आपत्ति आयगी ही । आपत्ति ही आश्रव और बन्च तत्त्वमे मिलेगा 
जीवके मोहमाव उठता है प्रदेशोमे परिस्षद होतो है कर्मोका आाश्रव होता हैँ फिर यह 
आ्राभ्नव इसके दु'खका कारण बनता है । 
प्षपती फल्पनाओले स्वयंको बरवाद करनेका प्रयास--कोई कषायी वकरा लिए 
जा रहा था कषायी खानेमे । रास्तेमे एक दृक्षके नीचे वे बैठ गए। तो बकरोंकी कुत्तोंकी 
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ऐसी ञ्रादव होती है कि जिस जगह बैठते उस जगढ़ पैरोसे जमीनकों खरोच देते | तो बकरे 
ने वहा जमीन खरोच दी । वहो एक पैती नई चाकू निकल आयी । रख गया होगा कोई । 
ग्रब वह छुरी तो कषायी खानेमे थी इसीलिए वहा लिए जा रहा था, दूर रखी थी, लेकित 
बकरेने वही झुरी निकाल दी तो अब उस कषायीको क्‍या देर थी वही उस बकरेका ढेर कर 
दिया । तो बकरेने अपने आप अपनी हृत्याका साधन निकाल दिया | तो यो बकरेकी तरह 
हम आप सब सत्षारी प्राणी अपने झाप अपनी हत्याका साधन निरन्तर बनाये रहते है। 
मोह रागढ् षके परिणाम होनेके मायने है अ्रपने आत्मा भगवानकी हत्या करना। जिस 
ग्रात्मा भगवानके प्रसाद से निगोदसे निकलकर नाता योतियोको पार करके एक मनुष्य हुए 
हैं तो मनुष्प बनकर बडी कला से यह श्रात्मा भगवान पर प्रहार कर रहा है। देखो पश्चु, 
गाय, भेस, बैल, घोडा आदिक ये जब विपय भोपते हैं तो न ये महफिल बनाते हैं व गाता 
सुनते हे न नाच देखना चाहते हे, न रागरागनी सुनना चाहते हैं। उनके वेदना हुई तो वे 
प्रपनी प्रवृत्ति करने लगते है ओर प्रवृत्तिक वाद ६ ६ महीने तकको शान्त हो जाते हैं। 
मगर यह मनुष्य गाना भी चाहता सगीत भी चाहता और स्त्री भी ऐसी ढूंढते हें विवाह के 
समयमे कि यह न॒त्य करना जानती कि नही | अच्छा देखे तो सही कि इसका हावभाव 
बढ़िया है कि नही । देखते हे किसलिए श्ररे ये कान पाये थे जिनवाणी की कथा सुनते 
के लिए और अपना मन पवित्र बनानेक लिए मगर इनका दुरुपयोग किया। विषय 
साघतोमे इनका उपयोग किया । बबिता बनाणेगे साहित्यरचना करेगे तो ऐसा गायेगे कि 
उसमे विपयोका जोश उमडे, कलाग्रो से ही यह अपने विषय कषायोक्री बात कर रहा 
है । यह तो यह आत्मा भगवान पर प्रहार है कि नहीं इस प्रहारका वेंगा फेल 
होगा । 
प्रभुसे बढकर चलनेके प्रयासकी विडम्बना--बडा भगकर देखो जो बडे से बंढकर 
चलेगा वह तो गिरेगा किसी बडेकी होड करेगा ना ? भाई उस सेठ के पास तो 
इतनी कार है, हमे भी कार लेना । उसके पास इतने साधन है, हम तो उससे 
बढकर चलेगे । तो वहा क्‍या करेगे ? कही चोरी करेंगे, किसी तरह से धन ,लेगे या 
लोगोको सताझेगे ? तो वह तो उसे गिरांयगा जो बडेसे होड करको चलेगा वह तो 
गिरेगा लेकिन ये संसारक मोही प्राणी भगवानसे भी बढकर चलना चाहते 'है । अ्रब इसका 
क्या फल होगा ? आप कहेंगे कि ये ससारी मोही प्राणी भगवानसे भी बढकर कसे चलना 
चाह रहे ? जरा समभाओ तो सुनो भगवान कसा जानते है ? जो जैसा है उसे वसा था] 
हैं। एक एक अरुण एक एक जीव जिसकी जो पयाय है जिसका जो गुग, जिसका जंसा 
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श्रस्तित्व वैसा जान रहे है और ये मोही प्राणी उससे बढ़कर और गागे बढ़ रहे है। जो 
जसा नही है वैसा जानना चाहता । मकान किप्तीका है क्‍या ” नही, लेकिन यह जानता है 
कि मकान सेरा है । और सारी बाते समझलो इज्जत, यश, कीरति लोग ये सब कुछ मेरे 
नही भगवान तो ऐसा जाननेमे असमर्थ है। भगवानमे इतनी ताकत नही है कि वे समभक 
जाये कि यह मकान इसका है, लेकिन इन ससारी लोगोमे इतती बडी ताकत है कि जो 
ताकत भगवानमे नही है । उस ताकतका अ्रभिमान है। मकान मेरा है, इज्जत मेरी है, 
तो भगवान से बढकर -जो चलेगा उसकी तो दुर्गति होगी । भरे जैसे भगवान चल रहे है, 
जो जैसा हे वैसा जान रहे है, एक पदार्थका दूसरा पदार्थ मालिक नही, एकका दूसरा 
भोगनहार भी नही, यह सब जान रहे है, ऐसा तुम भी जान लो तो तीन लोकके अ्रधिपति 
हो जावोगे । अरे यह तो एक लज्जाकारक बात कही है । भगवान से बढ़कर कौन हो सकता। 

है ? तो सत्य ज्ञानका जो महत्व है बस वही एक वेभव है सत्य ज्ञान । सत्य ज्ञान ही मेरा सर्वेस्व 
है। बाहरी पदार्थ मेरा सर्वस्व है । बाहरी पदार्थ मेरा कुछ नही है । ऐसी समभझलावो और ट्स 
तत्वज्ञानके मार्गमे आगे बढो तो अपूर्व ज्ञानप्रकाश मिलेगा और यह जीवन भी शान्तिमे 
जायगा और अगले जो भव शेष है वे भी भान्तिमे जायेगे और अन्‍न्तमे परम शान्ति प्रात 

होगी । 

आख्रवकी योगनिभित्तका दिग्दशेन--जीवादिक ७ तत्त्वों के श्रद्धान करने को 

सम्यग्दर्शन कहते है । बार बार अनेक हृष्टियो से इन ७ तत्वों पर विचार किया जा रहा, ' 
है । जीव अनेक है । जो पदार्थ श्रनेक होते है- उनमे क्रिया देखी जा रही है। जो क्षेत्र से 
क्षत्रान्तर होते दिख रहे है उनमे क्रिया स्पष्ट है। क्रिया है तब आश्रव है। यदि प्रदेश 
परिस्पदन हो तो कर्मोक्रा झ्राश्नव नही हो सकता | वह ऋाश्वव होता है मन, वचन, कायके 
प्रदेश परिस्पद होने का निमित्त पाकर | श्रात्माके प्रदेश परिस्पद होने को योग कहते है । 
यह ही आश्रव कहलाता है । जो लोग जीवको व्यापक मानते है, समस्त ससारमे व्यापक है 
ऐसा जो मानते हे उनक्रे सिद्धान्तमे जीवमें परिस्पद नहीं हो सकता, और शआ्राश्रव नही हो 
सकता । जीव असर्वंगत है । व्यापक नहीं है, क्योकि परस्पर विरुद्ध नाना क्रियाका बह 
कारण है, वह अनेक है । जीव एक नही है। क्योकि सम्बेदनसे एसा ही सिद्ध होता है और 
अनेक द्रव्य कार्य देखे जा रहे है, आप सुखी है, हम दुखी हैं, आप ज्यादह ज्ञार्नवान है, हम 
कम ज्ञानवान है, ऐसा जीवोमे जो परस्पर विरोध पाया जाता उससे ही यह सिद्ध है कि 
जीव स्वव्यायक नदी, किन्तु श्रपने अपने पाये हुए देहके प्रमाण है, देखो जीव शरीर प्रवाण 
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है, चीटीका जीव चीटी के शरीर प्रमाण में फेल है, उसे सुख दु खका अनुभव उतने में ही 
होता है, हाथीका जीव हाथीके शरीर प्रमाण फेला है, जीव तो सब एक समान हैं श्रौर वह 
एक अ्रसख्यात प्रदेशी है, लेकिन जैसे दीपकको किसी धडमे रख दिया जाय तो उसको 
प्रकाश घड के आकार प्रमाण फैलता है श्रौर यदि उसे किसी कमरेमे रख दिया जाय तो 
कमरेके आकार बराबर प्रक्राण है, इसी अकार यह जीव जिस देहमे पहुचता है उस देह के 
श्राकार हो जाता है | ह 
वेदनासमुद्धा, कषापसमुद्घात,तेजस समुद्घात व_मारणन्तिक समृद्धघात में 
जीवप्रदेशोक़ी क्रिया-कुछ स्थितिया ऐसी होती है ,कि जिन स्थितियों मे 
इस देहके बाहर भी शग्ात्म प्रदेश जाते है । जैसे कोई बडा तेज क्रोई करे 
तो वह ऐसा तमतमा जाता है कि उसके आत्मा के प्रदेश कुछ शरीर से 
बाहर भी निकल जाते है। तो लोग कह भी बैठते हे अजी आप ओआपेसे बाहर 
क्यो हो रहे ? तो आत्मा जो देह प्रमाण है उससे भी ज्यादह जीवके प्रदेश फैल गए तो 
हो गया ना समुद्धास । कभी वेदना तेज होती हैं, बडा' तीत्र ' बुखार चढा है, तपतपी लग 
रही है, कठिन वेदना है, उस समय भी श्रात्मा के प्रदेश शरीर से कुछ बाहर जाते है ।' 
देखो बहुत दूर नही जा पाते, केवल, शरीर से तिगुने प्रमाण बाहर जा सकते । कपायमे 
तिगुने प्रमाण जो सकते । विक्रिया समुद्घात, जेसे विष्ण॒करुमार मुनिको विक्रिया हुई थी तो 
देहसे बाहर भी उनके प्रदेश चले गये | तैजस समुद्घात जब मुनि के दाहिने कथेसे तेजस 
निकलता है गौर उसका प्रसार जहा तक होता है वहा तक किसी जीव को रोग नहीं रह' 
सकता दुर्भिक्ष नही रह सकता, आधि व्याधि दोई नही टिक सकता है । सब जगह आनन्द 
आरा जाता है और जब मुनिके कोई सक्‍्लेश परिणाम होता है तो उनके बाये कचे से तंजस 
निकलता है वहा तकका सब कुछ भष्म हो जाता है। तो अश्युभ तेजस मिकलने' पर फिर 
वह मुनि मुनि नहीं रहता, वह श्रज्ञानी मिथ्या दृष्टि हो जाता है। बात यह बतथा रहे कि 
तैजस समुद्घातमे भी कुछ प्रदेश बाहर निकल जाते । ऐसा ही एक मास्ान्तिक प्षमुद्घात 
होता है । किसी किसी जीव में होता है कि मरने पर आ ात्माकें प्रदेश जत्मस्थान तक छू गत 
है, फिर वहा से वापिस आकर देहमे समा जाते हैं, फिर इकट्ठे सब निकलते हैं वह मरण 
है, लो कुछ स्थितिया है ऐसी कि जिन स्थितियोमे ये आत्मप्रदेंश इस शरसे बाहर भी 
निकल जाते है । ह ु | 
केवली समुद्ष्गतमे ज़ीव प्रट्ेशोको क्रिय/-एक समुद्घात है केवली समुद्रघात | केवली 
समुद्घातमे सशरीर भगवान की जब श्रायुकर्म तो थोडा रह गया हो श्लौर बाकी तीन कर्म 
में नाम कर्म जो णरीरका कारण है, गोत्र कर्म जो ग्ोत्रका कारण है वेदनीय कर्म जो साता 
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ग्रसाताक्ा कारण है इन तीन कर्मोकी स्थिति ज्यादह रह गयी हो | तो देखो मोक्ष जब 


तो सारे कर्म एक साथ समाप्त होते तब मुक्ति है। उन चार कमौमे ऐसा नही है 
502 कर्म पहिले खिरे, कोई बादमे खिरे। चारों घातियां कर्म एक साथ खिरते है। 


आयु किसीकी मानो आध घटे की है और बाकी तीन कर्मों की स्थिति हजारो वर्षकी है 
तो कैसे श्रायुके बराबर होती ? सो सुनिये यह तो होता नहीं कि आयु भी उनके बराबर 
हजार वर्षकी हौ जायगी ऐसी उल्टी गगा न बहेगी । बाकी तीन कर्म श्रायुके बराबर होगे । 
जैसे प्ररहत भगवान कायोत्सर्ग सहित हे तो शरीरके बराबर प्रदेश मोटे फैलकर नीचे से 
उपर तक फैल जाते है। वातलनय कर्म १४ राजू फैल जायेंगे । नरकसे त्तीचेकी जगह से- 
लेकर ओर सिद्ध लोककी जगह तक फेंल जायेगे सिद्धलोकमे श्रभी न फैलेंगे । जहाँ तक बात 
बलय है उसके पहिले तक फैल जायेगे । एक समय में । दूसरे समयमें श्रगल बगल फैलेंगे । 
जहा तक बातबलय मिलती है, तीसरे समय मे आगे पीछे फल गया जहां तक बात बलय 
रहती है श्रौर चौथे समयमे बातवलयके प्रदेशों तक पहुँच जायगा इसे कहते है लोक पुरण 
समुद्घात । इस स्थितिमे सशरीर केवली अरहंत भगवान सारे लोकमे व्यापक होते केवन्न 
एक समयके लिए । फिर ५ वे समयमें जो प्रतरकी स्थिति थी याने उससे पहले जो स्थिति 
थी उतना ही फेल पायेगे याने सकोच हो जायेगा, फिर पूरे समय में कपाटाकार श्रगल बगल 
जो फैले थे वे रह जायेगे । श्र ७ वे समयमे डंडाकार जैसे सबसे पहिले फैला था सो रह 
जावेगा | श्रौर ८ वे समयमे शरीर प्रमाणु रह जायगा। उतनी क्रिया होनेके श्रन्दर ही वे 
बाकी तीन कर्म प्रायः आ्रायुके बराबर हो जाते है। जो थोडा बहुत श्रन्तर रह जायगा सी 
इसके बाद अ्रपने श्राप यह मिट जाता है फिर एक साथ मुक्त होता है । 

श्राहारककाययोग व सुगम जन्मजाति में जीव प्रदेशों की क्रियः -एक आहारक 
समुद्घात होता है । श्राहरक ऋद्धिघारी मुनिश्वरके कोई तत्वकी शका:हो तो 
उनके मस्तकसे एक हाथका आ्राहारक शरीर निकलता है श्र जहाँ तीर्थकर केवली 
के दर्शन हो वहा तक जाता है, दर्शव होते ही वह वापिस लौट आता है ॥ इतनेसें उनकी 
शंकाका समाधान हो जाता है । देखो यह आहारक शरीर पवित्र है, ऋद्धिधारी मुनिएबर 
के निकलता है, पर थोडा थोडा अंदाज करलो, जब कोई सन्देह हो जाता है कि इसके बाद 
कौन सा श्लोक है तो श्राप कुछ विचारमे आते है ना, या मानलो बम्बई की खबर आ गई 
तो आपको ऐसा लगता है कि हमारा दिमाग बम्बई पहुँच गया, और बादमे जब काम 
निपट गया, बम्बईका काम समाप्त हुआ बो यहा फिर आ जाता है । यह तो यहा .की बात 
हे । जाता कुछ नही, दिम्माग पर लगता है ऐमा, ,लेकिन वहा श्राह्दरक शरीर बराबर जाता 
है, तो कुछ स्थितियोमे श्रात्मा के प्रदेश शरीरसे वाहर भी हो जाते है पर प्रन्य सभी समयाीं 





मेआात्माके प्रदेश शरीर प्रमाण रहते है । एक स्थिति है। जत्र किसी प्राणीका मरण होता है ग्री' 
दूसरी ज़गह इसका जन्म होता है,और वह जन्मकी जगह बिल्कुल सीब मे हो, ऊपर हो या 
पुरब, पश्चिम, उत्तर; दक्षिण आदि किसी दिशामे हो या नीचे हो मगर बिल्कुल सीध में वह 
जन्म स्थानः पडता है तो उसके प्रदेश एक साथ इतना,फेल जाते है कि मरण, स्थान से)जन्म 
स्थान तक पूरे व्याप जाते है श्रौर तुरन्त सिक्रुड कर जन्म स्थान पर पहुच जांते है। एक 
स्थिसि ऐसी होती है कि जो शरीरसे वाहर प्रदेश फैले हुए होते है । शरीर प्रमोण भी नही 
रहते । सिद्ध प्रभुके ग्रात्म प्रदेश जिस शरीरसे मुक्त होते हे उस शरीरके अ्रमाण रहते है। 
कारण क्‍या है कि आत्माके प्रदेश ज्यादह फैलें या सिकुडकर थोडे रह जाये इसका कारंण 
है कमी उदय । जब कर्म सब नष्ट हो चुके तो वे प्रदेश भव ने ज्यांदह फैल सकते और न॑ 
सिकुड़ सकेतें है! तो' आकार ' मे प्रदेश हैं नि5णिके सभयमे उतने ही प्रदेश 
सिद्ध भगवानकें होते है और श्रनन्तकाल तक ऐसी स्थिति होती है। इसे कहते है स्वभाव 
द्रव्य व्यवजन पर्याय यो जीव नाना है, क्रियावान है, उनके प्रदेश मे परिस्पद होता है, योग 
होता है वही आश्रव है । हे 
कर्माश्रवराके प्रोग्रासको श्रहितकारिता--श्राज्नव एक द्वारा है कमोक्े श्रानेका । 
श्राश्रवको द्वार कहंते हैं । जैसे पानीमे नाव है और उसमे छेद हो तो पानीके अ्नेका द्वार 
है । क्‍या होगा वह द्वार खुला रह गया, पानी आता रहेगा तो नाव डूब जायगी, ऐसे ही हेम॑ 
श्रापके आश्रवके द्वार हैं तो कर्म श्राते 'रहते हैं और हम डूडे डूबे हुए हैं । श्रगर कर्मोका बोझ 
न होता इस पर तो उरद्ध॑ गति स्वभाव से यह तो 'सिद्ध' लोकमे विराजमान रहता और वहासे 
चलायामन नही होता इसका स्वभाव है अद्धं गमनका । जैसे तुभी में कीचुड मिट्टी भर दी 
जाय ओर उसको पानी में डाल दिया जाय तो वह नीचे बैठ जाती है पर घीरे धीरे कीचड 
पानीके मेलसे घुलता जाता है' और वंह तूमी ऊररे आ जाती है' | इसी प्रकार हम आपने 
श्रात्मामे बडा कीचड़ लगा हुआ है इसलिए इस सस्चार समुद्र में हम 'नीचे'डुबे 'पडे हुए हैं। 
जिस दिन यह कीचड़ निकल जायगा, जैसे भगवान सिद्धके कीचड नहीं है। कीचड जब 
कर्मका समाप्त हो जायगा तब यह जीव सिद्ध प्रभु हो जायगा । या सब कोई अपना प्रोग्राम 
बनाये रहते हैं । सुकको जिन्दगीमे यह काम करना है । सबके निराले--निराले प्रीग्राम है । 
मुझको इतने फर्म वाला बनना है, इतने कारखाने खोलकर रहना है, मुझे लडको को पढाकर 
ऐसा योग्य बनो देना है । मुझे सोसाइटीमे नगरपालिकामे श्रपनी इज्जत पाना है यो कुछ, 
कुछ प्रोग्राम बनाये रहते है, मगर वे सब प्रोग्राम गडबड हैं, खोटे है, उन पर अधिकार ही 
नही है कि दैसा जीव -नें सोचा वैसा हो जाय, क्योकि बे सब परभाव है, पर तत्त्व है, पर- 


पोक्षशास्त्र प्रवचन रे भाग ४८३ 


पदार्थ है । किसी भी पदार्थका दूसरे पदार्थ पर अधिकार नहीं होता परिणमते है सब । 
अ्रपने आपसे परिणमंते है । भले ही विकार होते है तो अन्य निमित्त पाकर हीते है मगर 
परिणमन तो निमित्त नै नही दिया । प्रत्येक पदार्थ श्रपना स्वतन्त्र स्वरूप रखते है। हा तो 
प्रधिकार तो नही मगर प्रोग्राम जुदा--जुदा सबके चित्तमे बसे हुए है। दी 
सिजस्वरूपकी सम्हाल करके दुःखरहित होनेंका अ्रनुरोध--दु.ख श्र किस बात का 
है ? है तो यह भगवानके समान सहज अनन्त आनन्द स्वरूप । आत्माका स्वरूप तो देखो, 
जैसा सिद्धका स्वरूप है मम स्वरूप है सिद्ध समान, अ्रमित शक्ति सुख ज्ञान निधोन किन्तु 
प्राशबश खोया ज्ञान, बना भिखारी निपट अ्जान । है तो हम श्राप अनन्त शाक्ति रखने 
वाले परन्तु पर पदाथोकी आश लगा लगाकर अपने ज्ञानकों खो दिया है और निपट शज्ञानी 


बना फिर रहा हैं। तो यह आाश्रवद्गार खुल गयो, कर्म दनादन आ गए और इस ससारमे 
रूलते २हे रुलाते रहै । इतनी तो विपत्ति मे पडे है । देखो श्रगर किसीके चारो श्रोर जंगल 


में श्राग लगी हो, आग उसकी ओर बढ़ती ही आ रही हो, उसके बचने की कोई श्राशा न 
हो, फिरभी वह चाहे कि मूझे रसगुल्ले, खानेको मिलें तो यह कितने अ्रचम्भेकी बात है । 
तोयोही हम आप चारो ओ्ोरसे राग श्रागमे जल रहे है, प्रदेश एकदम क्ष्‌ब्घ है। इच्छाओ 
तेमेरे इस आत्मा भगवानकों हिला डाला उससे हम क्ष्व्ध हो रहे है, ऐसी 
तो यहा बिपत्ति है और यह जीव कहता हैं कि मुझे तो स्पर्शन तो इच्दि- 
यक्रा विषय चाहिए, विवाह चाहिए, भोजन मीण चाहिए, हमें सनीमा 


चाहिए ।यो पल्चेन्द्रिके विपयोकी श्राशा बनी हुई है और यह राग आग में 
जलता हुआ दुख भोगता है । ऐसी स्थिति बन. रही है कि बना भिखारी निपट अजान। 


तो भाई अच्छा बनना है। सुखी बनना है, पवित्र बनना है, उत्कृष्ट बनना है, महान बनना 
है, तो किसी बाहरी पदार्थ की कृपासे न बन सकेंगे । ये बाहरी श्रन्य जीव या अन्य जड 
वभव, इनका जब तक लगाव है तब इस जीवकी दुर्गति है। अपने आपका सहारा लेना 


होगा । तो भूततार्थनयसे वह मैं अपने आप क्या हूँ, इसकी समझ करानेके लिए ही जीवादिक 
७ तत्त्वोका वन चल रहा है ! 


वास्तविक आरासका स्थान निज वस्तुत्व-- आखिर हम कहां जाये कि आ्आारामसे ठहरे ? 
देखो मानों एक अहमदाबादका बडा श्रादमी इंगलैण्ड गया । वह इ गलेण्डसे वापिस आना 
चाह रहा हैं । उसकी इच्छा हुई कि मैं घर जाकर थोडा विश्राम लेलू' । तो इग्लेण्ड से जब 
वह चलता है तो वह तो है योरोप मे, तो वहां लोग पूछते हैं कि वावूजी कहाँ जा रहे हो ? 
तो वह कहता हैँ कि एशिया में जा रहे है | श्रव एशियाके किनारे श्राया तो वहां के लोग 
पुछते हूँ कि बावूजी आप कहां जा रहे हैं ? .. इंडिया । इन्डिया आने पर लोग पूछते 
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जीव-जीव हैं। श्रव सब जीवों से हटकर खुदके जीवपर प्राता है और केन्द्रित हो गया 
अब खुदके जीवपर आया तो यहाँ अभी यहां श्रटक गए कि मैं मनुष्य हैं, मैं व्यापारी हैं, 
मै घर वाला हूँ, इस तरह अपने जीवपर आये, लेकिन यहा भी आराम का स्थान नही 
मिलनेका । श्रभी इसे और अन्दर जाना है। तो वह उपयोग जो ज्ञानोपयोग है समझ- 
दार वह वहां से चल उठा, तो मानो कोई पूछता है कि बाबू जी कहां जाना है ? उपयोग 
महाराज कहां जावोगे ? तो इसका जबाब मिलेगा कि मैं अपने गुणके श्र गारके स्थानमें 
जाऊंगा । हा हमे अपने गुणश्ष गार में जाना है। ये जो बाहरी द्रव्यव्यञ्जन पायें हैं 
मनुष्य का आकार, इत सब में आ श्राकर तो हमें विश्राम का स्थान नही मिल रहा। हमे 
तो इस आकार वाले शरीर प्रदेशोंसे हटकर श्रपने गुणपर्यायके क्षेत्रमे जाना है। वहाँ पहुंचे 
गुणोकी लाना पर्यायें है। तो यहा पर भी इसकी हृष्टि नहीं मिली । यहां से भी चल 
रहा | --- कहा जा रहे बाबू जी ? हम अपने गृण वैभवके क्षेत्रमे पहुचे तो वहो, 
ज्ञान, दर्शन, चारित्र आनन्द वीर आदिक अनेक गुण हैं उत गृणो को गरिन रहे, उनको देख 
रहे, उनमे लगरहे, इसमे भी चैन नही मिल रही। वहां से हटकर शअ्रब जाता है। 
उपयोग महाराज कहा जा रहे है ? हम जा रहे है प्रभेदस्वभाव मे । उन समस्त गुणों 
का जो एक अभेद्दतत्त्व है वही यह चित्स्वभाव में है उपमे जा रहे, यह उपयोग थों चित्स्व- 
भावमे पहुचता है तो वहां उसे परम विश्राम मिलता है। तो कितना बाहर से हृट-हट कर 
हमे किधर जाकर विश्राम लेना है ?एक अपने धाम में । 
निजधामका परिचय --जिन, शिव, ईश्वर, ब्रह्माराम, विप्णु, बुद्ध हरि जिसके 
नाम । राग त्यागि पहुचु निजधाम, आकुल्ताका फिर क्‍या काम ? देखिये इस छ्त्दमे 
बडा मर्म भरा हुआ है। साधारणतंया लोग इसे सुतकर यो खुश हो जाते है कि इसमे 
हमारे देवकी पूजा की गई, पर इसना फैलांव नही कर रहा यह देव । भय देवताओं को 
फैलाव करते समय भी इसे अनुभूति नही जगती । _ जो भगवान का स्वरूप जातता है वह 
पूछे कवि जय आ्राप सच्चाई के साथ तो बताओ कि क्या ऋषभदेव भगवान नहीं हैं " 
अरे तब क्या भगवान है ? वह तो नाभिराजाका पुत्र है, मरूदेवी का पुत्र है, इक्षवाकुबशका 
है, वह भगवान नही, तो फिर क्‍या भगवान है ? श्ररे भाई में ऋषभददेव जिनका नाम 
ऋषभ रखा गया वह एक व्यक्ति है, उसके अन्दर रहने वाला जो एक,जीव है वह पारि- 
णामिक भाव, वह चैतन्यस्वरूप वह जोवत्वभाव, यह जहां कलक रहित हो गया, जो एक 
चित्स्वरूप है वह है भगवान । ऋषभवदेव भगवान नही है, ऋषभदेवके शरीरके भ्रन्दर 
विद्यमान आ्रात्माने अपने स्वरूपका दर्शन करके जो एक प्रभुतता प्राप्त की ऐसा विश्लेषण करके 
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जो एक शुद्ध परमार्थ प्रभुताको निरखता है वह कहता है कि ऋषभदेव भगवान नही किन्तु 
ऋषभदेव के अन्दर रहने वाला जो शुद्ध चितस्वरूप है वह भगवान है। भगवान के नाना 
नाम नही होते । तुम तो शिव, ईश्गर, ब्रह्ममा श्रादिक के नाम कहते । 4 भगवानके तो 
२४ नाम हैं जो २४ तीर्थंकर हुए है हम नाम लेते है महावीर तो भट ; ग्राता है कि 
जो त्रिलानम्देन है सिद्ध,र्थ का सुत है वह भगवान । अरे भगवात्र वह नहीं है । भगवान त्तो 
एक भ्रात्मा है। वह तो एक महापुरुष हुए, तीर्थंकर हुए है उनका जो आत्मा है, जिसका 
जित्सामान्यस्वभ(व प्रकट हो गया वह चित्स्वरुप भगजान है तो इस शरीरके ग्रन्दर आपका 
एक चित्स्वरूप नजर आयगा वह भगवान है । और अ्रगर यह दृष्टि डाला कि यह ७०० 
धनुषके यह ५०- घनुषके यह २५० घनुषके, श्रमुक रंगके ये जो है सो भगवान है, अगर 
ऐसी दृष्टि रही तो यह दृष्टि गलत हो गई । ऐसी हृष्टि देकर जिसे श्राप देख रहे वह भग- 
वान नद्ठीबड़ एफ ग्राक्नार है, वह एक मुद्रा है। उसके अन्दर रहने वाला जो एक सामान्य 
चित्प्रकाश है वह भगवान है । आप भगवान की बात समभना चाहै तो कहां से समझेगे ? 
समवशरण के भ्रन्दर साक्षात्‌ विराजमान जो गअरहंत भगवान है, जिनकामुख चारो ओर से 
दिख रहा है जिसकी दिव्यध्वनि खिर रही है जो श्रांखोंसे दिख रहा है वह भगवान नहीं 
किन्तु वहाँ ज्ञानके बलसे श्रपने आपके ग्रन्त' विराजमान श्रनन्तज्ञान भश्रनन्तरशन, अनन्तशक्ति 
और अ्रनन्त झ्रानन्दमय जो एक चित्पकाश है वह भगवान है । तो लो, ज्ञानक्रे द्वारा आप 
भगवान के दर्शन कर सकते । तो उस समवश्चरणमें भी किसे निरखा एक अपने चित्स्वरुप 
को । यो दखो जिनशिव ईश्वर ब्रह्माराम, विष्णु बुद्धहरि जिसके नाम ये जिसके नाम 
है। उस धाममें पहुँचनेपर फिर झ्राकुलता वही रहती 
जिन शिव “ईश्वर ब्रह्मा राम विष्णु बुद्ध के भावमें परमधाम दर्शन--एक इस 
आत्माकी बात चल रही है। जिस श्रात्माके ये नाम हैं-जिन जो रागद्व षको जीते उसे 
जिन कहते है । रागठ्ट षको जीतने वाला कौन ? यह मेरा ही चित्प्रकाश शिव--जो कल्या- 
णस्वरूप हो सो शिव । कौन है कल्याणस्वरूप ? कौन है मंगलमय ! यह भगवान शआरात्मा 
ईश्वर जो सृष्टि करनेमें स्वतन्त्र हो उसको ईश्वर बोलते है। हम झापकी जो सृष्टि बन 
रही है उसको कौन बना रहा है ? तो उसके करने वाला कोई दूसरा नही, कोई नया ईए- 
वर नही ! आपकी सृष्टि करने वाले आप ही हैं । यह आत्मा ही अपने आपकी सृष्टि कर 
रहा है 4 लोकमे जो यह बात फंली है कि कोई एक ईश्वर जगतको रचता है, सो बात 
कसे फैली ? उसका कारण समझो जगतमे जितने जीव है वे सब अपनी सृष्टि को निरन्तर 
बनाते चले जा रहे हैं । तथ्य तो यह है । भ्रब चूँकि जीवके भाव बिना कुछ भी नही बनता 
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जीवके सम्प्क बिना तो ये बास कपडा आदिक भी नही बनते । पेड था, जीवका सम्पर्क 
था- बन गया | तो यह सत्र जीवके द्वारा की गई सृष्टि है। तो इस तरह के कितने जीव 
है ? अनन्त जीव है, उन सत्र अनन्त जीवोके द्वारा अपनी अपनी मर्यादित सृष्टि - चल रही 
है । लेकिन जब उन सब जोबोकओ एक रवरूपकी हृष्टिसे देखातो बोलनेमे श्राया कि सब एक 
स्बरूर है, सृप्टिके करने वाले भ्रनन्‍्त जीव या अनन्त जीवोका स्वरुप है एक। जैसे पृथ्वी 
का प्रिण्ड बत रहा नां इसतरहमे कुछ पुरुषोने डोरकों यहा से सीबी लगा दी, यह ईश्वरने [[प्टि 
की सृष्टि की उन,श्रनन्त जीवोने और ग्रनन्त जीवोर्का स्वरुप है एक समान | तो यो कहते, 
जैसे भ्रभी कहा कि ईश्वरने सृष्टि की है तो की है अनन्त जीवोने अपने आपकी सृष्टि 
तो यह ही मैं आ्रात्मा ईश्वर हु । क्योकि में अपनी सृष्टि को करनेमे स्वतत्र हु । उस ही को 
ईश्वर बोलते है । ब्रह्मा वह है जो सृष्टि करे ।,अ्रव सृष्टि कौन कर रहा है यही ग्रात्मा 
अत यह ग्रात्मो ही ब्रह्म है । पह गआ्रात्मा ही राम है ! कैसे राम है कि देखिये---र मन्ते 
योगिन श्रस्मिन इति राम अर्थात्‌ योगीजन जहा रमण करते हैं उसे राम कहते है ! योगी- 
जन कहा रमण् करते है ? उस चैतन्यस्वरुपमे अपने आपके अन्तस्वरुपमे । उस अतस्तत्त्वकै- 
प्रसादसे उनकी समाधि वनती है तो राम कौन है ? यह भगवान आत्मा विष्णु माय्ने' जो 
व्यापक हो, सत्र फैला हो, ऐसा कौन है ! यह ज्ञान वह ही श्रात्मा । ज्ञानद्वारा यह प्तारे 
लोकमे फैला हुआ है | बुद्ध--जो ज्ञानमय हो सो बुद्ध,। ऐसा ज्ञानमय कौन है ? यही आत्मा 
भगवान । ; ६००४ 
श्रांत्पाकी पापहररा स्वभावता--हरि जो पापोको हरे | पापोको कोन हरा है 
यही भगवान आत्मा । जब माव बिगडता है तो पाप बँषता है झ्रौर जब भाव सुधरते है 
तो पाप दूर हो जाते है । बगालमे एक घनिक की लड़की द्रोपदी थी ,उसकी विवाह हो हा 
दूसरे धमिक के लडके के साथ । वह दुर्भाग्यससे विधवा हो गई तो उसे स्वसुराल, वालोने 
अपने घर न रखा, और, वह पिताके-घर रहने लगी । रहने -लगी । कोई ऐसा जुग्नोग हा 
कि उसका आ्राचरण बिगड गया । और ऐसा आचरण बिगाडा कि गाव भरमे सब जगह 
उसकी चर्चा फैल गई । अ्रब विवाह हुए तो कई वर्ष गुजर गए उसके आचरण बिगड हर । 
का प्रभाव-यह हुआ कि उस-द्रोपदीके पिताने उसे बगीचा दे रखा था उसकी कस 2 
हो गए उसके अन्दर बनी बावड्ीका,जल, कंडवा हो गया 3- कुछ समय बाद उसके कक 
स्लानि आयी ओह मैंने बडा दुष्कर्म “किया, मेने अपने आ्रापको ही बरबाद , किया 3, : 
ध्यानमें उसका चित्त लगा, प्रभुकी उपासनामे उसकी घुन-बनने गो और 8 2 सबक 
पाधना करनेके बाद उसे ख्याल आया कि में अम्रुक तीर्थमे जाऊग्री औरमे अमुक वेबताप 
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जल ढोलू गी ओर वहां मेरे प्राग विसजित हो जायेगे | तो उसने अपने पिता से कहौ-- 
पिता जी हमारा तो ऐसा भाव हुआ है कि से वेजनाथतीर्थ घाम जाऊ और वहां जाकर 

मूतिमे जलधारा ढुलाऊं और वहा ही मेरे प्राण विसजित हो ! तो उसके पिता ने 

सव प्रोग्राम वसा दिया सव साधन बना दिया और गांव वालोको बुला दिया कि मेरी बेटी 
प्राज तीथंधामको जा रही है और वहा अपने प्राण विश्नजंरा करेगी वहा बहत से लो* 

जुडे । वहा बहुत से लोग कह रहे थे देवों १०० चूहों को मारकर विल्ली हज्ज करने ज। 

रही हैं । सब जानते थे कि इतना दुराचार करने वाली लड़की तीर्थवाम करने वया जायगी 

मगर चलते समय उस द्रोपदीने यही कहा कि अ्व मैं वह द्रोपदी नहीं हैं- जो - पहिले थी, 
जिसपर श्राप लोग मजाक कर रहे है। श्रव तो मेरा प्रभुके चरणोसे ध्यान है मे वहा 
जाऊंगी जल घारा ढलाऊंगी, वहा भेरें प्राण विसर्जित होगे । यदि झ्राप लोगो को विए- 
वास ने हो तो जाइये, हमारे वगीचेके फल खाइये, बावडीका पोनी पीजिए; वे सत्र अब 
मीठे हो गए है । लोग बगीचेमे गए तो देखा कि सचमुच श्राम वगैरह फल मीठे हो' गए 
है श्र वावडीका पानी भी मीठा हो गया हैं। यह था उस द्रोपदीके परिणाम वदलनेका 
प्रभाव आखिर द्रोपदीके साथ बहुत से लोग उस तीर्थधाममे भी गएं। उन्होने देखा कि 
सचमुच ही द्रोपदीने वहा जल ढुलाया और वही उसके प्राण विसर्जित हो 'गए । तो वात 
यहां यह कह रहे है कि जो अपन द्वारा किए गए पापोको हरे सो हरि । ' 
श्रतत्मदेवकी हरिरसुपता--मेरे किए हुए पापोंकों कोई दूसरा हरने आयगा क्‍या ' 
भरे मेने ही पाप किया और मे ही अपने परिणाम सुधारू तो पापोकी दूर कर सकता हैं 
प्रथथ तो भाई यह बात चाहिए कि मे पापोंसे दूर रहे । थोड़े समयकों पापके भातर 
थ्राते है उस समय अ्रगर'न सम्हले तो उसकी श्र्‌ू खला वन जाती है और उस समय 
ग्रपनेकोी सम्हाल लिया तो बडी शान्तिपूर्वक अपने श्लापमे बडा श्राराम पावोंगे ॥ तो 
पहिली वात है कि पापके काम हमसे बनें नहीं ओर कदाचित कर्मविपाकवश हनन 
जायें तो भी घैयपूर्वक उन्हें छोड़ दे 3 उन पापोकी भी कौन दूर कर सकता ? जैसे कोई 
लोग कहने लगते फि हमने तो जिन्दगी भर पाप डिया, शभ्रव हमारा उद्धार नहीं हो सक्ता 
ऐसा से सोचे । परे कठिन से भो कठिद पाप हो गए हो तो भी इस ध्यत्मस्वहूप के लध्य 
में एस प्रभुताके ज्ञानमें वह सामरथ्य है झि जैन बहत बह़िई घनके हेरकों अग्नि की सब 
गिका जला कर भप्म कर देती है उसीप्रकःर जब भी भाव सुधरे तो आपके भव--भवके 
दंधि हुए कर्म भी झा सकते है । हिम्मत बनानग चाहिए तो परिशामोकी निर्मलता ही हम 


प्रापका धन है इसके अतिरिक्त हम झाप के लिए चय कुछ थी शत्ण नहीं है। “सा 
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समभकर “जिन शिव ईश्वर ब्रह्माराम, विष्णु बुद्धहरी जिसके नाम, जिसके ये नाम हैं 
उस निजधाममे राग त्याग कर पहुच जाऊ तो वहा फिर श्राकुलता का कया काम है। देखो 
इस छन्दका कितना गम्भीर और कितना आंतरिकमे पहुँचाने वाला अ्रर्थ है । यहा पहुचे तो 
बेडा पार । जब्ब तक अपने आपके अन्तस्तत्त्वमे पहुचते नहीं है तब तक उपयोगक्री भटठ- 
कना है । 

बन्वतत््वका परिचय--8 तत्त्वोका श्रद्धान करना सम्यग्दर्शन है, ऐसा कहा जाने 


पर ७ तत्त्वोका नाम बताने वाले इस चौये सूत्रमें जीव भ्रजीव और श्राश्रवके सम्बन्ध मे 
काफी प्रकाश भरा गया है। भ्रब बध तत्व की बात निरखोबच यह एक तत्त्व है क्योकि यह जीप 
का घमम है पुदू्गलका भी घर्म है। धर्म मायने शाश्वत स्वभाव की बात नही। 
घर्म मायने धर्ममे एक बात पायी जाती। जेने कहने लगते नो कि बिच्छूका 
धर्म क्या है " काटना, तो काटना कीई धर्म कहलाया क्या ? वह तो बिच्छूकी बात है, इसी- 
प्रकांर धर्म जो बध है वह पुरुषकी बात है ! यह बात क्यो कहनी पडी कि कोई दार्शनिक 
मानता है कि बध जीवमे नही है किन्तु प्रकृतिमे है। श्रब. बतलाओो प्रकृतिमे प्रकेलेमे बध 
कंसे ? बध तो दो मे होता है। दो के बिना बन्चन क्या ? एक में बध नही होता । तो 
झ्रकेले जो प्रकृतिमे बंध मानते याने बध अभ्रजीवमे मानते, जीवमे नहीं होता, यह बात एक 
तो यो ठीक नही कि बघ श्रगर श्रजीव मे हुआ तो बध का फ्ल भी अजीव भोगे, और बन्ध 
का विकार भी श्रजीव मे रहे । जीवके फिर क्यो मोक्षका उपदेश देते हो ? फिर तो प्रकृति को 
मोक्षका उपदेश दो । यद्यपि ऐसी बात जैन सिद्धान्त मे भी श्रायी है कि बध जो होता है तो वह 
कमेका कर्मके साथ होता है, इसे कहते हैं द्रव्यवन्ध याने पहिले सत्ता मे जो कर्म पडे हे उनके 
साथ नवीन कमौका बघ होंता है तो हुआ गठ जोडाका बध, मगर निमित्त नैमित्तिक भाव तो 
जीव के साथ कर्मका है ना ? ऐसा भी बध वे साख्यजन नही मानते । तो कहते है कि बन्ध भी 
जीवका धर्म है तब ही तो ज्ञत्व की बात कही गई । यहा धर्मके मायने कोई गण हो, कोई 
पर्याय हो, कोई बात श्राती हो उसको धर्म कहते है और इस हिसाब से राग भी जीवका 
तत्त्व है, पर श्र्थ भली प्रकार समफ लेना । जीवमे कुछ बात गुजरती हो उसीके मायने हैं, 
तत्त्व या घर्न । यहां धर्मका इतना श्र्थ है घर्मका यहाँ श्र्थ यह नही है कि जो निरपेक्ष हो, 
स्वभाव हो, शाश्वत हो । वहा तो द्रव्यकी सिंद्धिकी जा रहीं है । उस प्रसगसे घटनाकी बात 
कही जा रही है । बन्ध जो है वह पुरुष धर्म है, प्रकृति धर्म नही है. श्रथवा प्रकृतिषर्म॑ है, 
दोनों का धर्म है। केवल एक में गन्धकी बात अ्रसम्भव है। एक का क्या वधन ? प्रधानके 
ही बन्धन रहे, यह बात यो सम्भव नही कि बन्धन होता है दो 'बीजोमें अब की के 
धर्म है ऐसा मानना चाहिए क्योकि जीवका बंध श्रगर न मानोगे, पुरुषका बन्ध बिल्कुल ही 
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न ॒मानोगे तो बच्धका अनुभव भी जीवमे न बन सकेगा । ओर, णब जीवमे बन्धका अनुभव 
न बना तो मोक्षकी जरूरत ही क्या रही ? इसलिए बन्ध जीवमे है, केवल प्रधानमें 
नही है । 

सत्य असत्यके परिचयसे सत्य की महिमाका अड्भून--यह ७ तत्त्वोकी बात कही 
जा रही । देखो अपने---घपने घर घरकी कुछ बात बनाले उससे उसकी बात कुछ ज्यादह 
स्पष्ट नही होती झौर न उसका कुछ महत्व जाना जाता है। श्रपना लडका बहुत अच्छा उदार 
है, ठीक है इतना ही भर देखो और शेष बच्चोको न देखो जो अधिक ऊद्यमी हे या उद्ृण्ड है, 
दुराचारी है उनको न देखो तो श्रपने बालककी महिमा अधिक चित्तमे न समायगी । यह 
बच्चा बहुत बढिया है, यह बात तब समभमे भ्ायगी जब दूसरेके गंदे बच्चे देखे ।ये ७ 
तत्त्व कैसे रखे गए है मोक्षतत्त्वके प्रयोजनथुत जो कम नहीं, अधिक नही, यह [ही है इसका 
रहस्य तो जब सब दा्शनिको के तत्त्वोंका कुछ परिचय हो तब यह महिसा आयगी कि 
धन्य है इन आचार्योकी सुक | ओर, जैन आचायेनि भी वैद्यक ग्रन्थ बनाया है श्सैर प्रजैन 
तो अनेक वैद्यक ग्रन्थ है, किस्तु जब जैनाचार्योके लिखे हुए वैद्यकी ग्र-थोको देखेंगे तो उसका 
क्रम, उसकी बात एक बहुत ही विलक्षण समझमे झ्ायगी । उस वैद्यक घन्थके शुरू शुरूमें 
जीवके परिचयसे उठाया है । इस जीवका परिचय पहिले कराया । जीव क्‍या है, कैसे आया 
है, उसमे जाति स्मरण भी कंसे होते हूँ जाति स्मरणक भी अनेक प्रसंग बताये हे ऐसे ढंग 
से प्रस्तावता उठायी है कि जीवका मूलरूप यहाँ से चला और ऐसा यह जीव ऐसे बना, ऐसे 
सम्बन्ध हुआ, ऐसे कर्मका बन्ध हुआ । रोग क्यो होता है, कर्मका उदय कैसे आता है, यहां 
से बात उठायी गई है जैन गैद्यक ग्रल्थोनि । फिर उसके बाद जो दवाइयोका सिलसिला 
बताया है वह किस ढगसे श्राता है। रोगका निदान बताया है तो कौसे बताया है 
कि कोई आदमी वैद्यक ग्रन्थेकों पढक्र भी जैन धर्मपर श्रद्धाकर जायगा । 
ऐसा एक विलक्षण श्रपूर्व उसमे कथन है तो मोक्षमार्ग के प्रयोजनभूत जीवादिक ७ तत्त्व हैं । 
यह बात समभने के लिए कुछ अन्य दाश्शनिकोंके तत्त्वकी बात कही जा रही है। * 

जीवसे बन्धनपरिशति--बध प्रकृतिका धर्म नही किन्तु जीवनिष्ठ है ऐसा यहो कहा 
जा रहा है। अच्छा इससे सिद्ध हुंआ कि बन्धन जीवमें तो स्वभाव विभावका है और ' कर्म 
कममे पुदूगलका वन्धन है और जीवके साथ पुदूगलका जो बन्धन है वह निमित्त नैमित्तिक 
स्वभावका है और निमित्त नेमित्तिक भावका बन्धन यह बडा दु खकारी बन्धन है। प्रभी 
गायका एक दिनका बछडा हुआ हो, उस गायको किसी दूसरे गांवके किसी व्यक्तिने खरीद 
लिया तो बतावो उस गायको वह कैसे ले जायगां ? रस्सी बाधकर ले जायेगा, » मगर रस्सी 
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बांधने की भी जरूरत नही, वह बछंडेको आंगे आगे अपने कधे पर रखकर ले जाता है 
भ्रौर गाय पीछे भागती हुई चली ञ्राती है बताओ वहां गाय किससे बँची है? कही गाय 
का गला बछंडा या उस पुरूष के गले से नही बाँध दी गई किन्तु ऐसा ही निमित्त, नैमि- 
सिक ,भावका बन्धन है, मोहका बन्धन है तो यो ही जीवका पुदूगल कर्मके साथ जो बन्धन 
है घह निमित्त नैमित्तिक भावका बन्धन है, गठजोडे का जो बन्धन है वह पुदूगलके साथ है । 
इसीपर तो लोग कहते है कि बतलावो आ्राकाशमे किसी चीजका बन्धन हो सकता क्‍या ? 
आ्काशमे कोई कर्म बध सकते क्‍या ? अरे आकाश तो निलेंप है, श्रमृतं है, उसमे दूसरी 
चीजका बन्वन क्या ? तो आकाशकी तरह आत्मा भी श्रमृतूँ है तो अमूर्ते श्रात्मके साथ 
पुदूगल कर्मका बन्धन कैसा ! बात त्तो ठीक है मगर यह जोव है चेतन, जाननहार। विकल्प 
करता है कुछ विशेषता तो है श्राकानकी अ्रपेक्षा तो विकल्प करने वाले जीवका उस कर्मके 
साथ निमित्त नैमित्तिक बन्चन हो जायगा । तो निमित्त नैमित्तिक बन्चन तो यह कठित 
बन्धन है । अ्रभी कही कीई पचायत हो रही हो तो वहा देखो रिस्तेदारके साथ कितना 
पक्षपात॒ किया जाता । रिस्तेदारके साथ वन्धन लगा है। काहेका बन्धन है. ! हाथमे हाथ 
नही फसा, सिरमे सिर नही फसा, पैरमे पैर नही फसे काहेका बन्धन है ” अरे वह भावका 
बन्धन लगा है, जिससे राग किया जाता। तो निमित्त नैमित्तिक का बन्धन, बडा निकट 
बधन होता है तो यह बध जो है वह जीवका धर्म है, केवल प्रकृतिका धर्म है, प्रवानका 
धर्म है सो बात नही कहो यह जीवमे बध होतो है ? 

संवरतत्त्व निर्जरा तत्त्व व मोक्षत॒त्त्वका परिचय-प्रत्॒ बध्षके बाद कहा है सम्बर। 
सम्बर कहते हैं द्रव्यकर्मके श्रानेका | भावकर्मंका न श्राना सो भाव सम्बर रागढ ष. लक 
विषय इनका न आना सो इसको कहते है सम्बर, मायने गुप्ति, समिति, धर्म, अनुप्नक्षा, 
चारित्र आदिक जो परिणाम है वह है भाव सम्बर। तो यह सम्बर जीवका धर्म है शौर 
निर्जरा भी जीवका धर्म है ।-विभावका भडऩा सो निजेरा है। तो जीवमे भी भडना होता 
है और अ्जीवमे भी झड़ना होता है, इसीतरह मोक्ष भी जीवमे भी मोक्ष है श्र कर्ममे भी 
मोक्ष है । जब जीव कर्म बचे हुए हैं छुटकारा हो तो दोनोका ही हो देखो जब विद्यालय 
लग हुग्रा हैं, चार बजे छूटूटी की घटी बजी तो बच्चे लोग कितना खुश होकर उच्च॑लते 
कूदते भागते है। उनको मानो अब कोई परवाह ही नही है, छूटकर एकदम ह॑ रहे हैं। 
तो उस छुटूटीमे जैसी प्रसन्‍तता उन बच्चोको है वैसी ही मास्टरको नही है क्या ' मास्टर तो 
बडे आरामसे -जाते है, वे बच्चो क़ी भाति हाथ पर उछालते हुए नही जाते हैं, पर प्रसल्वता 
उनको भी है । तो यह बच्चोकी उनकी उस श्रवस्थाकी बात है। श्रभी किसी बच्चे से कहें 


कक 
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कि जरा यह चिट्ठी लेटर बाक्स मे डाल आना तो वह सीधे न जायगा, वह तो उछलता 
कूदेता ही जायगा, यह उसकी अवस्था की बात है, और श्रगर किसी पुरूषसे कहा जाय तो 
सीधे सादे ढंगसे जायगा । वो श्रवस्था भेदसे प्रसन्‍तताके बाहरी चिन्हमें भेद श्रा गया मगर 
छुट्टी हांनेसे दोनों ही खुश है । तो ऐसे ही जब छुट्टी होती है तो कर्म भी स्वतन्त्र हो 
गए ओ्रोर जीव भो स्वतंत्र हो गयो । दोनोमे प्रसाद थ्रा गया । तो मोक्ष दोनोंका धर्म है। 
इसी तरह धर्मी और धर्म स्वरूप ये तत्व है । धर्मी तो २ है जीवश्लौर अजीव और धर्म 
५ है आश्रव, बध, सम्बर, निर्जरा और मोक्ष यहा धर्मके मायने वह धर्म न समभना कि 
जिसका पालन करने से मुक्ति मिलती । बह तो धर्म हैं ही और छोड़ा जाय वह भी धर्म 
है । यहां पालन शब्दका श्रर्थ इसतरह लिया गया है कि जैसे द्रव्यमे श्रनेक शक्तिया है, 
अनेक पर्याणे है और शक्ति और पर्यायका समूह द्रव्य कहलाता है तो द्रव्य तो कहलांया 
धर्मी और शक्ति और पर्याय जितने है वे सब कहलाये धर्म । यह न्याय दर्शनकी हृष्टिका 


धर्म है। तो इस प्रकार ये ७ तत्त्व हुए जीव, श्रजीव, आश्रव, बंध, सम्बर, दिजंरा श्रोर 
मोक्ष ये ७ तत्त्व है । 


पा 


रा 


सात तत्वसे भिन्‍न श्रन्‍्य तत्त्वके 'प्रमावरुष तत्तणकी सातसें गरभितता--अ्रब एंक 
बात और बिलक्षण आपके सामने आती है एक कोई दार्शनिक कहता है कि आपने जो ७ 
तत्त्व कहा उनमे एक बात और छूट गईं । कहना चाहिए । कोन सी छूटी ? वह यह छूटी 
कि तुम कह रहे कि तत्त्व ७ ही है, श्रन्य नहीं है, तो श्रन्य नही है यह बात तुमने इसमें 
नही जोडा । ८ है तत्त्व । जीव, श्रजीव, आश्रव, बध, सम्बर, निर्जरा, मोक्ष श्रौर ८वां 
है इसके अतिरिक्त ओर कुछ नही है | तुमने जो ८. तत्व कहे वह सख्या तुम्हारी ठीक 
नही है, क्योकि श्रन्‍्य तत्त्गोका अ्भावरूप तत्त्व और है, यह एक शंका रखी। सुननेमें तो 
बात ऐसी लगती होगी कि हा बात तो ठीक है, ८ वी बात छोड दी गई है, मगर ८ वी 
बात छूट्टी नहीं है भर उसके कहनेकी जरूरत भी नही है | कैसे नही छूट्टी ? श्रन्य तत्त्व 
नही है ऐसा जो श्रभांव है वह ७ तत्त्वोमे सामिल है, इतना ही कहना पर्याप्त है। जैसे 
इस चौकीको देखो यह पलग नही, पत्थर नही, भडय नही, दरी नही, ये सब बातें है ना ? 
तो ये सब नही है, ये सब इसकी सत्ता रूप है । इसकी सत्ताके मायवे है कि श्रन्य पदार्थ 
नही है। तो अन्य पदार्थका अभाव उस पंदार्थकी सत्ताहूप पड़ता है इसलिए अ्रभागकों 
कहनेकी श्रलग से जरूरत नही है। कोई अ्रभाग सर्वथा तुक्छ नहीं होता, मायने किसी के 


सद्भागहूप होता है इसलिए ७ तत्त्वोंसे छोड़कर अन्य का श्रभाव ७ तत्त्वरूप ही पड़ता है 
उसमे तत्त्वकी सख्याकां कीई विघटन नही होता है । 


है, सत्र १-४ 


....सात्त तत्तणीके परिचयसे प्रयोजनकोी सिद्धि होनेसे अधिक संख्या सानमेकी व्यर्थता- 
अरब एक नई बात श्रोर भी देखिये---तैयायिक लोग १६ तत्त्व मानते 'हे । ७ से दूने मानते 
है, तो वे तो जैनियो से दूने हो गए कि नही दुगुता ज्यादह मान लिया। अरे तो ज्यादह 
मानने से क्या होता है उसका प्रयोजन तो देखिये- तत्त्नोंका प्रयोजन क्या है ? इस तरह 
से उसकी श्रद्धाके क्षेत्रका श्रद्धान करनेसे मोक्ष मार्गकी प्राप्ति होती है, इसीलिए पदार्थका 
स्वरूप कहा जाता है। जैसे बच्चोको पढ़ाते हे कि द्रव्य ६ है--जीव, पुदूगल, धर्म, श्रधर्म, 
श्राकाश और काल । वे बच्चे नही समझते कि यह किसलिए पढाया जा रहा है, उन्हे भाग 
सा लगता है, ६ द्रव्य रटानेका क्या मतलब है ? किन्तु मतलब तो बहुत ऊचा है। यह 
जानना है कि ये ६ दव्य आपसमे एक दूसरेका आपसमे सदुभाग नही है श्रत्यन्त भिन्‍न है 
परस्परमे, इसलिए ममता त्यागों। ममत एक महान पाप है। ममता ही क्लेश है। 
ममता को छोडकर दूसरा कोई क्लेश नही, वह ममता पाप मिठे तो धर्म बने तो ममता का 
पाप कैसे मिटे ? भेदविज्ञान करे तो ममताका पाप मिटे । भेदविज्ञान कब बने कि जिनका 
भेदविज्ञान करना है उनका सही--सही स्वरूप समझे, तो जानने में आयगा सब पदार्थ 
स्वतत्र है, अपनी अपनी सत्ताको लिए हुए है, एक मे दूसरे का प्रवेश नही है, श्राप ऐसी 
बात माने जब मै मोह करता हु किसी पर पदार्थ मे तो वह पूरी बेगहुकी है। पूरी मृढता 
है । पूरा मोह है । अब यहा किसीसे कहे कि तुम बडे मूर्ख हो तो बह कट नाराज हो 
जाता । अरे काहे को गरम होते ! रूच बात है। सब मूर्ख है क्योकि अपने झात्माके सिवाय 
बाकी जितने पदार्थ है उनका लगाव लगा रहे है कि ये मेरे कुछ है। लगाव लगानेकी गुजा 
इस कुछ नही है, और लगा रहे तो मूर्ख है । ह 

शब्दोकी-सही भ्र्थवोध होनेपर भ्रनेक श्राकुलतावोकी सम्ाष्ति--भरे भाई कोई 
कैसी ही गाली दे, उसका सही भ्रर्थ लगा लें तो गुस्सा न झायगा। श्रव्वल तो जितनी 
गाली है वे सब प्रशसा के शब्द है। प्रथम तो गाली का भी श्रर्थ श्राप समझे | गाली भी 
बुरा शब्द नही, वह तो ऊची चीज है। गाली मे दो शब्द है गाली, श्रर्थात मेरी कीर्ति 
गाली, यह कहा जा रहा है । अब गाली भी वुरी बात नही है । श्रव्वल तो गाली शब्द ही 
एक स्तुतिकारक शब्द है, कोई बुरी वात नही । श्रब॒गालीके जितने नाम देंगे उन सबमे 
स्तुतिकी बात भरी हुई है | लोग ध्यान नही देते उसपर भ्रौर बुरा मान जाते हैं। बुरा 
माननेकी प्रथा कबसे चली ! ये गाली के शब्द जैसे लोग बोलते है ता, उचक्का, लफंगा, 
बेवफूक, नगाः लुच्चा श्रादि तो इनको सुनकर लोग बुरा न मानते थे, क्योकि ये तो प्रशसा 
के शब्द है मगर जब प्रशसाकी ऊ ची बात छोटे आदमीसे कही तो उसने यह महसूस किया 
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कि हम इस लायक तो है नही, यह हमसे बडी ऊंची बात कह रहे तो ये मेजाक कर रहे, 
उस दिनसे गाली बन गईं | जैसे उचक्का । उच्चे. शब्दमे स्वार्थ, क! इस सूत्रसे क प्र॒त्यय 
लगा उचकका का श्रर्थ है ऊंचा पुरूप, याने उचक्क्ता कहकर तो उसकी प्रशंसा की जा रही 
श्राप तो पूरे उचक्का है याने आप बडे ऊचे पुरूप है, मगर वह बुरा मान जाता। क्‍यों 
बुरा मानता है कि वह इतना ऊंचा है नहीं इसलिए वह महसूस करता है कि यह त्तो 
हमारी मजाक उड़ा रहा है । लफंगाका अर्थ क्‍या है ? मार्दवधर्म का पालन करने वाला। 
नम्नता विनयगील, उसे कहते हैं लफगा । लफ गए है श्रग जिसके, श्रर्थात्‌ नम्नर हो गया है 
सिर जिसका जो बडा नम्न हो गया है, जिसके अन्दर मान क्षाय नही रह गई है ऐसे नम्र 
पुरूपको ऐसे विनयशील पुरूप को लफगा कहते हैं । श्रब इतना नमन तो कोई हो नही और 
उसे लफंगा कह दियो जाय तो वह तो अपनी मजाक ही समझभेशगा । बुरा ही मानेगा, पर 
गाली का एक भी शब्द ऐसा नही है जिसका अर्थ बुरा हो ।हा जो लोग उस गालीके 
शब्दके साथ मा बहिन श्रादिकी बात जोड देते है वह तो कोई शब्द वी बात नही है । वह तो 
शब्दसे श्रलग बात है शब्द तो इकहरा होता है | वह तो जितने भी शब्द मिलेंगे उन सब्में 
प्रशसा भरी हुई है। जैसे कहा बेवकूफ तो इस बेवकूफ शब्दमे भी दो शब्द हैं. वे और 
बकूफ बकूफ उद्ू में वाकिफको भी कहते है । वाफिकका श्रर्थ है दुद्धि और बे का श्रर्थ उबल 
से है। यानें जिसकी बुद्धि डबल हो, जिसका डवल ज्ञान हो जो डबल समभदार हो उसे 
कहते है वेबकूफ । तो गालीका कौनसा शब्द ऐसा है कि जिसमें निन्‍न्दा भरी हो ? लेकिन 
जो छोटा आदमी है उसे बडी वात कही जाय तो वह बुरा मान जाता है और वह गाली 
वन जाती है श्रव कोई बड़ा निर्धन हो और उसे देखकर कोई कहे कि आइये कुबेर साहब 
तो वह तो गाली समझेगा । कुबेर शब्द बडा है, किया तो उसने प्रशसा मगर हल्के आदमी 
को कहा इसलिए वह बुरा वन गया | इस तरह गाली बन जाती है। 

योगाभिमतः १६ तत्वोंसे सुक्ति प्रयोजकता का श्रभ्नाव--यहा वात यह बतलायी 
जा रही है कि तत्वों मे सब बात गर्भित हो जाती है। अन्य तत्व माननेकी आवश्यकता 
नही है । तत्वके सदृभावमे ही तत्वान्तरका अ्रभाव गर्भित हो जाता है । नैयायिक नैयायिक 
जो १६ पदोर्थ मानते उनके नाम सुनोगे तो पहिले नाम सुनते ही आपको ऐसा लगेगा कि 
वबया नाम तत्त्वमे रखा गया ? देखो कुछ तो अच्छा है, कुछ बुरा है । जो लोग नकली कोई 
चोज बेचते है तो एकदम नकली तो नही वेच सकते । सरसोका तैल गेच रहे, मान लो 
मू मफलीका तेल सस्ता है तो खालिस मृगफली का तैल रखले और क्हे कि लो सरसोका 
देल तो वया इसे कोई मान लेगा ? न मानेगा और सरसोंके तंलमे मुगफली का तेल मिला- 
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कर गेचे तो कल जायगा । कुछ असल भी हो, कुछ नकल भी हो तो वह कुछ चल जायगा 
पूरा विपरीत न॑ चलेगा । तो १६ पदार्थ माने है, उनमे कुछ तो ठीक है, और कुछ अग्रयोजक 
देखेंगे । इतके क्‍या नाम है ? प्रमाण, प्रमेय, सशय, प्रयोजन, दृष्टान्त, सिद्धान्त, अवयव, तक, 
निर्णय, बात, जल्प, बितडा, हेत्वाभास, छल, जाति, निग्नह ये १६ पदार्थ माने गए हैं। 
क्विसी से वादविवाद हो रहा है श्रोर छल करके श्रर्थका श्रनर्थ लगा करके या उसे भेपा 
करके डाटकी बात कहकर हरा दे तो इसको भी तत्त्व माना गया है । श्रब समक लो 
“कहा तो क्या तत्त्वकी परिभाषा की है। इन १६ तत्त्वोमे बात तो यह है कि तत्त्वकी 
परिभाषामे ज्यादह नहीं चला जा रहा है । तत्त्व की सख्या ऐसी नही रखी गई जिसमे 
सारी बात आ जाय । सशय रखे तो विपर्यय श्रनध्यवसाय न झा सका याने खूब श्रच्छी 
सारी बातोका सम्रह तो आ जाना चाहिए था, वह नही हो सकता तो ये १६ बातें कहता 
भी व्यवस्थित नही बनता । एक बात श्रौर देखिये नैयायिक और वैशेषिक कुछ ऐसे पास 
पासके दार्शनिक है जैसे दिग्रम्बर और श्वेताम्बर एक दी जगह मे हैं, कोई श्रविक भेदको 
वात तो नही है।इस तरह तो नही है जैसे श्वेताम्बर और मुसलमान, दिंगम्बर भ्रौर 
मुसलमान । दिगम्बर और श्वेताम्बर इनका कुछ सम्बन्ध तो है। जैसे णमोकार मंत्र हे, 
चोबीसो भगवान के नाम है, कुछ कुछ वात तो व्यवस्थाकी चल रही है। इसी तरह 
नैय।यिक शोर वैगेषिक ये बहुत निकट क॑ जीव है, लेकिन देखो तो सही कि वंशेपिक ने 
जो एक प्रभाव नाम का तत्त्व माना है कि अभाव भी एक.पदार्थ है उस श्रभावका तो 
जिकर इन १६ पदाथौमे आया ही नहीं | जो मित्र हैं उनका एक तत्त्व तो एकदम चोड 
दिया । और कुछ तत्त्व डच्बल डबल ञ्रा गए तो १६ तत्त्व वाली जो सख्या है वह फोई 
व्यवस्थित सख्या नही है । हि 
अन्य प्रकारसे बशेषिका भित सात तत्वका बिचार--वैशेषिका ने द्रव्य, गृग, कम, 
सामान्य, विशेष, समवाय ये ६ तो भावात्मक तत्व माने श्रौर एक भ्रभावात्मक तत्व 2 । 
७ पदार्थ माना है, उनकी भी बहुत कुछ बात कही थी और सामान्यतया यह समरभें कि 
ये कोई ६ अलग-अलग नही हैं। पदार्थ एक है। उसीकी शक्ति, उसी की परिणतियों 
को भी हृष्टि मे लेकर जोडा है तो ये द्रव्य, कर्म श्रादिक चीजे बन गई है । नहीं तो क्या 
है ? पदार्थ है यह, उसमे रहने वाली शक्तियो का नाम गुण है । उसमे होने वाली की 
का नाम कर्म है, उसमे होने वाले चू कि पदार्थ वहुत हैं तो सब पदार्थीमे पाया जाने वाला 
जो एक सामान्य धर्म है, जो समभमे ञ्रा रहा है वह सामान्य है, एक पदाथ ते दूसरे पदार्थ 
मे ग्न्तर है, विशेषता है, इसको समझाने वाला जो धर्म हैं वह विभेप हैं शोर चूकि 
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बुद्धिमि हमने द्रव्य से गुणको न्‍्यारा समझा तो अरब बिल्कुल न्यारा तो कैसे हुआ्ला ? उसीमे 
है तादात्म्यरूप से उस सम्बन्धकों बतानेका नाम समवाय है । तो किसी भी तरह से सम 
लो, यह कोई झलग तत्त्व नही है । इस तरह भिन्‍न भिन्‍न रूप से अनेक तत्त्वोका प्रतिपादन 
किया है। वह तत्व नही, किन्तु मोक्षमार्गके प्रयोजनभूत तो ये जीवादिक ७ तत्ब हैं, इनमे 
से कम किया जाय तो मोक्षमार्गंकी बात स्पष्ट समझ मे न श्रायगी और इससे शअ्रगर 
ज्यादह किया जाय तो वह भी समझमे न श्रायगा । श्रब यहाँ कोई जिज्ञासु यह बात रख 
रहा है कि आपने जीव, अ्रजीव, श्राश्रव, बध, सम्बर निर्जरा और मोक्ष ये ७ तत्व कहे हैं 
तो इसमे सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यकचारित्र इन तीनका तो सग्रह हो न पाया इस 
कारण यद्यपि यह सर्वज्ञ के झ्रामनायसे चला आया हुआ कथन है । जीवादिक ७ तत्व है, 
मगर हमे तो युक्ति सगत नही जचते । इसमें अभी तीन श्र धरों सम्यग्दशेन, सम्यग्शान 
और सम्यकचारित्र । कम से कम १० तो मान लो । देखो भैया '! जिज्ञासु ने भ्रभी मर्म 
की बात नही समझी । भरे सम्यग्दर्शन के विषयभूत तत्त्व ही तो बताये जा रहे है, तो 
राम्यग्दर्शनका ग्रहण कैसे चही होता ? सम्यग्द्शनका विषयभूत तो ये ७ तत्व है । ग्रहण 
कैसे नही होता ? जो जाना गया जीव तत्व उसमें ही तो उपयोगकोी स्थिर करनो है। 
सभ्यक्चारित्रका ग्रहण कैसे नही हुआ ? तो यहां यह समझना चाहिए कि रत्ननत्रयक आधार-- 
भूत जो जीव तत्व है, जीवतत्व है जीवत्तव सम्बर तत्व निर्जरा तत्तव, तो इसमे तो 
रत्नत्रय शामिल हो गया । रत्ननत्रय इसके अलावा क्‍या ? जीव सम्वर श्र निर्जरा ये ही 
तो हो गए सम्यकचारिच्न जीव द्रव्यके श्रनन्त गुण है, अनन्त पर्याणे है उनमे अ्रनेक धर्म 
है पर इन सबका जो पिण्ड है उसीके मायने जीवतत्व है । सम्बर और निजरा तत्तव भी 
रत्तत्रय से भिन्‍त चीज नही है। और, देखो आश्रव मे तीर्थंकर प्रकृति, आहारक शरीर, 
आहारक मनोवर्गणा ये जो पुण्य प्रकृतिरया है ये सम्यस्दर्शनके बिना हो सकती है क्‍या ? 
सम्यग्हष्ठिके ही तो तीर्थंकर प्रकृतिका बध होता है । तो आश्रवतत्त्व से भी रत्नत्रयकी 
कोई न कोई प्रकाशकी बात आयी । छूट कैसे गया रत्नत्रय » जो यह शका कर रहे हो 
कि जीव आदिक ७ पदार्थ तो तुमने कहा मगर सम्यरदर्शन सम्यश्ज्ञान और सम्यकचारित्र छूट 
गए, छूट कहा से गए ? इसमे बराबर रत्नत्रय भी भरा गया है। तो यह जो चौथा सूत्र 
कहा गया है, इसमे जीवतत्त्से जीव द्रव्य ही या जीवकी पर्यायका ही ग्रहण नही है । जीव 
की विशेष पर्याय जो भो हो, रत्नन्नय भी हो वह भी झा गया यो भी वह रत्नत्नय श्रां गया, 
मगर जीव कह दियः तो जीव की सारी बात तो जीवमे ली जायगी, रत्नत्रय भी जीबमे 
लिया जायगा । यो देख लीजिए । तत्त्वकी ,७ संख्या पूर्ण म्यवस्थित है अब मोक्षसार्गके 
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प्रयोजनभूत स्रप्त तत्वोको जानकर जिज्ञासा होती है कि तत्वका वर्रान व्यवहार किस तरहसे 
होता है ”? तो इसके समाधानमे चौथे सूत्रका श्रवतार है । नाम स्थापना द्रव्यभाव तस्तन्यास 
अभतार्थनयसे विज्ञान मोक्षमार्गकें प्रयोजनभुत्त सप्त तत्तव श्रादिक निक्षेपह्ारा 
व्यवहार---नाम स्थायना द्रव्य भाव इन चार निक्षेपोसे जीवादिक ७ तत्वोका सम्यगर्दर्शन 
आदिक का सभीका व्यवहार होता है, नामनिक्षेपका श्र हैं कि गुण क्रिया आदिककी 
अ्रपेक्षा न रखकर जो एक सज्ञाक्रे श्रथ नाम का व्यवहार किया जाता है वह नामनिक्षेप 
है । जिसका नाम रखा उसमे वाच्यकी स्थापना करनेका नाम स्थापना निक्षेप है जिस 
वस्तुका लक्ष्य क्रिया उसकी भूत भावी पर्यायोका आरोप करनेका नाम द्रव्य निश्षण है श्ौर 
वरषेमानमे वस्तु जिस पर्यायमे रहती है उस पर्यायका व्यपदेश करना सो भाव निक्षेप है। 
इन चार निक्षेपोसे ही सब पदार्थोका व्यवहार होता है । भ्रव इसे आत्मामे भी देखो तो 
आत्मा एक नाम है और इसकी स्थापना हुई है चेतने वाले पदार्थ मे। और इसका नाम 
व्यवहार किया जाता है ससारी मुक्त श्रादिक जीवों मे तो उसमे भी जिस पदार्थ से 
युक्‍तत हो उस पर्याय रूप में ही इस आत्म तत्व को निहारने को भाव निक्षेप कहते हैं। 
आत्मा का व्यवहार करने के बाद हमारा कर्तव्य हो जाता है कि हम आत्मा को पदार्थ 
समझे और इसकी धुन मे रहे । मेरी घुन आत्मा मे ही रहने की हो, उसमें ही रमण 
करने की हो । दूसरा कोई उपाय नही है कि जिससे श्रात्मा का हित हो सके । तो इस 
झ्रात्मा का श्रद्धान कैसे हो इसके लिए प्रयोजन भूत ७ तत्वों की बात कही गई है। जीव, 
अ्रजीव, आश्रव, बध, सम्बर, निजरा और मोक्ष । तो घात तो समझा दी गई । इत ७ 
यत्वों का स्वरूप क्या है ? यह बता दिय गया लेकिन एक विधिपूर्वक यह बात समक्तता हे 
कि इन ७ तत्वों का या सम्यग्दर्शन, ज्ञान चारित्र को या दुनिया के किसी भी पदार्थ का 
जो बोध होता है, जो वर्णन होता है, वह वर्णोन किस दृष्टि से चलता है * 
निक्षे पोफ़े स्वरूपदर्शनमे वस्तुत्वका दिग्दर्श--जैन दे्शन यह कहता 
है कि नाम निक्षेप, स्थापना निक्षेप, द्रव्य निक्षेप और भाव निक्षेप इनमे 
जीवादिक ६ तत्वो का निक्षेप होता है। निर्णय मे जुडाव दिया हुआ है। प्रतिपादन की 
पद्धति होती है। नाम निक्ष प के मायने हैं किसी का नाम रख दिया । अरब व्यवहार 
चल रहा है फलाने चन्द है, फलाने लाल है। स्थापना निक्षेप के मायने है कि किसी भी 
पदार्थ मे किसी दूसरे पदार्थ की स्थापना कर दो, जैसे, मूर्ति मे भगवान की ज्याप्रणा के 
दी, ताश के पत्तो मे वजीर, बादशाह आदि की स्थापना कर दी। द्रव्य निक्ष प वह 


कहलाता है कि जो बात पहले हुई जो बात श्रागे, होगी, उसका वर्तमान में भी निक्षप 
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करना, कह डालना यह द्रव्य निक्षप है। श्रौर वर्तमान में वतैमान की ही बात कहना 
भाव निक्षेप है। यहं चार निक्षपरों का स्वरूप है.। 
निक्षेपोंकी संस्याके विपयमें दांशंनिकोंका विवाद--निक्ष पोके सम्बन्धमें शब्दब्रहम 
वादी'का यह. कहना है कि दुनियां मे कोई पदार्थ है ही नही, केवल एक शब्द ही सब 
कुछ है। शब्द के ही द्वारां सारा निरशेयः होता है'। 'केवल एक ही निक्षप माता, जिसके 
द्वारा जगत के समस्त पदार्थों का परिचय होता है ' तो शब्द ब्रहमवादी यहा यह कह रहे 
कि दुनियां मे' जो कुछ है सो शब्द ही शब्द है। शब्द के सिवाय और कुछ नही । तो जैसे 
श्राप सोचते होगें कि यह घूल दिख रही- है ।' ये भ्रांदमी ' दिख रहे, ये चौकी पत्थर 
आदिक दिख रही, क्या ये! चीजें नही है। तो शब्दः ब्रह्म ब्रहवादियो का कहना है कि इन 
चीजों मे शब्द घुसे हुए है और जब ज्ञान करते है तो भीतर मे उसके नाम के शब्द' उठ 
आते हे-जेंसे भीठ कहां तो भी भर ट ये जो शब्द हे ये वास्तविक हैं, ये शब्द उस भीट 
मे बिघे हुए हें' इसलिए सही 'जान रहे । उनका कहना है कि दुनियां मे शब्द ही है, और 
कुछ नही है, इसे कहते हैं नाम _निक्षेप ।. शब्द ब्रहम श्रनादि से है तो शब्द ब्रहम का 
जिसंसे. तादात्म्य है उसी का. ज्ञान होता है, थाने जिसका ज्ञान किया उसका शब्द जरूर 
नियत होता है। उन शब्दों से इसका तादात्म्य है तब ज्ञान होता है, यह कह रहे है शब्द 
ब्रहमवादी । बात सब पदार्थ नाम रूप है, इसलिए नाम रूप से ही व्यवहार होता है । 
जीव की प्रवृति का प्रधान कारण शब्द है दूसरा' नही है इसलिए शब्द ही एक निक्षप है 
मात्र नाम निक्ष प. ही सही है। चार निशक्षप मज्न बताओ। तो कोई कहता है नही । सब 
कुछ एक स्थापना ही स्थापना है हम कल्पना मे कूछ बात सोचते है तो हमे चीज म'लूम 
होती है। एक कल्पना की भीट है यही है वास्तविक बात, भीट वास्तविक चीज नहीं 
है। स्थापना ही वास्तविक है, और देखो-भविष्य - मे रोजपुत्र राजा बनेगा, हम श्रभी से 
कुछ समझ रहे है तो-सबहमारी-कल्पना की बात है नाम भी कल्पना में श्रा गया । किसी 
का कोई नाम धरे तो कल्पना ही तो करेगा कि 'यह कलाने चन्द है, तो यह स्थापना की 
बात वया रही है ? स्थापना में नाम थ्रीः आयो, द्रव्य भी आया, और भाव भी आया'। 
' स्थापर्ना के सिवाय' श्रौर कुछ तत्व नही है ऐसा एक स्थापनावादियों का कल्पनावादियों 
का मंतत््य है । तो कोई कहता है कि नही, एक-एक़ द्रव्य ही द्रब्य तत्व | देखते है कि 
कोई | बात होगी यह बांत चित्त में समांयी रहती है तो. कोई कहता है कि यह भाव 
हो - जीव है । वर्तमान पर्यायःकां कथन करना यह ही तत्व है। तो इन चार मे से 
एक-एक मानते हैं लोग, तो उनकी समस्या का समाधान करने के लिए इस' पंचमसूत्रका 
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अवतार हुआ है वामस्थापनाद्रव्यभावतस्तत्रयास: 
नामनिक्षेपकी प्रथमावश्यकताका दिग्द्शन--देखो नामनिक्षेप माना गया है नाम 
धरनेकी किसीका नाम रख दिया जैसे देवदत्त, जिनदत्त तो उसे जिनेन्द्र भगवाव ने दिया 
क्या ? या किसी देव ने दिया क्या ? जो उस लडके का नाम इस तरहसे रखा गया। नाम 
जो धर। जाता है उसमे गुणकी अपेक्षा नहीं होती है, और नाम कोई अपना हल्का नहीं 
पसद करता है। पहिले जमानेमे “तो लोगों का नाम घसीटे मल, करोडेमल श्रोदि रखा 
जाता था, पर आज कल इस तरहके ताम रखना कोई नही पस्द करता । ऊचा से ऊ चा नाम 
रखते है जेसे पाश्वनाथ, शान्तिनाथ, नेमिनाथ वगैरह तो ऊ चा नाम धर देनेसे कही उप्मे 
वे गुग तो न ग्रा जायेंगे । यह नाम श्रपेक्षा से बात कही गई है । अगर गुण हो जाय वैसे 
जैसांकि किसीका नाम धर दिया मानों राजसिंह तब तो फिर यहा एक भी श्रादमी न बच 
सकेगा । तो गुणकी कोई अपेक्षा नही होती नाम मे नाम निक्षेय तो केवल इस परिचयके 
लिए है कि कोई चीज ५रणा उठाना है, कीई व्यवहार करना है तो उसमे यह काम देता 
हैं एक कल्पना करो कि नाम किसीका न हो ओर काम कोई करे तो कौसे करेगा ? श्रव 
आपको सडप बाघना है तो कह दिया फ्लाने चद तुम यह कर आाबो, फलाने लाल तुम 
यह चीज ले आवो, इस तरहसे व्यवहारकी सारी श्यवस्था बन जाती है, ओर श्रयर कोई 
ताम किसीका न रखा जाय तो कौन किससे क्यों कह सकेगा ? सब गुये जैसे बैठे रहेगे! 
तो नाम निक्षेयमे केवल नामकी अधानता है, गुणकी प्रधानता नही हैँ ,! नाम धरे बिना 
कोई बात आगे नही चलती जब कोई ससस्‍्था बनाते- है तो उसमे भी सबसे पहिले सस्थाका 
नाम रखा जाता है, बादमे बाकी सारे क्राम किए जाते, है, तभी उस सस्थाकी व्यवस्था 
बन पाती है । है, , ॥॒ 
नामनिक्ष पम्े नाम्त पद्धतिका विवरण--जी वे, अजीव, ग्राश्नव, बध, सम्बर, नि्जरा 
प्रौर मोक्ष, इन ७ तत्वोका यथावत्त श्रद्धान करना सम्यस्दर्शन कहलाता है, तो इन ७ 
तत्वोका ज्ञान कैसे हो ? इसके ,सम्बधमे कुछ सूत्र कह रहे, है । सबसे पहले तो हक 
हार को बात कही जा रही है कि इन ७ तत्वोका प्रतिपादन का व्यवहार कसे हो ! ताम 
निक्ष प, स्थापना निक्षप द्रव्यनिक्षेप और भाष निक्षोप इन' चार निश्षपरोंके द्वारा सारा 
व्यवहार चलता है, इस लोकमे देख लो, नाम निक्षपसे तो नाम धर दिया, कोई-एक कर 
रहा नाम धरनेका अथवा व रहा ? कुछ तो अभिप्राय रहा नाम धरतेका, -बाकी और 
कोई अ्रभिष्नाय नही, ऐसो हष्टिमे नाम धरा जाता ! और, नाम तो क्रेवल एक' यह हवा 
ननेके लिए रखा जाता कि इसकी वात कही जा; रही “है;-चाहे गड़बड नाम घरो -चाहै 
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अच्छा नाम घरो, सभी नाम रखनेका प्रयोजन इतना है कि लोगोको ज्ञात हो जाय कि इस 
नामके कहनेसे इस चीजकी बात कही जा रही है एक दुसरेसे विशिष्टता करनेके लिए 
नाम की बात होती है, जैसे मान लो सभीका एक नाम अगर होवे तो फिर लोकव्यवहार 
चल सकता है क्या ? किक्षको पुकार रहे ? मानलो सब भाइयौका नाम घसीटेमल रख 
लिया, भ्रब घसीटेमल बोला तो कौन हुका बनाये ? और फिर जो दान व्यवहार चलता 
है कि इसने फर्स बनवाया तो एक नाम जब सबका है तो दान के लिए भी उमंग न 
चलेगी तो नाम जो रखे जाते हैं वे अन्यसे निराले करके किसी एक के पहिचानने के लिए 
रखे जाते हैं । जब एक नाम से काम नही चलता तो उसके पिताका भी नाम साथमे जोडा 
जाता और सायद पिताका भी दो व्यक्तियोका एक ही नाम हों तो कोई तीसरी बात भी 
जोडी जाती है । तब तक नाम जोडा जाता हैं जब तक कि सबसे निराले किसीका ज्ञान 
न किया जा सके | तो यो नाम निक्षप से सर्वप्रथम व्यवहार चलता हे भ्रब नाम घरले 
का कोई कारण भी होता है कोई जातिवाचक नाम है कोई गुणदाचक नाम है कोई व्यक्ति 
वाचक नाम है तो व्यक्तिवाचक नाममे तो बोई निमित्तभव नाम नहीं आता श्रथवा आता 
भी है। जैसे कोई क्रोध करता हो तो नाम घर दिया जाता ज्वालाप्रशाद, शअग्निप्रसाद, 
पर यह नियम तो नही है। शान्‍्त श्रादमी का भी नाम ज्वाला प्रसाद रख दिया जाता 
हूँ । तो गुण की अपेक्षा न रखकर जो एक व्यवहार चलानेके लिए नाम रखा जाता है 
उसे नाम निक्ष प कहते हैं । जब नाम धरा जाय वस्तुका तब आगे और निक्षेपकी 
वात चलती है । 
व्यवहारमभे स्थापनानिक्ष पकी भ्रनिवार्यता--स्थापना निक्षेय तदाकार या अतदा- 
कार वस्तु की स्थापता करना स्थापना निक्षंप है । पहिले तो कसी शरीरमे यह 
स्थापना किया कि यह इस नाम वाला ह तो वह स्थापना हो गई फिर कोई तासके 
पत्तों मे या फोटोमे स्थापना कर देते कि यह गुलाम हैं यह वजीर है, यह बादशाह 
हैं, यह स्थापना हो गई । भगवानकी प्रतिमा में भी स्थापना करते कि यह पाश््व॑नाथ 
हैं यह नेमिनाथ है श्रादि यह, तो“हो गई उनकी स्थापना । तो हम श्राप लोग 
स्थांपना के द्वारा बड़े-बड़े काम निक्राल . लेते है देखो कितने ही लोग गूर्तिका 
निषेघ करते है कि मूत्तिको क्यों पूजा जाता हे, उससे कौन सी बात मिलती तो बात 
सही हूँ । मूर्ति या पत्थर के पूजनेसे कोई वात नहीं मिलती लेकिन मूर्ति या पत्थरकों वे 
कहां पूजते ? वे तो मूर्तिम भगवावकी स्थापना करके भगवानकों पूजते है। मप्िको कोई 
नही पूजता । कोई भी ऐसी बिनती या स्तुति नही गाते के हे मूत्र तुम जयपुर की वनी 
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हो, फला कारीगर की बनी हो, धातुकी बनी हो, वह तो यही कहेंगा कि हे पाश्वेनाथ, हे 
वीतराग जिनेन्द्र देव, हे सर्वेज्ञदेव. .. यो वह भगवानकी ही कोई बात कहेगो तो पहिले 
तो यह सममना चाहिए कि मूर्तिमे- भगवानकी तिरखकर भगवान की पूजाका भाव होता 
है । मूतिकी कोई पूजा नहीं करता-। दूसरी बात यह देखें कि व्यवहारसे मृर्ति बिना कोई 
काम चलता है क्‍या ! ये अक्षर लिखे है तो ये म॒ति नही है तो और क्या है ? इन अक्षरों 
को देखकर ही तो भगवानसें व्यवहार किया जाता है,। तो वह एक मूर्ति ही तो है, म 
कैसे लिखा गया, ग॒ कैसे लिखा गया, इस तरह से सभी अक्षरोकी देखकर उनका ज्ञान 
क्रके ही तो सारा व्यवहार चलता है। मूर्तिके बिना किसीका काम-त चलेगा | जो मूर्ति 
का निषेध करते वे भी तो अ्रपने गुरूवोकी फोटो उंतरवाते, उन्हे पूजते, तो वह फीटो एक 
मूर्ति ही तो है। मूर्ति बिता कहा काम चलता ! जब कोई मुद्रा बनती है तो उसमे भी 
कोई न कोई फोटो बनती है, तो वह फोटो एक म॒ति ही तो है, बिना उस मूर्तिके उस 
मुद्रकी कोई कीमत नही होती | और विशेषतया देखें. तो किसी का नाम घर। और फिर 
यह ज्ञान किया कि इसका बनाने वाला यह है तो यह भी स्थापना हुईं। तो ताम और 
स्थापना ये दोनो सम्बन्धित है। नाम बिना स्थापना किसकी ? तथा स्थापना बिना व्यंव- 
हार कैसे चले । । + 
मृतिमें ही प्रभुस्थापना फेरनेका रहस्थ--एक वात और ,नई समभरिये ' कि भग- 
वानवी स्थापना जैन शासनके अनुसार अजीवमे तो कर दी जायगी, जैसे पांषणाकी मूर्ति 
बनाकर पीतल आदिक धातु की मूर्ति बनाकर उसमे तो भगवानकी स्थाश्रना कर दी जायगी 
मगर (किसी बालक में या किसी, रागी पुरूष मे भगवातकी स्थापना न की जायगी । क्योंकि 
स्थापत्ता करनेका लक्ष्य तो यह कि स्थापनाके श्रनुसार कुछ शिक्षा तो हमे मिले । रागी 
बालक को यो किसी पुरुष को कह दिया जाय कि यह बने. नेभिनाथ, यह बने 
महावीर तो कोई भी नाटक रचा जाय या कुछ भी हो तो भगवान की स्थापना 
किसी .रागी-मे नहीं की जाती । क्सीकी फोटो वहा रघ्व ली' जाय बो वहा भगवानकी- 
स्थापना भान ली जायगी मगर चिसी रेागी मोही पुँरुषमे भगवान की स्थापना नही होती, 
क्योकि भगवानमे सर्वप्रथम बात है वीतरोगंता रागढ ष न होना: चाहिए ) तो यद्यपि प्रजीव: 
ज्ञानवान नही है मगर कमसे कम हनी बात तो देखने मे. आ्राती कि वह रागढष नहीं 


करता ) ज्ञान नही है तो रांगढ्वेष भी नही है । तो उसमे “स्थापना और ज्ञानवान श्रौर 


बोतरागकी की गई है मगर कुछ बात , 'तो श्रादर्श 'के लिए होना 'चाहिए । लंडके बम 
प्रभुकी स्थापना कैसे की जा सकती है? वे” तो रागढ्वंष किए? हुंए।है, ज्ञानमे भी नहीं है; 


॥। 
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उसमे कैसे भगवानकी स्थापना हो ४ तो स्थाउना भी की जाती है तो किसी पात्रमें की 
जाती, अपान्नमें नही होती । तो यह लोक व्यवहारकी बात कह रहे हे कि नाम निक्षेपसे 
व्यवहार होता है श्लौर स्थापना निश्षेपसे व्यवहार होता है 

व्यवहारसें द्र॒व्यनिक्षे पकी उपयोगिता और कुबुद्धिमें दुरघयोग--तीसरा है व्यव- 
हास्साथक द्रव्यनिक्षेप । लोकव्यवहार की बात देख लीजिए जेसे सिद्ध भगवान को लोग 
जीव कह देते । अ्रब जीवका अर्थ है--जो १० प्राणोसे जीवे सो जीव लेकिन श्रब उनमे प्राण 
तो नही रहे । वे तो प्राण से अतीत भगवान हो गए, लेकिन स्थापना निष्षेपसे उन्हें हम 
जीव कह सकते है । जैसे कोई कोतवाल तो अब नहीं रहा पर उसे भी लोग कोतवाल 
कहते है: तो एक लोकव्यवहारकी एक दिशा बता रहे हे जिससे कि आगे पहिचान बने कि 
जीव क्‍या, अभ्रजीव क्या ? आश्रव बन्ध क्या ? अपनेको जरा पहिचाने और अपना व्यवहार 
बनावे । मैं क्या ? कोई नाम तो रखना पड़ेगा। मै ज्ञायक हूँ, ज्ञाता हूँ, चेतन है, बस यह 
ही मेरा! परिचय है | जैसे कोई कहता है कि भाई इसका परिचय देना तो लोग ऐसा परिचय 
देते हैं कि जिससे उसकी बदनामी जाहिर होती है | जैसे कोई सेठ है । उसका परिचय देता 
है तो लोग कया परिचय देते है कि साहब यह तो बडा सेठ- है, इसकी बडी हवेली है, हवेली 
का बहुत बड़ा द्वार है, उसयते ऐसी नक्‍काशी खुदी है कि जिसे देख कर लोग श्रचरज करते 
है । क्‍्य' कर रहे है। सेठक। परिचय दे रहे है कि सेठका अपमान कर रहे हैं। अरे इस 
परिचय देनेका तो ग्रथ॑ यह होता है कि उत ईट पत्थरों मे तो बडो कला है पर उस सेठमें 
कोई कला नही । कहा तो यह जा रहा है मगर सेऊछ भी सुनकर खुश हो रहा है-श्लौर भी 
परिचय दिया जाता है कि साहब इस सेठकों क्या फहना है ? इनके ४ लड़के है ।-एक 
लड़का तो मिनिष्टर है, एक ऊचा डाक्टर है, एक लडका- कालेजका बडा प्रोफेसर-है, श्रौर 
एक लडका कलेक्टर है । इन सेठजी का क्या कहना -है । तो बतलाओो इसमें सेठ जी को 
प्रशसाकी गई या अपमान किया गया । अरे उसका सीधा अर्थ यह है कि सेठजीके लड़कोमें 
तो इतना गुण है कि वे ऐसे ऐसे ओहदो पैर पहुंच गए मगर सँठ जी में कोई कला नही 
है। भ्रगर सेठजी मे कोई कलः होती तो सेठ फे' गुणकी कोई बात बत्ताई जाती । तो लोग 
खुश होते हैं अपने आपकी कोई प्रशंसाकी बात सुनकर, मंगर वास्तविक प्रशंसा तो आत्मा 
के गुणोकी प्रशसा है । शरीरकी प्रशसासे आत्माकी कोई प्रशंसा नही होती एक गृण अगर 
आत्मदर्शनका श्रा जाय कि मैं क्या हुं, में एक चैतन्य ज्योति सामान्यरूप आत्मा;प्रौर कछ 
में नही हैँ । तो उसकी सारी विकल्प बाधारों दूर हो जायेंगी मैं ज्ञानी है, ज्ञानमात्र हे | 
थानन देखनहार हु जानन देखन मेरा कार्य है, इसके अतिरिक्त मेरे लिए कोई कार्य नही 
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है तो ज्ञाता का व्यवहार चलेगा उससे अगर श्रपने आपनो मानें 'कि मैं ज्ञानस्वरूप हैँ तो 
ज्ञातोरूप व्यवहार चलेगा। और अपनेको माने कोई कि मैं श्रमुक रोजिगार वांला हैं तो 
उस प्रकारका विकल्प करेगा । जैसी श्रपने श्रापमे श्रद्धा करता है उसके अनुसार अपने 
विकल्प चलाता है जीवमे यह खासियत पायी जाती है ! देखो भैया श्रपने को प्रगर' शान्त 
बनाना है, संसारके सकटोंसे छुटना है तो श्रपने श्रापके सही स्वरूपकी श्रद्धा लावो। आत्म- 
श्रद्धा बिना घर्मंका कोई कदम नही चल सकता | श्रात्मश्रद्धा करो । मैं वह हु जैसे कि सब 
जीव हूँ । में सब जीवोंसे विलक्षण श्रधिक कुछ नहीं हैँ मैं हूँ चेतन्यस्वरूप जेसे कि मव 
हैं । तो देखो उसे क्रोध न झ्रायगा मान न होगा, छल कपट न होगा । लोभ न आयगा । 
जिसको आत्मदर्शेन हुआ, जिसने अपने श्रापके सच्चे स्वरूप की पहिचान की वह क्यो क्रोध 
करेगा दूसरेपर ? जानता है कि क्रोघ करने से खुदका विगाड है श्ौर क्रोध क्यो किया 
जाता ? वह भी एक परमात्मस्वरुप है। उसने वया बिगाड किया है ”? उसका कोई सनर्थ 
नही किया दूसरे ने। तो ज्ञान एक ऐसा अद्भुत तत्त्व है कि इस ज्ञानकलाके बलसे यह 
जीव सुखी शान्‍्त हो जाता है। देखो जीवन मे शान्त रहनेकी कला हो नम्नता से रहनेकी 
बोलनेकी प्रकृति हो, छल कपट लोभसे दूर रहे, एक भगवानसे लौ हो, अ्रपने स्वरूपमे 
मग्न हो और उसकी श्राराधदामे रहे तो उसे सर्व वैभवोकी प्राप्ति होगी, ऋद्धि सिद्धि 
उसके ही होती है जिसने अपने आपके स्वरुपका सही निर्णय किया है । यह हूँ मैं ज्ञानमात्र 
फषायोंका भार दूर करनेकी अआवश्यकता--देखिये धर्मप्राप्तकि लिए कितनी ही 
कुर्बानी करनी होगी । कोई विपय कषाय करतो रहे और मोक्षके जानेकी बात 
सोचता रहे तो वह त्रिकाल श्रसम्भव है । वलिदान कर दो अ्रपने कषाय परिणामोका 
यही महत्व है, वडप्पन है। इसमे क्या कि किसी समय कोई घटना पाकर क्रोध आता हां 
और क्रोघ न आने दो, श्रपने मनको समझा लें तो यह एक बहुत बडा भारी पौरुष है । 
ऋध करना कायर को काम है और क्रोध तजना शूरोका'काम है । भोग भोगना कायरोका 
काम है भर भोग तजना शूरो का काम है । तो यह _ सब कषायोका त्याग विषयोका त्याग 
मूलतत्व ही बच सकता है जब श्रपने भ्रापका ऐसा विश्वास हो कि विषय कषोय रहित मेरा 
स्वरुप है । उस स्वरुपका भ्ादर हो तो कपषायें: न जगेंगी । अ्रपने श्रापकी बात अपने आपके 
समभमे न श्राये यह तो एक भन्धेर। हैं श्रौर यह श्रन्घेर मच रहा है अपने अमसे, श्रज्ञान 
से । भ्रम मिटा कि सब स्पष्ट ज्ञान होने 'लगता है! मैया, एक घुडसवार था, तो वह 


हत 
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घोडेपर चला जा रहा था, उसे रास्तेमें एक बुढ़िया मिली, जो श्रपने सिर पर ठाठरी लादे 
हुए थी । तो बुढिया बोली भाईं मेरी गर्दन दु ख ने लगी है तुम मेरी गठरी- रख लो घोडे 
पर । तो 7ह घुडसवार बोला जा तेरी गठरी रखने के लिए मेरा घोड़ा नहीं है। आगे 
गया तो एक फर्लाग की दूरी पर वह घुडसवार सोचने लगा कि मैंने बड़ी गलती की । उस 
बुढिया की गठरी मे-कोई वजनदार वस्तु है-तभी तो वह रखनेको कह रही थी । यदि मैं 
रख लेता और घोडेको भगा ले जाता तब तो वह वस्तु मेरी हो जाती । यह सोच कर वह 
घुडसवार बुढ़ियाके पास लौट आया, श्रौर कहा ऐ बुढिया मां लावो मैं तुम्हारी गठरी रख 
लू गा। तो वहां वह बुढिया बोली अब मैं तुम्हे अपनी गठरी न दूँगी। तुमने मेरे मनकी 
बात जान ली और मैने तुम्हारे मतकी बात जान ली। अ्रगर म्रममे रहे! और श्रपने, आपको 
सत्य बोध हो तो समझ लो कि सबकी यथाथे बात हम जान सकते है । मायाचार छल 
कपट, बस इस व्यवहार ने ही तो हम आपको बहका रखा है। बोभ है हम आप .पर तो 
कषायोका है । देखो जब कोई शल्य हो जाती है, मानो कोई बात मे फस गए, हजार पोच 
सौ का नुकशान होनेको है तो वह जो बोक लद जाता वह किस चीजका बोक है ? जीवमे 
किरते परवस्तुका बोक लद सकता है क्या ? जैसे लोग कहते कि हमपर बच्चोंका स्त्री का 
घरका दूकानका बोफ है । बतलाओी श्रापपर दूकानका बोझ है क्‍या ? आत्मा तो आकाशकी 
तरह अमूर्त है। उस पर किसी भी पुदूगलका बोफ नहीं लद सकता । किसी भी बाहय 
वस्तुका बोक नही लद॒ सकता । -बोक लगता है तो इसपर अपने कषाय विकल्प का ही 
लद॒ सकता है । जैसे लोग कहते है कि ग्रास्तीनका सांप जैसे बाह में श्रास्तीनमे साथ है 
तो बडे आरामसे वहां पडा है श्र इस ले, ऐसे ही हमारे जो ये विषय कषायके परिणाम 
है तो मेरा घात करनेके लिए यों है जैसे कि आस्तीमका सांप 
भावनानुसार प्रवृत्ति--सब जीवोपर क्षमा करे । कोई जीव हमारा बिगाड नही 
कर सकता । जो मनमे रहता है कि हमको इसने ऐसा दुखी किया, मेरे साथ इसने यों 
बर्ताव किया, अरे मुभे दु.खी करने वाला; नही, मेरे भ्रन्दर जो ये विषय कषाय रूपी सर्प 
है ये ही हमे दुखी करते, दूसरा कोई-नही, दुःखी करता -। अ्रपनेकोी शान्त बनानेकी भावना 
हो तो भीतरमे ही कोई सही निर्णाय बनालो कि निम्नह अ्रनुप्रहसे शान्ति नही मिलने की । 
अपने ही अन्दर दर्शन करो श्रपने आपके अन्तृस्तत्त्वका। यह ही हूँ मैं, और कुछ नही हूँ । 
श्रद्धाका ही फल मिलता है, गष्प-करनेसे- कुछ लाभ नही, मिलता । अगर संकल्प कर लिया 
श्रद्धों हो गई, एक हृढ निर्णंय कर लिया कि मैं तो ज्ञानमात्र हैँ, और कुछ नही हुं तो उसे 
शल्य, न सतायथगी, मेरा काम जानने- का है | जाननेके सिवाय और कुछ मेरा काम 
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नही । क्रोष, मान, माया, लोभ ये मेरे कुलसे' वाहर को चीजें है, मरे कुल की रीति नहीं 
है कि कषाय कहू । झरा ऐसा भाव तो भरो, कपायमे फर्क' आ जायगा । जैसा सोचेंगे 
वेप्ती ही वात बनती है । जैसी भ्रपने मनमे भावना बनायेगे वैसी ही बात वन जाती है। 
बरुवा सागर की एक कथा है कि कोई एक सेठ और एक वाबू जी मे मासी में मुकदमा 
चलता था। तो बाबू जी के पास कोई अच्छा साधन न था, वह वकील कहां से करें! 
और भी मुकदमे का सारा खर्च न कर सकता था। सेठ तो वकील भी कर सकता था, 
मुकदमे के पीछे बडा घन भी खर्च कर सकता था । जब वाबू जी ने जाना कि जीत का 
पक्ष तो मेरा है पर मे किसी तरहसे सेठ पर काबू नही पा सकता । तो उसके मनमे क्‍या 
वात आयी कि मुकदमे की जो पहली तारीख थी उस दिन भांसी जाना था सेठ को, वावू 
जी ने तोगे वाले को एक दो रूपये दिया श्रीर कहा कि देखो अ्रमुक सेठ इस रास्तेसे 
श्रायगा, उसे अ्रपने तागेपर विठा लेना, वह जो कुछ भी दे उससे ले लेना, मागना कुछ 
नही, रास्तेमे उससे यह कहना कि क्या वात है सेठ जी, श्राज झ्रापके कुछ हरारत है 
क्या ? आपका चेहरा वडा उदास है, आझापकी तवियत खराब है क्‍या ? यही वांत बाबू 
जीने कुलियों से कह दी, यही वात टिकट देने वाले से भी कह दी । यह सब इन्तजाम 
वावूजी ने पहिले ही कर दिया । जब सेठ उस रास्तेसे श्राया तो वह तागावाला 
झट उसके पास श्राया । जब सेठ ने कहा भाई स्टेशन तक ले चलनेका क्‍या लोगे ? 
४ श्राने * दो आने लोगे ? . : श्रच्छा चलो 3 तो जब सेठ उस तांगे पर बैठा 
हुआ. जा रहा था तो वहा कुलीनें कहा--सेठजी क्या वात है ? आपका चेहरा श्राज कुछ 
गिरा सा मालूम होता है, श्रापके चेहरेमे कुछ हरारत मालुम 'होती हैं ।श्राप की 
तबियत खराव चल रही है क्‍या ? सेठ तांगे वालेकी यह वात सुनकर बडा हैरान हो गया । 
श्रागे गया तो कुलियों ने भी वही बात कही, टिकट बांटने वाले ने भी वही बात कही । 
अब तो सभी के द्वारा वही सुनकर सेठका चित्त बिगड गया, सचभ्ुच' बीमार' हो गया 
उस दिन वह स्टेशन से ही घर वापस लौट गया । मुकदमे मे न गया। वह तारीख ऐसी 
थी कि यदि कोई न जाय तो उसके विरूद्ध फैसला होगा / भ्राखिर सेठ मुकदमा ' हार गया | 
' तो जो जैसी भावनां बनाता है उसको 'वैसी' बात बन जाती है ! ४ 
'_> सत्े प्राणियोको-आत्मवत 'देखतेमें पाण्डित्य--वहुत ' से लोग' किसी बीमारके वास 
जाते है तो उसके सामने ऐसी बाल कहते हैं कि जिससे' उसके श्रन्दर और घबड़ाहट बढ ! 
"है तो समझते हैं कि हम सहार्शुभृति'दिखा 'रहे मगर 'होता है' उसका उल्टा - । भरे: उस 
बीमार व्यक्तिको तो धैर्ण दिलानो चाहिएः-जैसे श्ररे तुम ठीक हो जाझोगे, किसी तरहकी 


्‌ 
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चिन्ता न करो; .:। मित्र वास्तवमे वहां है जो अपने मन, वचन, कायकी ऐसी चेष्टा 
फरे कि जिससे दृसरोको पाप कार्यो दूर होनेकी प्रेरणा मिले और जिसे देखकर सुनकर 
दूगरे जीव अमन्‍न हो । सत्र जीवोकों एक समान माने । नीतिहे, आत्मवत्र्‌ सर्वेभूतेषु य पड़- 
यति से पण्ठित । जो सर्वप्राणियोकों अपनी तरह देखता है उसे कहते हे पडित । शान्त रहे, 
फ्रॉंधन अगे । देखो जो जानी पुरुष होता है उसके क्रोध भी जगे तो भी उससे दूसरोके अहित- 
का कार्यनहीं ही सकता प्ौर जो श्रजानी पुरूष है वह मित्र भी वन जाय तो भी उससे हानि- 
की सम्भावना रहती है एक कथानक आया है कि एक राजाने अपने सोते समयके लिए 
पहुरंदार एक वबन्दरकों बनाया । वच्दर वड़े समभदार होते है, भैया वह वन्दर वड़ा भ्रच्छा 
पहुरा करता था । एक तो वैसे ही बन्दरकी सकल देखकर लोग डर जाये और दूसरे उसके 
हायमे थी तलवार । एक दिन राजाकी नाकपर एक मबव्ी वार बार उसी जगहपर ग्रा 
ग्राकर बडे । बदर उसे बार वार उडा देता था । यो जब कई बार उडाया श्रीर वार बार 
उसी जयहपर बैठे तो उस बदरको मक्खीयर क्रोध श्राया उसने सोचा कि यदि मैं इस राजा 
की नाक ही उड़ा दूँ तो किर यह कहा वैठेगी । यह सोचकर उसने तलवार उठाया झौर 
राजागते नाक उडा दियां। तो भाई मित्र मूर्ख हो वह भी अधिक खतरनाक होता है 
ग्रीर, देखो एक अपश्रन्गगे बोलते है पडित. शत्रु्भलो न मूर्खों हितकारक | अच्छा अब 
पंडितकी वाल सुनी एक जिरोजाजाई जी थी जिन्होंने हमारे गुरू थ्री गरेशप्रसाद जी वर्गीको 
पढ़ाया था। तो चिरोजाबाई की ननन्‍्दका नाम ललिता था । दह्‌ ललिता पढी लिखी न थी 
सो साईजी ने कहा लखिनासे क्रिःतुम काड समेटीका काम करते हो तो झ्रगर कोई कागज 
तीये पडा मित जाया करें तो उसे उठाकर-अलिम रख दिया करो, व जाने उसमे क्या लिसा 
हो | शव एक दिन गलतीस एक कागज दरवाजेमे नीचे चला प्राया झ्लौर बाई जी जैसे ही. 
मन्दिर छायी शीर कागज पठ रखा तो उसमे भकतामरका एक एलोक लिखा था। अव 
उन्टे ललितापर बड़ा गुस्सा आया। वेह बडी वर्मात्मा थी उन जैसा होना बड़ा कठिन है 
साथ फे समयसे । बह बेटी सरल घीघौर बडी प्रतिभा वाली थी मगर उन्हे उस समय 


जा .तापर गुस्वा करा गया, तो ऊार अठारीपर चढ़ो भ्ौर ललिताके कोटा पकड़ कर शुस्सामे- 
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है वह जानता है कि किसीका क्‍या बिग्राड करना ? कोई परिस्थिति बन गई तो तुरन्त 
भनमोटाव हो गया, इतनी बात है मगर भीतरमे भलाईकी बात नहीं भूल सकत्ता ज्ञानी, 
मम 25 30 3 कट देखता है | देखो वात बातमे स्थापना मिलती 
| सा यह। स्थापनाकी ही तो बात है। जो 
दूसरे जीवबी अपने स्वरूपवी तरह देखेगा उसे विषय कपायोकी आपत्ति न सतायेगी । 
अपने प्रशस्तभावसे श्रपन्ा उत्थान---दंखो लोग कहते है कि यह बहुत सुन्दर है, 
वहुत अच्छी सकलका हैं | मगर सुन्दर कौन हैं बतलाग्रो ? किसी पुरुषका या स्त्रीके कोई 
सकल रूपकी बात कहे तो क्या उसके भीतर हड्डी चाम श्रादि नही है ? जरा उस ऊपर 
चमडीके शअन्दरकी चीज ध्यानवे तो लावो तो सारा पता पड जायगा । लेकिन जब ऊपरसे 
राग भाव है तब यह सुन्दर लगता है और जब रागभाव नही उठता तब सुन्दर नही लगता 
तो' बाहरमें कोई न सुन्दर है न असुन्दर । श्रा का रागभाव सुन्दर वना देता और हूं पभाव 
असुन्दर बना देता । जो चक्‍क्री चल रही है वह अपनेमे चल रही है। जो कुछ बीत रही 
है वह अपने आपमे बीत रही है । अपना भला करना हो, इस जीवनमे भी अपनेको सुखी 
रखना हो, परलोकमे भी अपनेको सुखी बनाना हो तो कपायो का परिहार करो प्रभी 
कषाय मूलसे नष्ट तों न होगी । मगर इन कषायोपर विजय प्राप्त करो । मुझे नही करना 
है क्रोध क्रोधके कारण मैं तुरत्त दुखी होऊगा और जिससे बोलेगे वह भी ढुखी हो 
जायगा । शान्‍्त रहनेमे कितना प्रानन्द श्राप पायेगे और क्रोध करनेमे तुरन्त अशान्त । 
दूसरेकी प्रशसा करनेमे श्राप तुरन्त आनन्द पाणेगे ओर दूसरेकी निल्दा करनेमे झोप श्रानन्द 
न पाणेगे | मोहसे भले ही कोई आनन्द मानता हो । गप्पाष्ठकमे बैटनेमे तो रात्मे १२ 
पजा देंते है । भले ही ऐसा करे, लेकिन उस गप्पमे होता क्या हाँ बस दूसरोकी निन्‍्दा 
करना । जहा किसो न क्रिसीवी निन्‍दा भरी बात हो वही गष्पवाद कहलाता है । का 
देखो किसीकी निन्‍दा करते हैं, क्रिसीकों गाली देते है तो भीतरमे कई घटे पहिलेसे 
सोचना पडेगा, विकल्प करना पडेगा, एक हिम्मत बनानी पडतो है, कयोकि वह प्रन्यायकी 
बात है / तो पहले अपनेको दुखी कर डालेगा तब कही वह इूसरेकी निल्दा कर सकेगा 


और श्रगर किसीकी प्रशसा करे तो बडी प्रशसासे बोल सकते । और, जो सुनेगा वह भी 


खुश हो जायगा आपको हाथों उठा लिया जायगा । तो देंखलो जो द्व षकी बात है 
उसके करनेमे कितना विकल्प मचाना पडता है बहुत पहलेसे | तो बतोग । पक 
क्या फायदा, जिससे खुदको भी दुख हो और दूसरेको भी दुखी होना कै को 
सद्व्यवहार बनाये क्या है । ऋरे भाई बडे से तो हर एक कोई दब जाता है । बड को वो 
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जो चाहे क्षमा कर देता, क्षमा भी क्या करता ? वश नहीं चलता मगर अपनेसे छोटोको 
क्षमा करे, अ्पनेसे छोटोको श्रादर दे, अपनेसे छीटोकों साथ लेकर चले तो उसे कितनी 
प्रसन्‍तता होती है ? कितना आपका प्रशस्त भाव भरा रहता है। आपको सही करतूत बिना 
दूसरा झ्रापको कोई बडप्पन देने वाला नहीं । क्षमाशील बनो । यह बात तब बन सकती 


है जब अपने श्रापके स्वरूपका दर्शन हो । 
स्वरूपदर्शन बिना परमार्थविश्रामकी श्रसंभवता--जब तक अपने स्वरूपका ठीक 


परिचय नही है तब तक बाहरमे करने करनेके विकल्प लगाये रहते कि मुझे यह करना 
है । यह काम करनेको पड़ा है, मगर यह तो सोचो कि काम करनेसे शान्ति मिलती हैया 
काम न करनेसे शन्ति मिलती ? इसी बातपर विचार कर लो । मेरेकी यह काम करनेको 
पडा है, यह व रनेको पडा है, जब तक यह विकर्प रहेगा तब तक शान्ति न मिलेगी । देखो 
हम आत्माकी बात कह रहे कि बाहरी पदार्थ हमसे अत्यन्त जुदा है। उसमे हम कोई परि- 

णते नही कर सकते ॥ हम केवल श्रपने परिण्णाम कर सकते, दूसरेका परिणाम नहीं कर 
सकते । तो जब यह ध्यानमे आता है कि बाहरी पदार्थ अपना उत्पाद अभ्रपना व्यय कर रहा 
है उस प्रवृत्ति को मैं करने वाला नही हैँ तो उसको स्वतन्त्रताका वोध होता है, भेरे करने' 


को कुछ काम नही रहा कृतकृत्थ है ऐसा भीतरमे बोध होता है तो उससे शान्ति मिलती है । 
एक आप मकान बनवा रहे है तो जब तक वह मकान नहीं बन जाता तब तक आपको 


कितनी ग्लाकुलता रहती है । परमिट मगाना है, इटे लाना “है, लोहां लाना है, इंजीनियर 
बुलाना है कामके समय भी सोचते आर।मके समय भी सोचते । और जब मकान बन जाता 


है तो उस समय आपको आराम मिलता है या नहीं ” मिलता है। क्यो ? यह ध्यानमे आया 
कि मेरे को अब मकान बनानेका काम नहीं पडा इस रथालका आनन्द आया ॥। खूब 


भली भाति विचारपूर्वक सोचो, उस पुरुषको मकान बनानेका आ्रानन्द नहीं 
आया किन्तु मेरैको अब मकान बनानेका काम नही रहा इस कारण आनन्द आया । अ्रव 
जो भाव मकान बननेके बाद किया वही भाव अगर मकान बननेसे पहिले करले तो क्या 
वह खुश न होगा सोधुजन ज्ञानीजनन पहलेसे ही यह भाव करते है कि मेरेंको दुनियामे कुछ 
व रनेको रही पड। है. अपने भाव सुधारना अपनी दृष्टि बनाना, यह हो काम मेरे करनेको 
हूं बाकी कोई काम मेरे करनेक्ो नही पडा । तो देठो अपने आप में सुखी शान्‍्त हो गया 
त्रि नही ? तो भाई विरागतामे ग्रानन्द आता । है, रागमे आनन्द नही. आता राग त्यागि 
प्हूचू निजधाम, आकुलताका फिर वया काम राग व्यागकर मैं अपने धाममे पहुच जाऊ 

में अपने ज्ञानस्वरूप अन्तस्तत्त्वमे पहच जाऊ तो फिर वहा गञ्रावुलताका कोई काम नहीं 
रहता श्राकुलता वहा होती है जहा यह बात बैठी है कि यह मै हैं, यह मेरे करनेका काम 
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है, मेरेकी काम करना पडेगा ऐसी बात कतृत्वकी भोकक्‍तृत्वकी अहकारकोी ममकारकी वात 
चित्तमे समायी हो तो वहा श्रवश्य ही कष्ट होगा । तो कष्ट दूर होनेंकी बहुत सरल विधि 
हे, करते बने तो करलें, केवल ज्ञानसाध्य बात है | भ्रात्मानुशासनमे लिखा है कि हैं सुकु- 
मार पुरुष यदि तुमसे तपश्चरणका कप्ट नहीं किया जा सबता हैतो मत करो, किस्तु 
कपाय वैरियोको तो जीतना ज्ञानसाध्य है सो ज्ञानसाध्य यह कार्य यदि नहीं कर सकते तो 
यह तुम्हारी मृढता है । ' 

स्थापना निन्षेंपके प्रकारोषपर विह॒गमहष्टि---७ तत्त्वोबा व और भी अग्य पदार्थोका 
लोकमे व्यवहार किस तरह होता है, कैसे लोग उसके बारेमे समभते है, उसका उपाय 
क्या है ? इस बातकी चर्चा चल रही है। नामस्थापना द्वव्य और भाव, इन चार निक्षेपो 
से पदार्थके प्रतिपादभका व्यवहार होता है जैसे जानते है जाम न रखें तो व्यवहार कंसे 
चलेगा, किसको बोलना किसको वया समझ्कान! ? तो नाम निक्षेप तो पहले ही शावश्यक 
हो गय। फिर स्थापना न हो तो कैसे परिचय हो #* यह वही है । देखिये स्थापना दो तरह 
से समभना है एक तो समभना है साकार ढग से और एक समभना है जो नित्यप्रति हमारे 
प्रयोगमे ग्राता है उस ढंग से अ्रथवा एक तमेद्भावस्थापना ओर एक अतदुभाव स्थापना 
भगवानके आकारको तरह मूर्ति बनाकर उसमे यह मानना कि यह भगवान हैं यह है 
तदुभाव स्थापना और तास, ककड वगैरह अश्रतदाकारमे बादशाह वजीर ग्रादि की स्थापना 
करना अतद्भ।व स्थापना है। श्रब जरा मुझ कैरके निरन्तर प्रयोगमे झ्राने वाली स्थापना 
देखो जैसे किसी पुरुषको देखकर यह निराय होता है कि यह फ्लाने रब्द है यह वो स्था- 
पना हो गई। जान गए कि यह इसका नाम है । किसी पदार्थ थाप देनेका नाम स्थापना 
है । तो जब पहिले नामनिक्षेप धर लिया गया सज्ञा जिसकी रख ली गई तब उसमे कोई 
स्थापना बनती हैं, और वह स्थापना दो प्रकार से है, देखिये प्रयोगके रूपसे तो सबमे 
स्थापना चलती है अ्रन्यधा बात भी नही कर सकते । नाम जान लिया फलाने चन्द, यह 


तो नाम हुआ, श्रगर यह है फलाने चन्द, इस परेहका बोध न हो तो कोई काम चलेगा 
क्या ? जब स्थापना हो गई तो अ्रब स्थापनानिक्षेपकी वात चल रही है । यह स्थायी 
स्वरूप ऐसा यो जो आरोपित है उसे स्थापित बहते है! जैसे वास्तवमे इख तो वह 
है जिसके देव आयुक्रा उदय है जैसे स्वगंके देवोका इन्द्र है यह भी इन्द्र है तो वास्तवम इनक हे 
है लेकिन किसी काठकी पत्थरकी मूर्तिमे इन्द्र की स्थापना करना यह कहलाती है स्थापना 
यह वह है, यह इन्द्र है, इस तरहकी प्रतिष्ठा हुई तो वह है तद्॒भाव स्थाउना तो अब यहा 


देखिये कि जो मनमे कल्पना की है बह तो है भावइनद और जो द्रव्य है जो साक्षात 5 


मोक्षशास्त्र प्रवचन रे भाग ल्‍ञ के 
ग्रायु वाले की जाति वाला है और एक मूर्तिमे उस इन्द्रको स्थापन्ता की तो यह हुई उसकी 
प्रतिष्ठा । तद्भावप्रतिष्ठा, अतदूभाव प्रतिष्ठा । ; 

तासनिक्षप. व स्थापनानिक्षेपमें श्रन्तर.--देखो नामनिक्षेप और स्थापना 
निपश्नेषत्ते अच्तर क्या, है? किसी का नाम भी धर लिया-यह महावीर और परतिमामे 
स्थापित करे यह महावीर, तो इन दोनो महावीरोमे अच्तर है। नामके महावीरमे तो 
आदर नही है। वह तो मात्र एक ताम रख लिया गया। नाम तो रख लेवे कोई महावीर 
श्रीर इसके कर्म हो बहुत खोंठे तो वह नामनिक्षेपकी ही तो बात रही। पर मूहिमे महा- 
वीर स्वामीकी स्थापना की तो उस मुत्तिका आदर करते कि नहीं ? तो स्थापतामे भ्रादर 
होता है, नाममे आदर नही होता । जैसे लोकमे भी देखलो जैसे मानो कोई राजा है, 
राष्ट्रपति है, जिसका कि कुछ नाम है ता-जैसे कि कुड नाम है ना-जैसे प्राजकल गिरि 
नाम हैं"! तो उस गिरिकी कोई फोटो हो और उसपर ३ोई कालिमा योत दे था नीचे 
गिरा दे या जूता चप्पल मार दे तब तो यहाकगडा खडा हो जाता है ना, और मात्र लो 
यहा इसी मुहल्लेसे किसी लडकेका नाम शिरिं रख दिया जाय तो उसे तो चाहे कोई 
लाठी मारे, चाहे नालीमे ठक्केल दे फिर भी किसीको बुरा तो नही लगता । उसपर तो 
कोई देशद्रोहका अपराध नहीं है। और जो राष्ट्रपति है उसके फोटोपर कोई अबि-- 
नय करे तो उसपर देशद्रोहका अपराध गाया जाता है। तो नाम और स्थापत्ताका 
प्रत्तर तो रही दिख रहा है । किसीका नामाधर दिया बद्ध मान, तो भले ही नाम धर 
दिया, वच्चा है, उसे जो चाहे थप्पड मारे, कुछ भी करे, तो उसपर कोई बुरा मानता है 
क्या ” बुरा तो नहीं मानता, श्रौर यदि कोई दोतराग जिनेन्द्र देव २४ वे तीर्थंकर भगवान 
महावीर का प्रतिबिम्ब है उसपर कोई कुछ उपद्रव करे तो उसपर कितना विवाद खडा हो 
जाता है। तो स्थापना मे तो आदर है, नाममे आदर नही होता । नाम तो एक बात 
के लिए होता है । 

वस्तुके परिच्छेदतकी व्यवस्थापक पड्खंड चक्रः--देखो एक थोडी सैद्धान्तिक 
विधिसे इतराभिमत बात कह रहे है जो लोग मानते है कि सारा जगत एक है, सत्स्वरूप 
है, अब उनकी ओरसे देखो चलो तो मानो एक सत्स्वरूप जगत कोई भी पदार्थ हो वह ६.. 
बातोमे परखा जायभा-चाभ, स्थापना, द्रव्य, भाव, क्षेत्र ओर काल। ६ तरहसे' परखा 
जायग।। ०से यह घडी है तो 'घडी' नाम हो गया और केवल इस वस्तुमे घडीका नाम 
हरा यह “थपना ही गई भव घडीमे आगे पीछेकी जो पर्याय समभम आतो उस प्रकार 
आरोप वियालो द्रव्य हो यया। घडीकी वर्तमान वात ससममे आतो वह भाव हो गया 
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और घडी कितनी जगहको रोके है, घडीके जो निजी प्रदेश हैं वह क्षेत्र हो गया और घडी 
की वर्तमान स्थिति क्‍या है वह काल हो गया । तो एक कल्पनासे अवगत सत्‌ जगत एक 
ही रूप है मानलो सद्र प है तो उसकी परख जब हम ६ प्रफारसे करेंगे तो देखो उसमे ६ 
द्रव्योकी फाकी श्रा जायगी। नामसत्‌, स्थापना सत्‌ । द्रव्यपत्‌, भावसत्‌, क्षेत्रसत्‌ काल- 
सत्‌ । नामसत्‌ू--तामका काम है चलाना, नाम बिना कुछ त्र॒लता तो नही । ज॑से लोगों 
ने देखा होगा कि जब बहुत सी महिलायें बैठ जाती हैं गान करनेके लिए, मगर कोई नही 
गाती तो वे कहती है--श्ररी जीजी, श्ररी बुआ, तुम नाम तो घरो मायने गीत उठाग्रो तो 
सही, हम फिर सम्हाल लेंगी । तो देखो नामका काम चलाना है। नाम न घरे तो क्‍या 
चलेगा ? इतने सब भाई है, अगर किसी का कुछ नाम न हो तो बतलाओ व्यवहारका 
काम चल सकेगा क्या ? कोई व्यवस्था बन सकेगी क्या ? कुछ भी व्यवस्था नहीं चल 
सकती । तो नामका काम चलाना है। जो चलनेमे सहायक है उसे कहते हैं धर्मद्रव्य तो 
जब हमने नामकी विधिसे पदार्थकों देखा तो हमे वहा धर्मद्रव्यकी भाकी हुई । स्थापना 
सत्‌-स्थाप देंवे, फिट कर देवे तो ऐसा फिट करने वाला है अ्रधर्म द्रव्य । चलते हुए कोई 
ठहर जाय । स्थापनासत्‌ बोला तो उसमे अधघर्म द्रव्यकी कावी हुई। द्रत्यसत्‌ बोला वो 
उसमे पुद्गल की र्राकी हुई, द्रव्य, वस्तु, पिण्ड, गुण पर्यायका पिण्ल, पिण्डरूप देखा, द्रव्य, 
दृष्टि से। भावसे देखा तो जीवद्रव्य श्राया । क्षेत्रसत्‌ में श्राकाएद्रव्य शा गया और काल- 
सत मे समस्त समय श्रथति काल द्रव्य आ गया । तो ऐसे अतरक्य श्रीर कल्पना की विधियों 
से परखा जाता है ती छह द्र॒व्य आगये । उस एकको परखनेको केला की बात कह रहे 
है। एक सत है, एक सत उसके इस तरह ६ रूप वर्तमान है, यह कहनेका प्रयोजन नही, 
किन्तु समभनेका प्रयोजन और सभी बातो का निर्णय इत ६ हृष्टियोसे होता है। उनमे 
से ४ ये निक्षेप है--तामनिक्षेप, स्थापतानिक्षेप, द्रव्य निश्षेष और भावनिक्षेप । तो वाम 
कुछ भी घर दो, आखिर एक परिचय ही तो कराना है और कभी कभी कोई कोई नाम 
जाति, गुण, कर्म आदिक की वजह से भी रखे जाते है । तो भी उसमें भ्रत्य निमित्त नहीं होत 
और कोई निमित्त की बात ही नही मावूम होती । कोई नाम रखा जाता है । जैसे बहुत से 
ताम घर देते-टिक्कू, छिट्ू तो बताश्रो उनमे कोन सी खासियत थी ? और, पद्युओका नाम 
भी है कि जिनकी जाति है गाम, मेंस वर्गरह, अब जिनके ये नांम धर दिया, उनमे स्था- 
पनाकी बात चलती है। नाम घरे बिन स्थापना की बात नहीं चलती, तो नाम श्रौर 


स्थापना मे यह प्रन्तर है कि नाम मे तो आईन्दा आ्रांदत नहीं और स्थापना में आदर अपमान 
वी वृत्ति उठा करती है ॥ एक बात, दूसरी बात यह हैँ कि नरम घरा भ्ौर परखा कि 
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इसका यह नाम है, यह तो एक दूसरा ज्ञान हुआ ना तो वहां स्थापना हो गई। तो जहा 
यह बुद्धि हुई कि बह यह है इसीको स्थापना कहते हैं । 
निक्षेपविधिसे लोकव्यहार फरनेकी सकलजवनप्रवृत्ति--देखो पदार्थ के ज्ञान 
करनेकी तरकीवचल रही है। इस विधिसे हम जानते है और यह प्रयोग जीवनमें आता 
रहता है देखो जैसे कोई लोग अनेकान्तका खण्डन करते है तो अनेकान्तका (स्याह्वादका) 
सण्डन करने वाले स्वयं अनेकान्तका आ्राश्नय रखते है, रात दिन रखते हैं, उससे वे अलग 
नहीं हो सकते, भले ही खण्डन करे, जैसे कौन नही प्रयोग करता लेन देत का ? किसीने 
किसीकों वु.छ रुपया उधार दिया ओर एक साल वाद उससे व्याजसहित लेता है तो चवुद्धि 
मे दोनो बातें सम्भव है कि नही, यह वही आदमी है जिसको यह उधार दिया था, इस 
तरह सममभमे श्राया ना । और, यह श्रव १२ वमाहका श्रादमी है। जिस द्विन दिया था 
उसी दिन से जिस ढगमे थो उसीमे रहे श्रौर ये १२ महीने न श्ायें तो उससे कुछ लेन देन 
किया जायगा क्या ? अपरिणामी तत्त्वसे कुछ कभी लेन देन होता क्या ? रात दिनके 
व्यवहारमे लोग श्रभेकान्तका आश्रय ले रहे । बच्चे है, जवान हुए, बूढे हुए, अब माता 
बच्चे से बच्चे, जैसा प्रेम करती है। उस बच्चे के जवान हो जानेपर वह मां-बच्चे जेसा 
प्रेम उससे नही करती । कुछ प्रेमतो रहता ही है। प्रेम क्यो रहता कि उसे यह बोच 
हैं कि यह तो मेरा वही बेटा है, और बच्चे जैसा ख्याल बयो नहीं आ्राता कि वहो अवस्था 
भेद हो गया। तो मित्य भर अनित्य दोनो बाते सामने आयी कि नही । किसी मनुष्य 
का परिचय कोई करता है तो श्रनेंक हृप्टियों से करता है । यह इसका मामा है, यह 
एसका चाचा है: यों सभी बातें समभमे आती हूँ कि नही ? और कर रहे है अनेका- 
सका उपयोग झोौर वे अनेकान्तवा खण्डन करे मगर श्रनेकान्तका विनाश तो नहीं होना ! 
स्थाद्वाद यो सना कंसे कर सकते, नाम, स्थापना, द्रव्य, भाव इन चार निक्षपरोका वरावर 
प्रयोग करते है निक्षेपप्रयोग व्यवहारमे श्राता है, पर नहीं जानते तो मत जानो, प्रयोगमे 
तो था रहा है । तो यह यह है, यह वही है, इस प्रकार स्थापना करनेंका नाम है स्थापना 
प्रध्यनिक्ष प । निक्षपत्रा अर्थ है विसी निर्णयमे रख देवे । तो स्थापना निक्षफ्स यहु सब 
गमझा, फोटो! फोर्ट स्थापना होती है यह हमारा पिता है, यह हमारा गुरु है श्रौर फोई 
इतर भीसे पटक दे, नालीगे डाल दे तो बड़ा तेज कगठा हो जाता है। श्र उस 
नाम मात आशमीको बलों गो नीचे टोल दे तब तो कोई ऋूगदा खड़ा नहीं होगा । त्तो 
'वापसामे बादर भ्पमान, झायाक्षा, भावना ये सव रहते हैं। क्निवार्य स्थापना देखो जब 
थीम रखा जार | तब पिसी बन दशशन होने पर व्त स्थापना की जाती है, अन्यथा कोई 





यह कहें! कि क्रतीका नाम ने भी रखा जाय, जिसका नाम नहीं जाना है, ऐसे पदार्थ को 
देखने पर भी तो तस्वीर या पुष्प आादिकमे यह वही है ऐसा ज्ञान हो जायो ना। तो विना 
नामके तो स्थापना नहीं होती । बहा पर भी किसी न किसी तरह का नाम पहिले आया 
तव स्थापना हुईं। नाम शब्द पहले श्राता है, इसी बातपर एक दर्शन स्वतत्र बना शब्दा 
द्रंत। एक भीठका ज्ञान हुआ्रा तो उसमे भी और ट ये दो शब्द जहूर थ्रा जाते है । कोई 
भी ज्ञान करे, कुछ भी परिचय यनाये तो नाम पहले ञझ्राता है। तो जब्र नाम रखा त 
जाकर प्रतिमा वनती है ग्रौर स्थापना होती है । ' 
आनिवारित प्रायोगिक स्थापनाः--आ्रानिवारित स्थापनाकी वातको प्रायोगिक 
स्थापनाके बारेमे ध्यानसे सुनना है कि हम जो अपने झापमे स्थापना किया करते है, 
में वडा पुरूप हूँ, मनुष्य हूँ, साथु हूँ, त्यागी हु, अमुक हु, श्रादिक जो अपने श्रापमे जब किसी 
पर्याय की स्थापना बनाते है कल्पनामे उस थापनेमे इस जीवको सन्मार्ग नहीं मिल पाता 
और ऐसी स्थापना करो, ऐसा थापो, थापना के मायने बैठालना भी है। श्राव्हान करना 
भी है, स्थापना करना भी है। तो स्थापनाके मायने है वैठालना । तो अपने आपका 
जो निज निरपेक्ष परमपारिणामिक भाव चैतन्यस्वरूय ज्ञानमात्र शुद्ध ज्योति है उसमे अपने 
आपकी प्रतिष्ठा बनावे, यह हूं में, और कुछ नहीं। देखो यदि अपने चैतन्य सामान्यमे 
आत्मप्रतिष्ठा हो जाय तो उसी समय दुख दूर हो, जाता हैं। कितनी बडी श्रचम्भेकी 
बात हो रही है ससार मे कि जो वात है, निरपेक्ष जो अपना स्वरूपमे अपनी प्रतिष्ठा नहीं 
कर पाता और पर्यायमे आत्मप्रतिष्ठा कर रहा हैँ, यह में हु, हस मेरे की शान घट न जाय 
ग्रौर उसकी यद्‌वा तद्‌वा सभा भी होती है । एक राजा की सभा बेठी थी, राजा भी विद्वान 
था और उस सभामे आने वाले भो विद्वान आते थे । एक श्रान्तरिक सभा होती थी उसमे 
कवि लोग अपनी कविता बोलकर प्रसन्न रहते थे, दूसरोको प्रसन्‍त करते थे । तो एक बार 
राजा ने कहाकि ऐ कवियों श्राज कोई ऐसी बविता दिखाग्रो जिसने कभी देखी सुनी न हो, 
ऐसी विलक्षण कविता हो, तो एक कवि ने अपनी जेब से कोरा कागज लिया गौर कहाः 
महाराज देखिये आप जैसी कविता'देखना चाहते हैं वैसी तो यह कविता है, मगर यहें 
कविता उसीको दिख सकेगी जो श्रसल बापका हो । जब राजाने वह कागज लिया 5 का 
में बडा गुस्सा आया क्योकि उसमें कुछ लिखा तो था नहीं, मगर उसब सोचा कि यर्दि मे 
यह कहुएा कि इपभे तो क॒ठ लिखा ही नहीं तो लोगे समझ जायेगे कि यह हक अपन 
प्रमल बापका नही है । उमलिए' कह उठा हा 'सचमुच यह बडी विलक्षण कविता ३॥ मेड 
राजाने पासमे बैठे क्रिमी विद्रांत कविसे कहा-जरा देखना कविता अच्छी है ना [? तो उसने 
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प्रपनें हााथमे वह कागज लिया और देखा कि उसमे तो- कुछ भी न लिखा था। उसे भी 
गुस्सा आया मगर सोचा कि यदि में कहुँगा कि इनमे कुछ लिखा ही नही, तो इसमे मेरी 
हसी होगी, यह सोचकर उसने भी कहा-वाह-वाह बडी सुन्दर कविता है। इसी तरहसे 
वहा बैठे सभी विद्वान कवियोंने देखा कि सचमुच आ्राज तो इस कविनें सबको धोखा दिया, 
लिखा कुछ नही है, मगर यह सोचकर,कि यदि कह दे कि इसमें तो कुछ लिखा ही नहीं 
है तो लोग समझभेगे कि यह तो नकली बापका है भ्रसल बापका नही है, सबने कहा-वाह 
: वाह यह तो बहुत ही सुन्दर विलक्षण कविता है। अ्रब देखिये अपनी प्रतिष्ठामे श्राकर ही 
तो उस कोरे कागजमे कविताकी प्रशसा की । तो इस पर्यायमे झात्महपकी स्थापना करने' 
की बडी-बडी विडम्बनाये है । इसीको कहते है मिथ्यात्व, मोह । 

सम्यक्‌ ज्ञान सहित श्रात्मप्रतिष्ठामें कल्याएलाब--प्रे भाई जो में हूँ, मेरी जो 
सहज प्रतिकृति है उसमे स्थापना कर ली, यह है परमात्मा, यह है भगवान, जीवमे रहने 
वाला चैतन्यस्वहूप है, अपने आपमे शाश्वत प्रकाशमान स्वभाव है ॥ परतु अपने सहजस्वरूप 
की प्रतिष्ठा न करके जो पर्याय है, विनश्वर है जो मेरी बन नहीं सकती उसको मान 
लिया कि यह मैं हूँ तो ऐसी श्रापाकी स्थापना करनेका फल बहुत बुरा होता है, हम क्या 
कर रहे, सिवाय इसके कि कोई प्रतीति बनाये रहते है, बाह्य पदाथोका हम क्या परिणमन 
कर सकें ? बाह्य पदार्थ तो बाह्य है, भिन्‍न है, मुझसे अत्यन्त जुरे हैं, उनका हम कुछ कर 
नही पाते । बस एक प्रतीति बनाये रहते है, कल्पना बनाये रहते, बस यही काम' कर पाते 
हैं, । तो ऐसो प्रतीति करे जिससे कि शान्ति मिले | देखो नुकशानकी बात कुछ भी नहीं 
कही जा रही जैसे लाभ मिले वही बात कही जा रही है, जो सच है उसके जाननेमे कभी 
भी कोई हानि नही है , लाभ ही लाभ है। जो मिथ्या है, उसको अ्रत्य रूप समभनेमे हानि 
है, धोखा ही धोखा है । और देखो-जीवकी प्रकृति भी ऐसी है कि धह॑ सच समभनेकी 
श्राकाक्षा रखता है, बालक हो तो, जवान हो तो, वृद्ध हो तो, कोई धटना हो, कुछ बात हो 
तो उसमे सच-सच समभनेकी भावना रखते है। सच सच समभझनेमे कही आपत्ति नही 
है। आत्माका सत्य है श्रात्माका निरपेक्ष चेतन्यस्वरूप अब उसमे आत्माकी प्रतीति करे 
कि पह हूँ मे, इसमे लाभ ही लाभ है, पापका क्षय होता है पुण्यरस बड़ता है, मोक्षमार्ग 
मिलता है, तत्काल शान्ति होती है औऔजर समाजमे भी बहुत-व्यवस्था रहती है, आदर होता 
है शान्तिकी स्थापना होती है, धर्मके लिए यही कहा जा रहा है कि भाई अपने श्रापका जो 
यथार्थ स्वरूप हे उस स्वरूपको मानले कि यह हूँ मै परमात्मास्वरूप, सिद्ध हो जायगा, सब 
ऋषद्धि सिद्धि हो जायगी । एक सत्य समझ ले कि यह हूँ मे एक चैतन्यस्वरूप मात्र । कितना - 
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बडा फागडा' हैं मोहमे कि दूसरेसे लेन देन नही, सम्बन्ध 'नहीं, कुछ उससे आधार नहीं, 
सभी जीव चाहे लडका हो, लडकी हो, स्त्री हो, ' कोई हो, कुछ भी श्राघार नही, कुछ भी 
सम्पूर्क नही, अत्यन्त भिन्‍न पदार्थ हैं, लेकिन चित्तमे जब यह बैठ रहा है कि मेरे सर्वस्व 
तो ये ही है तो वहा वह बडे अन्चकारमे रहता है, उसमे यह जीव अशान्त रहता है, व्याकुल 
रहता हैं, मार्ग ही नही मिल रहा, और एक सत्य बात समझ लीजिए कि सर्व जीव स्वतस्त्र 
है, सबके अपने अपने कर्म जुदे-जुदे है, सबका पालन पोषण उनका उनके कर्मानुसार 
होता है। कोई जीव किसी जीवका कुछ करने हरने वाला नही है, ऐसा पोध्क्यि देखे, ऐसी 
स्वतन्त्रता देखें तो घरमे जब तक रहेगे तत्र तक कैमा शानसे रहेगे और कौपा शान्तिसे 
रहैगे, वहा भी आनन्द श्रानन्द आयगा । और, किसीने घर त्याग दिया हो और यह सत्य 
स्वरूप समभझमे श्राया हो तो उसे-वहा सत्य शान्तिका उन्नयन है ही । शान्तिका कारण एक 
सम्यग्ज्ञान है । सच्चा बोध करे, मोह हटावें । 

मोहमें भौर रागमें श्रन्तर--देखो मोह और राग ये श्रलग अलग चीजे हैं। श्राप 
लोगोका हमारे प्रति लगाव है तो इसको मोह कहेंगे कि राग ? मोह न कहा जायगा, मोहमे 
अन्घेरा छाया रहता है, कुछ विवेक नही रहता, उसे तो राग कह सकते शऔर किसी मोही 
को श्रपने पुत्रमे जो आशक्ति है प्र म रहता है उसमें मोह है। तो मोह और रागमें श्रन्तर 
है कि नही ? मोहमे विवेक नही जग सकता यहा विवेक जग सकता, है । तो मोह छोडकर 
भी घरमे रहा जा सकता है, विवेकपूर्वक जब तक राग विद्यमान है रहा जा सकता है 
भ्ौर उसकी व्यवस्था बहुत उत्तम बन सकती है। एक बात निर्णयमे रखे कि हमे तो मोह 
को त्यागना ही है । अ्रभी त्यागन! है, तुरन्त त्यागना है, और उसमे जरा भी गुजाइस नहीं 
रखना कि थोडा मोह किसीसे रखे तो रहे स्तीसे या धनसे या बच्चोसे । यह श्रापकों हानि 
की बात नही कह रहे । मोह त्याग देगे तों उससे कही आपकां घर नहीं बिगडता | ्रापके 
परिवारका जो सचालन है वह भी बिगडत। प्िल्कुल नहीं, बल्कि उत्तमता आती है,' घरमे 
रहे।निर्मोह होकर । तो अ्रपने आपका जो निरपेक्ष सत्य सहज स्वरूप है उसमे अपने श्रापकी 
स्थापना करना वह है इस जीवके भलेका उपाय । और बाह्य पदार्थीमे अपने आपकी इस 
स्थाप्य पर्यायमे आपाकी बुद्धि करे तो यह ही इस जीवके लिए है महान कष्ट और विडम्बना 
की बात, ज्ञानी ज्ञानसुधारस पीजो, प्रियतम ज्ञानसुधारज पीजो श्राप लोगोंने क्या कभी प्रियतम 
देखा है ? प्रियंतम का ही बिगड करके बना है प्रीतमा-प्रीतम शब्दसे किसे कहा गया, लोक 
में प्रिय वस्तुत. कौन है सो परखिये और स्वामीका सेंया रूप बिगड गया। सेंया कहो, 
स्वामी कहो, ये तो स्त्रियोके होते होगे स्वांगी सैंया वगैरह ? शरे पुरुषोंके भी होते हैं, पत्मेके" 
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जीवके होते है । सैया भी प्रत्येक्र जीवके है, प्रीतम भी प्रत्येक जीवके है, मगर परवा नह 
कि मेरा सैया कौन ? मेरा प्रीतम कौन-है ? पीतवम जो जगतमे सर्व पदाथौसे प्यारा हे 
उसका नाम है प्रियतन प्रिय प्रियतर प्रियतम तो जो सवाधिक प्रिय हो उसे प्रियतम कहते 
है। तो आपको सर्वाधिक प्रिय चीज क्‍या है ? अपना गझ्रात्मा । और उसमें भी जो मिट 
वाला है ऐसा पयोयहूप नही किन्तु जो शाश्वत विशुद्ध आनन्दमय, निज स्वभावरूप है, ऐस 
अपने आपका जो स्वरूप है वह प्रियतम है। वह॒प्रियतम आपका आपकमे है, स्त्री पर्यायमे 
रहने वाले जीवोका उनका उनमे है । ओर फीडा मकोडा श्रादिक प्ययोके जो जीव 
उनका उनमे है, और वह ही उनक़। सेंया है वह ही उनका प्रियतम है, वह ही उनका 
मालिक है। जो जिसका निज स्व है, स्वरूप है, वही उसका स्वामी है । मेरा स्व है. ज्ञान- 
स्वूप, मै हैं इस ज्ञानस्वरूपका स्वामी । जिसका जो स्वरूप है वही उसका स्वामी है दूसरा! 
झ्रौर कोई स्वापी नही,हो सकता । तो ऐसे अपने स्वामीमे अ्रपती स्थापत्रा करता कि यह 
हैं मैं, अन्य कोई मैं नही हूँ,स्वामी बललभ पियतम यह सब अपने श्रापका जो अपनेमे विरा- 
जमान एक ब्रट्ममस्वरुप -है, शुद्ध चैतन्य वात्र वह है मेरा सब कुछ शरण, मेरा रक्षक मेर। 
हितकारी, मेरा सर्वस्व यही मात्र एक है । इसको भूल करके इस जीवने अनादिसे लेकर 
अ्रब तक यहां कष्ट भोगा । जिसको भूलकर बड़ी दुर्गतिया पापी उसको भूलकर यह जीवन 
बितानेमें कोई लाभ है क्या ? महा अनर्थ होगा । आये तो हरि भजन को श्रोटन लगे कपास 
ऐसी एक कहावत है ना | भाई इस नर जीवनमे आये तो थे हरि भ्रजनको हरि मायने जो 
पापोको हरे पापोको कौन हरने वाला हे ? अपना आत्मा अपना सदुभूत शुद्ध ब्रह्मा तो 
आये तो थे- ब्रह्मस्वरंपषकी उपासनाके लिए मगर करने क्‍या लगे ! कपास ओटने लगे । 
देखो कपास ओटनेकी ही बात क्‍यों कही गई ?,म्लौर बात-क्यो. नही कही गई ? तो देखिये 
कपास ओटना एक ऐसा बहुदा काम है कि कही- दिनभर क़पास ओटा जाय तो मुश्किल से ? 
किलो ओट पाता है-। कपासक्रे फलोसे ,पहिले कपासको बहुत धीरे धीरे श्रलग किया जाता 
है फिर उस; -कपासक्रो, रहदामे ओटा जाता है तो,यह काम एक ऐसा है कि जिप्के करने 
में समुय तो झधिक्त लगता है पर फल कम मिलता है । जैसे औटा तो दिन भर मगर मुए्ि- 
कलसे १ किलो औट पाया । इसीलिए कहते है ओटन लगे कपात़ आये तो थे निज्र आत्मा 
रामकी उपामनाक॑ लिए और करने लगे विषय कषायोकी सेवा तो झाप यह बतलावों कि 
इस नर जीवनका -लाभ क्‍या लिया ! जों मिटने वाला, है.जो मेरेसे भिन्‍न है जो मेरे लिए 
शरण, नही है, जो भेरी बरबादीका साधन बनता है। उसका मोह है 

! ४ हू करना, उसका लगाव 
करना इससे बढकर और मूढता क्या कही जा सकती हे अन्दरमे बिल्कुल स्पष्ट होना 
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चाहिए कि मैं ज्ञानमात्र है. ज्ञानस्वहपके सिवाय कुछ श्र नही उसीसे निरन्तर ज्ञान होता 
रहता है, ज्ञान प्रज्वलित रहता है, ज्ञान निरत्तर प्रकाशित रहता है यह ही मेरा व्यापार 
है, और कोई मेरा व्यापार नही और ऐसे इस विद्युद्ध ज्ञाकका अनुभव होता रहता है, मेरेमे 
बस यह ही मेरा कृठ॒म्त्र है, यही भोग है, उपभोग है श्रन्य श्रौर कोई मेरा भार नही, ऐसी 
एक निजिकी निविमे श्राइये । ह 
प्रात्मदर्शन होनेंपर विषयविषका परिहार व सत्यक्ा श्राग्रह--पर खलो, इस समय- 
सारके जाने बिना श्रोज तक बडी बडी बिडम्बनाये सही इस भवमे पू्व॑भवमे जो श्रापके पिता 
हो गया भां हो गई, स्त्री हुई, कोई हुआ उनका कुछ उठता है क्या ! श्रौपको कोई श्र/राम 
मिल रहा है क्या ? तो पृर्व॑भवके क्ुठ्ुम्बसे मेरेको इस समय क्रुझ्॒ फायदा नही श्रौर देखो 
फायदा ही नही, मगर उनका जो पूर्व मबमे मोह वस गब्राया था उसके कारण यह वासना 
संस्कार ऐसा लगा कि निरन्तर बेचैन रहना पढता तो उल्टा नुकशान ही हुआ, तो ऐसे 
ही समझभिये कि इस भवमे भी जो समागम है धन वैभव स्त्री पुश्रादिक इनके मोहमे इनके 
लगावमे आत्मा पायगा क्‍या ? अगले भवमे जाकर थह श्रात्मा पाप्त क्या कर लेगा ? कुछ 
भी नहीं कर सकता और उल्टा नुत्रणान ही होगा | तो भाई चुकशान वाली वात अब न 
करे आत्मप्रकाश ले श्रपने आपमे अपने आपकी स्थापना करें यह हु में श्रन्य कुछ में नहीं 
हूँ ऐसी आत्मामे श्रात्मबुद्धि हो ता इसका सारा नक्शा पलट जायण ।॥ ज्ञान होते ही सर्व 
बोध हो जायगा । जत्र तक नही है ज्ञान भले ही विषय विपमें प्रीति जग रही थी। आत्म 
दर्शन होतेतर अनत्तस्तत्तका अतुराग उमड़ जाता है। जैसे कि किसी सेठका लडका ताबालिग 
था। सेठ तो श्रपती कई लाखोकी सम्पत्ति छोडकर मर गया सरकारते क्या कर्या कि उस 
सेठकी सारी जायदाद कोर्ट कर ली और सेठक्ते उस नावालिय वेटेको सरकार ५००) माह- 
वार भेजने लगी । उसकी सेवाक्रे लिए एक नौकरानों भी रख दो । जब वह बालक ऊछ 
बडा हुआ तो सरक्ारके बड[ गुण गा रहा था श्रहो सरकार बडी दंयालु है वह धर वे5 
मुझे ५००) माहवार भेज रहो है । उसे श्रभी तक अपनी लाखोकी निधिका पतान था। 
श्रौर जब वह १८-२० वर्ण का हुआ उसे श्रयनी कई लाखोकी सम्पत्तिका पता पड गया तो 
उसने सरकारको सूचित कर दिया कि मैं मुझे अब ये ५००) माह नही चाहिए अब कक 
हो गया हैं। मेरी सारी सम्पति मुझे दी जाय । तो भाई बात यह कही जा रही हा हो 
सही जान हो जाता है आत्मामें आ्रात्मबुद्धि जागृत हो जाती है तो इस जीवको सर्व हे 
जाता है और द्रव्यकर्मके उपहारोकों यह ठुकरादेता है एवं अपनी निज पक बाज 


सत्य आ्राग्रह करता है । 
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नामनिक्षपव स्थावता निक्षे पका उवसंहार--मोक्षशास्त्र का सूत्र चल रहा च 
नामस्थापनाहव्यमावतस्तन्ययास: नामनिक्षेप, स्थीपनानिक्षेप, द्रव्यनिक्षेप और भावनिक्षेप 
इन चार निश्षेपोसे जीवादिक तत्त्वोका सम्यग्दर्शनका प्रतिपादन व्यवहार , होता है। कोई 
किसीको समभाने चले तो कुछ नाम ही न हो तो क्या समझे । कौन समझभाये किसे समभाये 
क्या समझायें ? तो सबसे पहिले आ्रावश्यक्र है सम्यग्दर्शनकी बात कहना, जीवकी बात कहना 
तत्वकी बात कहना, तो नाम तो लेना ही पड़ेगा, तो नामके बिना कुछ नहीं चल सकता, 
इसलिए नामनिक्षेप तो अत्यन्त श्रावश्यक है । नामके बिना व्यवहार नहीं, नामके बिना 
परिचय नही, नामके बिना एक शब्द भी नहीं उठ सकता । तो नामनिक्षेपकी बड़ी शझाव- 
एयकता है और नामनिक्षेपसे लोब व्यवहार चलता है। स्थापनानिक्षेप, स्थापना किए बिना 
भी काम नही चलता । पुरूष मे इसका यह नाम है यो इसका यह नाम है यो इस नाम 
को स्थापना दिया यह भी स्थापना है, क्योकि कुछ भी बात कही जा रही हो बात बातमे 
स्थापना चलती रहती है वह यही है । जिसका ऐसा बोध हो कि वह यही है वह स्थापना 
है । जैसे मूतिको यह पाश्वेनाथ ही है यह वद्ध मान ही है, इसतरह प्रतिमामे जो स्थाप 
किया यह स्थापना हो गई । ऐसी स्थापना होवे तो वह स्थापना कहलाती है। 

द्रव्यनिक्षेपर्से श्रनिवारित प्रक्रियाकी उद्योब्यधकता--अ्रब द्रव्यनिक्षेपकी बात कह रहे 
है । द्रव्य किसे कहते है ? जो स्वतः नवीन पर्यायके अभिमुख हो उसे द्रव्य कहते है श्रौर फिर 
उसका लोकव्यवहार करना द्रव्यनिक्षेप है। देखो दुनियामें जितने भी पदार्थ है ? वे पदार्थ 
श्रपने आपमे ऐसे दोडे जा रहे है श्रपनी परिणति पानेके लिए कि बिजली क्‍या दौड़ेगी । 
जिससे यह द्रव्य पहले समयकी पर्यायके बाद अश्रगले समयकी पर्यात्रका पानेके लिये एकदम 
दौडता है । द्रव्यका यह फर्ज है कि वह श्रगली पर्यायके सन्‍्मुख रहे । ऐसा कभी नहीं हो 
सकता कि थोड़े समयसे आराम कर लिया मैने अब कुछ समय तक परिणमन न करू गा, 
तो ऐसा विश्वाम द्रव्यमें नही मिलता। द्रव्यका स्वभाव है कि वह झगले समयमे पर्याय पाने 
के लिए प्रतिसमय तैय।र रहता है श्रगली पर्यायमे प्रभिमुख होनेंके लिए तो जो अगली 
पर्यायके लिए अभिमुख हो सो द्रव्य है और उसका लोकव्यवहार करना: बताना सो द्रव्य 
निक्षप है जैसे कि आप जीव हैं, इस समय जो कुछ भी है श्रगली समयकी पर्याय 
पानेके लिए आप निरल्तर तेयार रहते हैं । बस आपमे श्रगली श्रगली बाते होती जाती 
है। । तो जो स्वत. भविष्यक्की पर्यायके श्रभिमुख् हो उसको द्र्व्य कहते है । द्रव्यका 
लक्षण यद्यपि यह भी कहा-जैसे पहले पर्याय पाया वर्तमानमें पर्याय पा रहे, भ्रागे पर्याय 
पायेगे, उसे द्रव्य कहते है लेकिन भविष्यकी पर्यायके अभिमुख जो है उसे हम कहते है, ऐसा 
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कहनेमे सबका भ्रन्तर्भाव है | जो श्रगली पर्याय पानेक्रे श्रभिमुख है वह द्रव्य है। देखो किसी 
भी पहली वर्यायसे पहले भी तो द्रव्यथा उसवी अ्रभिमुखता तो पहिले थी ही । उसके पहिले 
भी तो भूत पर्याय थी, तो वहा भी यह स्वभाव था कि पर्याय पानेके श्रभिमुख है तो इसमे 
सब लक्षण गनमित हो जाते है । दूसरी वात यह लोग कहते है कि गई सो गई अ्रव आगे की 
सम्हालो । द्रव्यमे गुजर गया सो गुजर गया, श्रव जरा आगेती देखो | प्रत्येक पदार्थ श्रांगेकी 
पर्याय के श्रभिमुख रहता है । श्रव यह बात दूसरी कि हम आप बरबादीके अ्भिमुख रहे या 
उन्‍्न तिके, यह तो श्रपने परिणामोकी वात है, मगर परिणमे विनो कोई नहीं रह सकता । 
नियमसे अ्रगली पर्यायके तुरन्त श्रभिमुख है । यह अपनी एक विवेककी वात है कि हम अच्छे 
विचार करते है तो श्रच्छी पर्याय पायेगे, खोटा विचार करते हैं तो खोटी पर्याय पायेगे । 
सब भीतरी बातसे बात है । ऊपरमे फोई कुछ कर रहा हो मंगर जैसा ऊपर कर रहा हो 
वैसां ही भीतरमे भी सद्भाव है तो उसका भला है| ऊपरमे मानो कोई ब्रततप तो बहुत 
बहुत कर रहा पर भीतर में कोई मोक्ष मार्गगी बात नहीं है श्रोर वात यह है कि हमारे 
बच्चे प्रसन्‍न रहें, घरके सभी लोग असन्‍्न रहें, इसलिए ब्रत करना चाहिए, इस भाव से 
करे तो उसे सही लाभ नही है और कोई मुक्तिकी अ्भिलापासे करे कि मेरा स्वभाव तो 
निराहार है, तो मै अपने उस स्वहूपसे देखू ऐसी बात करे तो उसको ब्रत तय सार्थक है। 
सर्वपरिस्थितियोमें भावकी महिमा--सर्वत्न भाववी महिमा है वहो भगवादवी पूजा 
कर रहे और भाव खोटा हो, कहो दूकानपर बैठे हो और भाव प्रभूमे लग रहे हो । एक 
कथानक है कि कोई दो भाई थे एक बडा और एक छोटा । उस दिन थो पूजाक़ी बारी और 
उसी दिन रसोई के लिये लडकियोकी जरूरत थी | तव वडे भाईने कहा कि श्राज हम जगल 
से रसोई घरके लिए लडकिया तोडे लायेगे शोर तुम श्राज मदिरमे पूजा करके बारीका काम 
निपटा देना | सो बडा भाई तो गया जंगलमे लकडियां तोडने शौर छोटा भाई मदिरमे पृजन 
करने चला गया | अरब लकडिया तोइने वाला तो सोचता है कि श्ररे हम कहा आज फेस 
गये ? हमारा छोटा भाई तो प्रभुकी स्तुति कर रहा होगा, प्रभु का गुणगान करके श्रानन्‍्द 
विभोर हो रहा होगा . | ओर इधर वह पूजन करने वाला क्या सोच रहा था कि कहाँ 
हम आज फंस गये ? हमारा बड़ा भाई तो जगलमें धूम रहा होगा, जामुन झ्राम 8 
वृक्षो पर चढ---चढकर फल खा रहा होगा, फिल्‍मी गाना गा रहा होगा... अरब देखि 
भावोकी ही तो बात है | जंगलमे लकडिया तोड़ने वलि ने तो पुण्यबंध क्या और पुजव 
करने वालेने पापषध किया । तो भावोंके श्रतुसार होता है. सब कुछ अगर श्रपता उद्धार 
करना हो तो भ्रपने भाव सुधारो चाहे लेकिन धन” जन वगरहकी क्षति भी हो जाय, किम 


न 
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अपने भाव मत बिगडने दें । हमारे भाव अच्छे रहेगे तो पुण्य. रहेगा, सम्पदा' मिलेगी और 
भ्रगर हमारे भाव बिगड गए तो पापबध होगा वर्तमानके ये समागम कितने दिन तक साथ 
दे सकेगे ? अपने भाव सुधारे रहे यह बात चाहिए । तो यह मैं आत्मद्रव्य सदा नाना पर्याये 
होनेके अभिमख रहता हैँ इसलिए द्रव्यनिश्षेपसे.मैं कैसा हैँ ? अगले पर्यायमें- पहुंचू गा ऐसा 
हैं । जैसी अ्रगली पर्याय होगी उस रूप अ्रभेदको निरखते रहना सो यह द्रव्य निक्ष पका लोक 
व्यवहार है । यह बात कही जा रही है सैद्धान्ति दृष्टिसे । दृष्ठान्तमे यह कहो जैसे पहले 
कोई कोतवाल था शोर श्रब वह रिटायर हो गया, कोतवाल भ्रब॒ नही रहा फिर भी उसे 
कहते है श्राइये कोतवाल साहब । तो यह बात भ्रायी द्रव्यनिक्ष पसे । देखो द्रव्यनिक्ष प. बिना 
भी किसीका गजारा नही चलता । भविष्य का पर्याय कुछ तो चितमें रहता ही है। 

भविष्य पर्यायोत्सुक्यत की मानव प्रकृति---भविष्यकी बात चित्तमे कुछ भी कहो 
तो यहां बह रह सकता है क्या ? सबके मनमे आगेकी बात है ।. बल्कि इतनी इतनी आगे 
की बात है कि जो करना भी न चाहिए उसकी भी बात चित्तमे रहती है ॥ एक कथा सुनी 
जाती है स्मश्र्‌ नवनीत की मुछ्ध मतखन की कोई एक मूछ मक्खन नामका व्यक्ति था। 
वह प्रति दिन श्रावकोके यहां मद्ठा पीने जाया करता था। एक दिन म॒ट्ठा पीनेके बोद उसने 
ज्योही अपने मुछोमे हाथ फेरा त्योही उसके हाथमे काफी मक्खन लग गया । उसने ,विचार 
किया कि यदि इस तरहसे काफी घरोंमे महा पींकर मक्खन इकट्ठा कर लिया करू तो कुछ 
ही दिनोमे तो मालोमाल हो सकता हूँ । यह सोचकर वह प्रतिदिन बहुत से घरोंमे जाकर 
मद्ठा पी आता था और शअ्पने मुंछोमें हाथ फेर कर एक कटोरीमे यव्खन इकट्ठा कर लिया 
करता था। साल दो साल इंस तरह 'करते करते उसके पास करीब १ किलो घी जुड गया । 
एक दिन जाडेके दिनोमे अपनी झोप॑डीमे बैठा हुआ आग ताप रहा था, ऊपर छीकेपर छीका 
डबला रखा हुआ था । श्रेंगि तोपते हुएं में वह कुछ इस ढंगका विचार करने लगा कि कलके 
दिन अमुक बाजारमे मैं इस घी को बेच दूं गा। जितने मे बिकेगा उससे फिर बकरी खरी- 
दूगा। उस बकरी से बच्चे होगे; फिर दूध बेंच कर, बकरीको भरी बेचकर गाय खरीदू'गा 
इस ही विचार धारा मे पडकर उसे कुछ निद्रा सी आने लगो। उसी जगह लेट गया। 
विचौरिधारा लगातार चलती, रही हाँ तो गाय से फ़िर भेस खरीदू गा, बेल लुगा, फिर 
कुछ जमीन खरीद लूगा, विवाह करूगा बच्चे होगे। उन बच्घोमे से कोई बच्चा मानो 
कहने लगा'कि चलो पिताजी मां नें खाने के लिए बुलाया हैः : अरे श्रभी नहीं जाता 
दूसरी बार भी चैंचा हुई तोसरी बार फिर वही बात लडकेने ' कहा लो गुस्सा आया व्‌ 
लीतफठकीर कर फिहा“प्ररे हट अभी नहीं जाता ॥ उसकी लात लेंगी ऊपर टा घी 
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के डबलेपर डबला नीचे गिरा, फूट गया घी श्रागमे गिर गया, श्राश जल उठी, वह॒ चिल्ला 
उठा, लोग जुडे, वह भोपडीसे निकलकर चिल्ला रहा था भरे दोड़ो मेरे बच्चे मरे, मेरी 
स्त्री मरी, मेरे गाय बेल भेस आरादि मरे । लोग सुनकर हैरान हुए-पूछा-कल तक तो तुम 
मांगते थे- आज यह क्या कह रहे ? तो उसने प्रारम्भसे श्रन्त तक सारी बात कह सुनायी । 
वहा एक सेठ जी खडे थे, वह बोले श्ररे तू क्यो दु खी हो रहा ? तेरे वे कुछ थे तो नही ? 
तृ फत्पनासे ही तो उन्हें अपना मान रहा था, वह सब तेरा ख्याल ही ख्याल तो था।तो 
वही खड हुए एक पंडित जी बोले सेठजी यही हाल तो तुम्हारा भी हे । तुम भी तो व्यर्थ 
ही अपनी मूखंता से दु खी हो रहे । तुम ख्याल ख्याल ही तो बनाते हो कि ये स्त्री पुत्रादिक 
परिजन, ये धन वेभव मेरे है, तो तुम्हारे कुछ नही, पर उनके पीछे तुम व्यर्थ हो ख्याल बना 
कर दु खी रहते तो यह तुम्हारी भी तो मूर्खता है। तो यह मन ऐसी दौड लगाता है कि जो 
श्रसम्भव बात है उसे भी सम्भव करना चाहता है | तो भावी सिद्धिके लिए भी मन कुछ न 
कुछ जानना चाहता है कि क्या होगा ? जैसे मानो जिसे कही बाहर जाना है तो उसे र्याल 
आ्रायगा कि मैं मोटर से जाऊंगा, वहा से यो जाऊ गा। मान ली हम प्रवचन कर रहे तो हमे 
ह ख्याल रहता कि इसके बाद यह कहना चाहिए, इसके बाद यह । तो यो सभी पदार्थ 
श्रपनी भ्रपली पर्यायके लिए तैयार रहते है। एक समयका भी अन्तर नहीं रहता इसलिए 
इसे कहते हैं द्रव्य 7 लोक व्यवहारकी बात कही जाती है उसे कहते है द्रव्यनिक्षेप । तो द्रव्य- 
निक्षेपसे लोक व्यवहार होता है | 
द्रव्यनिक्षे पके मेद--यह बात मोक्षशास्त्रकी कही जा रही है। आप,लोग रोज- 
रोज सूत्र जी का पाठ कर लेते है, अष्टमी चौदस को पढते हैं, ब्रतके दिनोमे पढते हैं, पाठ 
तो पढ जाते है पर यह नही जान पाते कि उसमे क्या चीज बसी है। उसमे कुछ तत्त्व ग्रह 
करनेकी ब्रात तो तब बनेगी जब कि उसका श्र्थ समर्भों, उसका भाव समझें । थोडा समय 
लगाये, थोडी हिम्मत बनाये तब समभ सकेंगे । यो ही बिना श्र्थ समभे पढते जा रहे हैं तो 
उसका मर्म तो न मिलेगा | लोग तो ऐसा मानते कि जो इन दसो श्रध्यायोको पढले उसको 
तो एक उपवष्स का - फल मिलेगा लेकिन ऐसा -पढ़नेसे फल नही मिलता । भौर 8 
समझो कि यदि इस तरहसे पाठ करनेसे एक उपवासका फल मिलता है तो श्र्थ समभकर 
भाव समभकर पढ़ें तो उसे हजार उपवासका फल मिलेगा । जैसे बताते हैं कि जब राम 
रावणका युद्ध हुआ था तो बदरोने समुद्रको लांघ लिया था। तो लाघ लिया समुद्र इतने पर 
भी उन्हें इसका पता तो न पड सका कि उस समुद्रमे कैसे कैसे रत्न भरे पडे है। तो ऐसे 
ही पढ गया कोई सूत्र मगर उसमे क्या तत्व बसा है, यह बात तोन ध्यानमे भ्रायी । वो 
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यहा बतला रहे द्रव्यनिक्षेत््री बात । वह द्रव्य होता है दो तरहका (१) आगमद्रव्य और (२) 
नो ग्रागमद्रव्य । आगमद्रव्य की वात, तत्वकी बात, शास्त्रकी बात कोई जनता तो हो, 
मगर उपयोगमे न लेता हो तो वह कहलाता है आागमद्रव्य जैसे कोई १० भाषाये जानता 
है, वह एक भाषा पढ रहा, ६ भाषाश्रोको उपयोगमे नहीं ले रहा तो वह « भाषाश्रोका 
ग्रागमद्रव्य भाषामे जाना कहल।ता । ऐसे ही जो जोव आगमके तत्वको जावता है, पर उप 
योगमें नही ले रहा तो वह कहलायगा आगमकद्गव्य अरब देखो इसमे पय/यक्री बात कैसे आयी ? 
जो झ्रागामी पर्यायके अभिषुख हो उसे द्रव्य कहते है । वह अ्रभी लगा तो नही, पर आगे 
लगेगो । जिसने शास्त्रकों जाना वह इस समय नहीं लग रहा उसके उपयोगमे मगर जान- 
कारी तो है, लग जायगा, श्रागे का पर्याय उसे शात् है इसलिए उसे श्रौगम कहते है, और 
तो श्रागम क्‍या है ? ये नो आगम तीन तरहके है-(१) ज्ञायक शरीर (२) भावी और (३) 
तदव्यतिरिक्त याने जानने वालेका शरीर, जो जानता है आगमकी उसका शरीर शरीरमे 
रहने वाल। जीव तो झ्रागे जानेगा तो वह हो गया श्रागमद्रव्य वे ज्ञायक शरीर (३) तरहके 
होते हैं भूत, वर्तमान भौर भविष्य । भरत होते है तीन तरहके । च्युत, च्यावित व त्यक्त, 
एक तो वह जो समतासे शरौर छोडी जाय शोर एक वह जो सक्लेश से छोड जाय और एक 
यो ही छोडे । तो ऐसा यह ज्ञायक शरीर | श्रौर जो कुछ श्रागे जानेगा वह है भीवी नो 
अधगम । तदव्यतिरिक्त नो झ्रागम कौन ? तदव्थतिरिक्त नो श्रागम द्रव्यनिक्षेप कर्म और 
नोकर्म इन दो मे विभक्त करना यह सब नोभ्रागमद्रत्य निक्षेप है ।तो ये जितने पदर्थ 
बताये जा रहे है वे आगामो पर्यायके प्रति श्रभिमुख रहते है । यह बात सबके अश्रन्दर पायी 
जाती है, जितने भी पदार्थ होते हैं वे सब पूर्वपर्यायकोी नष्ट करके श्रगलो पर्यायकी पैदा 
करते और वे द्रव्यकूपसे स्वभावरूपसे सदा रहते हैं । जेसे जीव है तो उसने पहली तो नप्ट 
की । व मान बन गया, यह पर्याय उत्पन्‍्त की श्रौर अ्रव आगे मनुष्य प र्भयको नष्ट करेगा, 
प्रगली पर्याय उत्पन्त करेगा और मैं वही का वही हूँ । जो पहिले था तो श्रब॒हुश्ना, सो ही 
ग्रागे रहेगा । जिसे यह ज्ञान हुआ सो ही कल्याण की इच्छा करेगा । मे ऐव भाव बनाऊ 
कि मेरा कल्याण हो जाय । अगर ऐसा भाव न बनाऊ तो आगे पर्याय बुरी मिलेगी। 
फिर पछनायेगे । अरे आेको पर्याय इससे तो अश्रच्छो मिलि। जैसी आज पर्याय मिली 
उमसे बुरो पर्याय यदि मिल गई तो हम वरवाद हो गए । देखिये जो द्रव्यनिक्षेपकी भावना 


रखता है उसके कल्याण की बात मनमे श्रायगी । अ्रच्छा काम करे जिपसे कि टीक पर्याय 
हो । ता एस प्रत्येक पदाथथमे उत्पाद व्यय-प्रौच्य है 


तंदा प्रतस्त नावो पर्यायो्स संयुवतता--अ्रव कोई दाशंनिक बहता है कि भावों 
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पर्याय को कोई पाता नहीं, वयोकि सब कस्तुवें क्षशिक है, सत्‌ होने से क्षरिशकवादी लोग 
मानते हैक्ि ्रात्मा एक नही है शरीरमे सुबह तो मौर कोई आत्मा था, श्रव और हो गया, 
यो एक दिनमे करोडो आत्मा एक शरीरमे आ गए। ऐसा वोद्धोका कहना है । तो अ्रव 
उनका यह कहना है कि जब द्रव्य श्रागे रहता ही नही तो द्रव्यका यह लक्षण कैसे घटिता 
होगा ? समाधान जो सत्‌ है वह नियमसे उत्पाद व्यय ध्रौव्य वाला है। जो है उसमे 
कुछ परिणामन जरुर होता है और भ्रर्थ क्रिया उनकी उनमे है । प्रत्येक पदार्थ में क्रम और 
यु१पत्‌ दोनो विधिसे विशेपतायें पायी जाती है प्र्थात्‌ जितने भी पदार्थ है उन सबमे प्रर्थ 
क्रिया तब्र पायी जा सकती है जबकि वाह सदा रहे और पूर्व पर्यायको विलीन करे व उत्तर्पा- 
ययको प्राप्त करे देखो उत्पादत्यय ध्रौव्य बिना कुछ भी चीज नही है, वोई मनुष्य है तो उसमे 
पहले बचपन है, बचपन मिटा तो जवानी आयी, जवानी मिटी तो बुढापा श्राय। और वुढाप 
मिटातों नई पर्यायमे थ्रा गए । तो यह जोव पुरानी पर्याय मिटाता है श्र नवीन पर्याय पैदा 
व रता जाता है, तो ऐसा यह सत्‌ है तो यह द्रव्य हुआ ना । में सदा रहने वाला हू । वही हैं, 
ग्रयथा सतान न वन सकेंगे । जिस चाहे को एकदम मान लिया तो में एक हैं, उत्पाद- 
व्यय-प्रीव्यय वाला है, जब मेरा उत्पाद यय भ्रांव्य होता है तो हमे ऐसा करना चाहिए कि 
जि से हमारी आगे अच्छी पर्याय बने । यह सब एक अपनी- अ्रपनी प्रतिभा की बात होती 
है। प्रतिभा है तो वह सम्पस्दर्शन पा सकता है। जब पु पक्षियों को भी सम्पक्त्व मिल 
जाता है तो इसे न मिले ऐसी कौनसी बात है। अ्राखिर मनुष्य है, इसबी वषाय मद हो, 
कल्याण की भावना हो, समागमोसे वैराग्य जगा हो, मुक्तिकी इच्छा हो, आत्म कल्याणकी 
भावना हो उसे सम्यक्त्व जगेगा, तत्त्वाम्यास करेगा, तक्त्वजानेगा, और इस पर्यायको ऐसे 
ही खो दिया विषय कषायो में तो उसे वया मिलेगा ? बुछ न मिलेगा । विसी सेठके चार 
बहुबे थी तो सेटने मोचा कि घर की व्यवस्था तो स्त्रियोसे बनती है तो विस बहुँको भार 
सौपे घरका ? घरमे हुकुमत किस बहूबी चले और बाकी तीन बहुवे जिसकी हुकूमत से चले 
प्रगर चारो बहुप्नो की हुकूमत चलेगी तो घर चल नही सकता । उससे तो घर बिगड़ता 
है । जिस घरमे एक होगा हुकूमत करने वाला वह घर सुखी रहेगा । तो सेठने सोचा हे 
किस बहुको घरकी हुकूमत दी जाय ? तो उसने एक उपाय साच निकाला । धानकें८० हल 
(छिलका सहित चावल) लिए श्रोर २०-२० दानो की चार पुडिया बना लिया अप 
पहिले सबसे बडी बहुको बुलाया और कहा देखो बह जी तुम हमारी यह कक अपने के 
रखो, इसे हम जब मागे तब दे देना । बहू ने लेलिया और बाहर जाकर देखा क्‍या के 
धानके २० दाने थे सोचा कि पिताजी तो अ्रमानत के लिए कह रहे भ्रौर यह भी कहा 
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जब मागेंगें तब दे देना, तो इन्हें सम्हालकर धरने की क्या जरूरत ? जब मांगेगे तब इतने 
दाने उन्हे दे देंगे, यह सोचकर उसने वह पुडियायो ही वाहर फेक दिया । सेठने उससे छोटी 
ब्रह को बुलाया और कहा बहुजी तुम यह पुडिया अपने पास अमानत के हूपमें रखो, जब 
हम मारे तब दे देता । उसे भो पुडिया खोलकर देखा तो उसमे घातके २० दाने थे । 
सोचा कि इन्हे में सम्हालकर कहां रक्‍्खू । इन्हे चोखकर देखलू जब पिताजी मागेगे तोऐसी 
ही स्वाद वाले बीम दाने उठाकर दे दू गी। यह सोचकर उसने उनको दांतों से कुचल कर 
चवाएर देखा, देखिये इसने तो कुछ बुद्धि भी लगाया, सोचा कि जब पिताजी मोगेगे तब से 
इसी तरह के स्वाद वाले दाने दे दू गी । सेठ ने अपनी तीसरी बहुको बुलाया ओर कहा 
बहूजी हमारी यह घरोहर अपने पास रखो, जब हम मांगेंगे तब देदेना । उस वहु ने खोल 
कर देखा तो उममे घान के बीस दाने थे । सोचा कि सेठजी कोई मूर्ख तो है नही, उन्होने 
कुछ सोच। जरूर होगा, इसलिए उस पुडिया को तिजोड़ीमे रखकर सुरक्षित करदेना चाहिए 
यह सोचकर उसने उस पुड़िया को ज्यं का त्यो तिजोडीमे धर दिया | अब सेठने सबसे 
छोटी बहुकी बुलाया, उसे भी वह पुडिया देकर कहा देखो बहुजी तुम यह पुश्या अपने पास 
अमानत झूपमे रखो, जब हम मांगे तब देदेना । जब उस वहुने वह पुडिया खोलकर देखा 
तो उसमे घानके बीस दाने थे । उसने अपनी वुद्धिसे सोचा कि इसमे कुछ खास बात श्रदश्य 
होगी । अब उसकी प्रतिभा देखिये कि उसने उन वीस दानों को जमीन मे एक जगह वो 
दिय।, उनये माल बीस पीछे बन गए । उन बीस यौधों मे कोई ४-५ पौधे, और उसके हर 
पधे के साथ निकली हर पोधे में एक-एक वाली आयी । हर वालीमे करीब ४०--६० 
दाने झ्ाये । इस तरह से करीब दो हजार दाने एक वर्ष में ही पंदा हो गए । दूसरे वर्ष उन 
सत्र दानो को बोदिया फिर तो दो तीन गाडी भर घान पंदा हो गए, उन सब दानों को भी 
वो दिया तो अब बोसों गाडी घान पैदा हो गये । अब तीन वर्ष के दाद सेउले अपनी सभी 
बहुओ से अपनी धरोहर वापिस करने को कहा । सबसे पहलेबडी वहुको बुलाया और अपनो 
धरोहर मांगा । तो उस बहुने घान के वीस दाने कही से उठाकर पुड़िया बनाकर सेठ को 
है दी । घोर यह भी बता दिया कि हमने तो उन्हे फेक दिया था । तो वहा सेदने कहा देख 
बहु यू किसी चीजरों इधर से उधर फेकना अच्छा जानती है श्रत तू घरमे झाइ बौहारी 
पत्र काम सम्हालना । दूसरी बहू को बुलाया तो उसने भो उसी स्वाद वाले बीस धानके 
दाने कही से उठाकर दें दिए। वहा सेठने यही कहा कि ऐ वहू तू किसी भी चीजका स्वाद 
लता अच्छा जानती है इसलिए नू आज से रसोई घरमे भोजन बनाने का इन्तजाम रखना 
सेटने तीसरी बहनों दुनाया तो उसने अ्रपनी तिजोरी से वही के वही घाव सेठको दें दिया। 
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तो सेठने उस बहुसे कहा कि देख बहु तू चीजको सम्होलकर रखना अच्छा जानतो है अत'* 
तू आजसे तिजोडी सम्हालनेका (कोषाध्यक्षको) काम करवा, जब सेठने सबसे छोटी बहू को 
बुलाया तो वहां बहू ने यही कहाकि पिताजी श्रापकी धरोहर तो बीस गाडियो ब्रिना न आ 
पावेगी । आप अपनी वरोहर को बीसो गाडियो मे लदाकर मगा लीजिये। तो बहा 
सेठने कहा कि ऐ बहू तेरी अन्दर बडी बुद्धि है, प्रतिभा है श्रत. ञ्राज से तुझे घरका प्रेसी- 
डेन्ट (प्रवान), हुकूमत करने वाला बनाया जाता है। तो देखिये एक प्रतिभाकी ही तो बात 
है। ऐसे ही यहा समझे कि हमको श्रगर ऐसी प्रेतिभा हो गई कि हम अपने  स्वरूपक़ो 
देखे अपने भावी परिणामनोको देखे भविष्यमे मै क्या होऊगा ? मुंझे क्या करना चाहिए, 
क्योकि हमे निरन्तर अगली पर्याय भ्रभिमुख रहती है। मायने उसके बिना यह रह नही 
सकता । ऐसे देखें तो उसे द्रव्य निक्षेप कहते है, ऐसा द्रव्यहप्टिसि जो लोक व्यवहार करे, 
निश्नेप करे उसे द्रव्यनिश्नेय कहते हे । ' 
द्रव्प्रकी भाविपर्यायाभमुखताके वर्॑नसे:ः--द्रव्यनिक्षेपसे लोकव्यवहार होता है । 
और यह द्रव्य कँसे समझा ? उत्पाद व्यय ध्रौव्यसे । मैं हूँ तो आगे कोई पर्याय पाऊगा ही 
ऐसी उसकी श्रद्धा रहे । श्रब इस सम्बन्धमे मोटे रूपसे यह बात समझना कि द्रव्यनिक्षेपत्ते 
भावी पयायवी ब त मुख्यतया ल॑' जाती है द्रव्यकी भाविपर्यायाभिमुखतका स्वभाव भूतकाल 
में भी था क्योकि गुजरी पयायमे भी यह रीति रही थी किश्नागे निक्षेपर्याय , होगी वहां 
भी भावीपर्यायशी पद्धति इस तरह का-भावी पर्यायका सम्बन्ध द्रव्यमे निक्षेपको कहता है। 
नही तो क्‍या है ? यह सोचे कोई कि जीव तोजीव हो रहेगा । उसमे द्रव्य निक्षेप कैसे होगा 
प्ररे उन पारिणामिक भावका इस चैतन्यस्वरूपमे निक्षेप नही दिखाया जाहै रहा । वहा तो 
नभ, निक्षेपका अवकाश ही नही है, किन्तु जो जीवमे पर्याय हो रही उनकी वात री 
रही है कि यह कहलाता है द्रव्यनिक्षेय जैसे कोई अपने बच्चेकी जब खिलाता है तो वह 
कहता है कि मेरा बेटा तो राजा बनेगा, वह बडा होगा तो मुझे कमा कर खिलाय॥, मेरी 
सेवा करेगा-- --, अरे क्या पता कि वह सेवा करेगा कि डडा मौरेगा ? देखो-किसी भी 
पदार्थ के प्रति, भावी पर्यायके प्रति श्रभिमुखताका भाव प्रत्येक के रहता है तो यो पर्याय 
अपेक्षा से यह निक्षेपकीबात चल रही है। तो यह द्रव्य निक्षेपसे जीवकी बाततो भली 
भाति समभमे झा गई, पर ऐसी ही भ्रजीबकी बात है । श्रजीवका भी जीवसे सम्बन्ध है। 


कर्मसे भी और शरीर से भी--] कर्म और शरीरकी भावी पर्याय होती है 3 
और कर्म जो है उसकी पर्याय होती है, इस तरह द्रव्य निश्चेप मे भावों पर्यायानिम्ु 
9 की पा किक्षी को रुपये उधार दिया हो 


को वांत देखी जाती है और उससे लोकव्यवहार हं।ता है । 
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तो उसके चित्त मे यह बात बसी रहती है कि एक सालमे हमको इससे इतना मिलेगा । 
ग्रथवा कोई बैंकमे रुपये जमा करता है. तो उसके चित्तमे यह बात बसी रहती है कि ६ 
प्रसेन्ट के हिसाबसे एक सालमे इतना रुपया हमे मिलेगा । ग्री भावी बातें कुछ न कुछ 
जरूर रहती है इसीलिए द्रव्यनिक्षेत की उपयोगिता, कहलाता है। इसहृष्टि से व्यवहार 
' किया जाय उसे कहते है द्रव्यनिक्षेप । द्रव्यमे यह बात भली भाति समभमे आयगी कि 
प्रन्‍्वय है । अब है, आगे होगी, यह बात समभमे आती है उन सबके प्रति | तो इस तरह 
द्रव्यनिक्षेप मे यह बात कही गई है कि हममे भावी पर्याय तो अ्रवश्य होगी । पर्याय हमारी 
होती रहेगी पर ऐसा काम करे जिसमे हमारा श्रनन्त हित हो । 
पञचमसुत्रके सम्बन्धमे पूर्व के समस्त सुत्रोंकी भुभिका रूपताः- मोक्षशास्त्रमे सबसे 
पहले बताया है कि सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान, सम्यक्चारित्रकी एकता मोक्षका मार्ग है, याने 
ग्रात्माका सही सहज निरपेक्षस्वरूप मे विश्वास होना और अपने उपयोग को इस ही सहज 
स्वरूपमे लगाना और यहा ही रमण करना, लोन होना सो मोक्षका मार्ग है फिर द्वितीय 
सुत्रमें कहा कि सम्यग्दर्शन कहते किसे है ? सम्यगज्ञान सम्यक्चारित्रका श्रर्थ है सही मानना 
और भली प्रकार आचरण करना, किन्तु सम्पन्दर्शन शब्दका सीच' अर्थ नहीं निकलता 
सम्यक्त्वरूप, क्योकि दर्शन मायने आाखों से देखना है, तब इस कारण से सम्यग्दर्शन 
का स्वरूप बतानेको अलगसे सूत्र बनाया है, नहीं तो आशका हो सकती थी कि सम्यशज्ञान 
का स्वरूप क्यो नही कहा इस मोक्षशास्त्र के प्रथम अध्यायमे सम्यग्ज्ञान व सम्यक्‌ चारिश्रका 
स्वरूप क्यो नही कहा ? उनका स्वरूप तो कहा नही लेकिन सम्यग्दश्शंनका स्वरूप बत्ताया 
है, उसका कारण है कि सम्यर्दर्शन में जो दर्शनशब्द है उसका श्रर्थ साधारणतय। प्रसिद्धतया 
श्रांखो से देखना है अरत्तएवं सुत्रमे कहना पडा कि बस्तुस्वरूप सहित तत्त्वका श्रद्धान करना 
सम्यग्दर्शन है। फिर तृतीय सूत्र मे बताया कि बह सम्यर्दर्शन स्वभाव से भी होता है और 
उपदेशसे भी होता है। अर्थात्‌ उस पर्यायमे उपदेश पाये बिना भी होता है ओर उपदेश 
पाकर भी होता है फिर चतुर्थसत्र मे कहा कि इस सबका प्रयोजनभूत जो जीवादिक ७ तत्त्व 
हैवे कौन-कौन है---जीब, अजीव, प्राश्रव, बध सम्बर, निजरा और मोक्ष । तो फिर इस 
पचम सू्रमे यह कह रहे है कि इन सब तत्वोका लोक व्यवहार बिस तरह होता है ? श्र्थातत्‌ 
जीवादिक पदार्थोकी जानकारी और दूसरो की समभाना यह किस प्रकार हो सकता है ? 
उसका खुलासा किया है पच्रम सूज्रमे नामस्थापना द्रव्यभावरूस्तन्यास, नार्मानक्षेप, स्थापना 
निक्ष प, द्रभ्यनिक्ष प, भ्रोर भावनिक्ष प, । इन चारनिक्ष पोसे तत्त्वका, सम्यस्दर्शन भ्रादिकका 
लोकव्यवहार होता है। खुद समभलेना प्लोर दूसरे को समभोदेना इसके लिए जो व्यवहार 
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चाहिए उसका नाम है न्यास । 
ताम स्थापना व द्रव्य निक्षेत्क्रे विषयका पुर दिदर्श,--नामनिध्ोप का प्रर्थ है 
नाम रख देना । गुण उस मे हो श्रथवा नही, जो नाम रखा जा रहा है उस नाम द्वारा वाच्य 
गुण वहा हो भ्रथवा न हो, किन्तु किसी श्राभिप्रायको लेकर नाम रख देनेकानाम है नामनि- 
क्षेप ॥ जीव अजीव पदार्थके सी नाम रखे जाते हैं श्रीर मनुप्य आादिक्रके भी नाम रख्ले 
जाते है। यह हैं नामनिक्ष प । स्थापनानिक्षेप किसी पदार्थमे किसी अ्रन्य पदार्थ की 
स्थापना करना स्थापनानिक्ष प है। स्थापनानिक्ष पका इतना ही श्रर्थ नही है कि जैसे मूर्ति 
में या तदाकार उप्त भगवान की या अन्य पदार्थ की स्थापना करना यह या अ्रतदाकार में 
स्थापना करना इतना ही भ्र्थ नही, किन्तु जिसका नाम धरा गया उसके वबारेमे यह छ्याल 
आये कि इस नामका यह वही व्यक्षित है ऐसा जहाज्ञान किया जाय उस सबको स्थापना 
निक्ष प कहते है । ज॑से मृति को दखकर ज्ञान होता है कि यह पाश्व॑नाथ हैं, यह शान्तिनाथ 
है, इसी तरह अन्यमे श्रन्यक्ी स्थापना किए विना भी एक ही पदार्थके वारेमे कुछ भ्ावकी 
स्थापना करना वह भी स्थापनानिक्ष प है। तो देखो नामसे व्यवहार चलता कि नही। 
किसीका नाम न रखा जाप्र तो व्यवहार कैसे चले ? स्वापना बिना भी व्यवहार कैसे चले ? 
तो एक है तीसरा द्रव्यनिक्ष प याने जो पर्याय अ्रभी हुई नहीं, अभी होने वाली है उस 
द्रव्यक्रा व्यवहार करता पो द्रत्यनिद्न प है। ज॑गे कुन्दकुन्दचार्य को कुन्दकुन्द भगवान कह 
देते है । होगे कभी भात्रात अयवा श्रेणीमे रहने वाले मुनियोकों भगवान भी कह देने हैं । 
भक्ति में आकर यहा सी तो कियी ज्ञ।ती पुर्वफ़ों देवकर लोग कड देते है कि यह तो भग- 
वान है। जैसे ग्रभी कोई राज़युत्र डै, श्री वह राजा नहीं हुआ मगर उसे लाग राजा 
कह देते हैं, यह तो एक मोटी व्यवहारकी बात कही, पर यहा यह समभना है कि जो भी 
वस्तु है वह भात्री पथाथकी ओर अभिमुव होती है जैसे कोई चचल घोड़ा लगाम लगी होने 
से दौड तो नही सकता पर वह दोडने के श्रभिमुख ही होता है, इसो प्रकार कुछ भी द्रव्य 
हो, अगर वह है तो वह भविष्य पर्यायक्रे अ्रभिवुश्ध होता है, यह कहलाता है द्वत्य का स्वरूप 
देखो दनादन सारे पदार्थ नत्रीवपय/क्ी और लगे हैं, ऐसा कभी अन्तर न -आ्रायगा- कि कोई 
पदार्थ कोई द्रव्य भावी पर्याय की ओर अभिमुख न हो और कोई अन्तर पड जाय कि पर्याष 
न हो एक समय को ऐसा कोई स्वरूप नही । द्रव्यनिक्ष पकास्वरूप कहा । 
भावनिक्षेपका विवरण --पअब्र भावनिक्षेपका स्वरूप कह रहे है। वर्तमान में जो 
पर्यापको लेकर प्रतिपादन करना, व्यवहार करना सो भावनिक्षप हैं। जैसे जब राजा हो 
तब ही उसे राजा कहना यह राजाका व्यवहार भावनिक्ष पका व्यवहार है तो ऐसा भाव- 
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निक्षेप दो प्रकार का है--(१) आगम भाव और--(२] नो आगमभाव भर्थात्‌ जो जीव 
सम्यग्दर्शन पर्याय में है पर सम्यग्दर्शन के बिषयमे उपयुक्त हो गया वह तो हुआ आगम 
भावनिक्षप से सम्पग्दर्शन । और जो सम्यग्दर्शन पर्याय करके सहित हैवह है नोग्रागमभाव 
सम्यग्दर्शन अर्थात्‌ ,सम्यग्दशन बताने वाले शास्त्र का उपयोग कर रहे हो तो वह है आगम- 
भाव और जो सम्यग्दर्शन पर्याययुकत है वह है नोआगमभाव । देखिये यह सब महाशास्त्र 
की बातें समझने के लिए उपाय कहे जा रहे है, यह सब इस महाशास्त्र की भूमिका चल 
रही है, सम्यग्दर्शन सम्यग्जञान और सम्पक चारित्रका वर्णान श्रागे बहुत विस्तारमे चलेगा, 
पर ग्रभी बताया जा रहा कि उन सबको सममने का उपाय वया है? यह कहलाता है 
भावनिक्षेप, जो वर्तम/न समयकी बात को उस समग्र पदार्थ मे बताये सो है भाबनिक्षेप । 
देखिये भावी वस्त्रु है लेकिन जो बात अभी नही हुई है, आगे होगी, वह आगे के लिए भाव 
है, जो बात पहले हो चुकओओं उस समयमे वह बात होवे वह वतंमानका भाव है, भावकों 
छोडकर वस्नु ठहर नही सकता । इस प्रकार भाव असत्य नही । ये चार प्रकारके निक्षेप- 
नाम स्थापना, द्वव्य, और भाव, इनसे पदार्थका व्यवहार किया जाता है। 

न्‍्यासकी िक्षेपोंसे कर्थंवित्‌ भिन्‍तता व क्थचित्‌ श्रभिन्‍तता --देखिये सूत्र के अर्थ 
की ही बात कही जा रही है । न्यास किया जाता व्यवहार किया जाता, परिचय किया जाता 
परिचय कराया जाता तो परिचय करना कराना इन चारो से श्रलग है या अभिन्‍न है ? एक 
ऐसी मससे जिज्ञासा बन सकती है। अगर अभिन्‍न है तो फिर न्यास शब्द अलग कहना 
न चाहिए। अगर भिन्‍न है तो कभी न्यास बन सवता। न्यासका श्रर्थ है लोकव्यवहार 
तो अन्तर आयगा अनेकान्तसे कथचित्‌ भिन्‍न है, कथचित्‌ अभिन्‍न है, क्योकि व्यवहारमे 
प्रयुक्त यह ही बनता है इसलिए अभेद है पर इसका न्यास किया जा रहा है । पहिले न्यास 
न था, अब न्यास हो गया, ऐसा भेद पड जाने से यह भेदरूप है इस तरह यहा बताया गया 
है कि नाम स्थापना द्रव्य भाव इन चार निक्ष पोसे तत्व आदिका न्यास होता है। क्सी 
भी पदार्थ को आप जानना चाहे तो उसमे चार डोजो की आ्रावश्यकता पडनी है। जैसे 
समझा कि यह घडी है, तो घडी है, तो घडो यह नाम रखे बिना घड़ी के बारे मे कोई 
व्यवहार चलेगा क्या ? नाम रखना प्रथम आवश्यक है, और जिसका नाम रखा वह यह है 
इस तरह की स्थापना भी जरूरी है, और जिस समय जो बात कह रहे है उस समग्रको बाद 
बह बात आपके कानोमे पहुचो और जब कानोमे पहुची उसके बाद उसके बारेमे विचार 
ग्रागे करे त्तो आप कहेगे कि जब समक्ता तब चीज नही, जब चीज चित्तमे श्रायी तब वह 
शब्द नहीं तो काम कैसे चले ? उस समस्याक्रों निपटाता है यह द्रव्यतिक्षेप और भाव-- 


५२८ सूत्र १-४ 


में वर्तमान की बात वतंमान में ही कही गई, इस तरह से समझने की बात होती 
है तो चार निक्षपोसे समस्त लोकव्यउहार होता है। 

तन्ल्यास पदमे तत्‌ शब्दके ग्रहणकी साथकता.--अब एक बात और थोडी व्याकरण 
सम्बन्धी कही जा रही है। “नामस्थापनांद्रत्य भावतः तत॒न्यास , उसका न्यास होता है। 
तो यहा एक शका होती है कि भ्रगर यहा तत शब्द न कहत्ते, यहा केवल इतना कहते-नाम- 
स्थापना द्रव्यभावतः न्यास, इन चार निक्षपों से लोक व्यवहार होता है ? तो पहले कहा 
गया है जिसे सूत्रमे उसका हो जायगा[ | तत्‌ शब्द झलने की क्या जरूरत है ? श्रथात्‌ जो 
पात में बात आझायी है पहले जीवादिक ७ तत्य, उसका व्यवहार हो जायगा और देखिये प्रधोन 
और अप्रधान दो बाते आयी अत्र तक, प्रधान तो है सम्यग्दर्शन, और सम्यर सम्यग्ज्ञान चारित्र, 
जिसको कि मोक्षमार्ग समझना इस शास्त्रमे चल रहा है और श्रप्रघान है जीवादिक ७ तत्व, 
क्योकि वे सम्यक्त्वके विषयथूत है तो प्रधानका भी ज्ञान हो जायगा ।- कभी प्रत्यांसत्तिका, 
समीपका भी ज्ञान हो जायगा, फिर नत शब्द बोलना क्यो जरूरी हो गया ? वह तुम्हारी 
शक्रा ठीक है ओर तत शब्द व्यर्थ है, लेफिन यहा दो भंगडे आते है। कोई कहैगा कि हम 
तो जीवादिक ७ तत्वो का न्यास होना यही अर्थ लगाणेगे क्योंकि जो पासमे आयी हो बात 
उसे ही लेता सम्यग्दर्शन ज्ञान चान्त्रि तो पहिले सूत्रमे श्राया है, बहुत पहिलेके शब्द हम न 
ग्रहण करेगे प/समें जो बात कही गई हो उसका ही होगा । जैसे कल जिन जिनका नाम 
लिया है और झ्राज हम बात कहे कि बैठें तो क्या उनका ग्रहण हो गया ” भरे जो सामने 
है उनका गहण हो गया । तो तत्त्व ही ग्रहणमें श्राते तो कोई यह झंगडा करता कि प्रधान 
तो सम्यग्दर्शन ज्ञान चा रेत्र हैं, उनका ग्रहण होना चाहिए | जब यह मंगडा खडा हो जाता 
है तो यह तत शब्द निपटारा करता है कि देखो हम जब व्यर्थ ही इस सूत्रमे पडे है तो हमे 
तत शब्दको व्यर्थ मत समरभे । तुम दोनों कगडो मत । दोनो को ही यहां ग्रहण होगा। : 
अर्थात जो कुछ भी पदार्थ हो, वस्तु हो, सम्यक्त्व हो, तत्व हो सबका लोकव्यवहार ईन 
चार निक्ष पोसे होता है । देखिये यह सब एक बडा परिचय करानेको बात कही गई है । 
वास्तवमें परिचय कराना किसका है ? अपने श्रापमे विराजमान शअनादि श्रनन्त शाशदत 
प्रकाशमान जो एक चघैतन्यस्वरूप है उसका परिचय कराना है । एक इस अपने आत्म 
भगवानका परिचय नही है सो दर दर ठोकरें खाते रहते हैं | जो क्लेश आता है, जो विपत्ति 
है, जो थिडम्बना बनती है, यह चोट है | जहा ही यह चित्त गया जहा ही आशा बनी, वर 
उसीके उपासक बन जाते है । इससे अ्शान्ति' उत्पन्न होती है । रस भ्रशान्तिको दूर करनेका 
सदाके लिए सकरट्ोको दूर कर देनेका उपाय है तो एक ग्रपने, आपमें विराजमान मह्े 
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ग्रंत प्रकाशमान भगवान ग्ञोत्मस्वहूपके दर्शन करनी है ! यही एक सार है, यह बात बहुत 
हढतों से समझ लेनेकी है । यह बाहरी चेतन अचेतनका सारा समागम मेरे लिए शरण नहीं 
है, सारभूत नहीं है। मेरे काम न आयगा, बल्कि इसके सम्बबसे जो मेरेमे रागढ्व ष मोह 
उठता है वह मेरी बरबादीका ही कारण बनेगा । देखो कितनी स्पष्ट बात हैं कि जो भी 
समागम है वे मेरे हिंत के कारण तो हो नही सकते और होगे तो अहितके कारण बनेंगे 
फिर भी इन सब बातो में पडता ही रहा है, केसी हमारी कमजोरी है हम वर्तमान पर्यायमे 
उसका त्याग करनेमे समर्थ नही है। भूख प्यास ढंढी गर्मी श्रादिक नाना बात की आपत्तियां 
ग्रातती है, इस लिए घरमें रहना ग्रावश्यक बन गया है, इंस लिए घरमें रहता श्रावश्यक बन 
गया है, निर्बेल जीवोको, और जब घरमे रहना जरूरी हो गया । ये सब बाते श्रौवश्यक 
बन गई हैं, फिर भी कमाई करना परिस्थितिके लिए आवश्यक है, मेरे आत्माके लिए 
आवश्यक नही है, ऐसा विश्वास रखना जरूरी है। भाई जैसे लोग कहते हैं ना-भाई दुकान 
चलाना आवश्यक है, अरे दूकान चलाना श्रावश्यक है परिस्थितिवश किन्तु मेरे श्रात्माके लिए 
आवश्यक तो है अपने आत्माका श्रद्धान, ज्ञान, श्राचरण । एक यह ही आत्मा भगवान भेरे 
उपयोग में रहे, इतना मात्र मेरेको आवश्यक है, मगर परिस्थितिया, ये झ्रावश्यकत्ताये बना 
देती है । तो परिस्थिति से आवश्यकताये बनी है, मेरेको ग्रावश्यकता नही है ऐसा एक श्रद्धान 
रखना चाहिए । यह श्रद्धान रहेगा तो ममता न रहेगी, क्योकि परिस्थिति के लिए आवश्यक 
नही है, इस कारण से मेरा उनमे कोई ममत्त्वभाव नही है । यह मेरे कुछ नही है, मेरा तो 
मात्र मे ज्ञान प्रकाश हैँ । तो अपने आत्माके स्वरूप का निर्णय किए बिना झात्मामे धर्मका 
ग्रकुर नही आ सकता । तो यही बात समझना है यह ही विषय है सम्यर्दर्शनका !। और 
इसी विषयका परिचय कराना है तो सम्यरद्शनकी भी हमे समझ अभ्रावेगी और सम्यगर्दर्शनके 
विपयक्ूतत ७ तत्त्वोकी भो हृढभ्नद्धा प्रायोगिक होगी । तब त्तक हम अपने अपत्मा मे गुप्त पड़े 
हुए, मूछित पड हुए इस चतन्यदेव को पा सकेंगे । 
शरणभूत परमब्रह्ममकी सुध क्रनेका अ्रतुरोध:--देखो जेंसे जिसकी शरर गहे बिना 
जिन्दगी न चलेगी, गुजारा नहीं होता उसको ढूढनेके लिए श्राप कितनी कोशिश करते है, 
कहा गया भंया मेरा,कहां गया दादा मेरा, मिल नही रहा, कहा चला गया । उनसे कोई काम 
पडे तो कट उसकी शरणमे पहुचत्ते कि नही, उसे हृढेगे, जहां मिलजाय वहा ही दर्शन करके 
मिलकर श्रपनेको सन्तुष्ट मान लेता तो भाई यहा यह समझक्तिये कि अपने आपसे बिराजमान 
जो एक शुद्ध ज्योति है, ज्ञानभ्रकाश है, जो मेरा सहजस्वरूप है अपने आप स्वतः, बिना दसरे 
की दया के बिना दूसरे के सम्पर्क के जो मेरा स्वरूप है उसस्वरूपकों दर्शन हो शरण है 
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सार है, कर्मोको नाश करने वाला है, उस स्वरूपकी खोजमे चले तो खोजते खोजते कहा 
मिलेगा ? बाहर खोजे तो कही नही मिलता । बाहर खोजने चले तो परिश्रम रहेगा मेरा 
शरणभूत सारतत्व मेरेफ़ो वाहरमे कही न मिलेगा। श्रच्छा,वस्मे खोजा तो यहा भी विश्राम 
न मिला, अपने भगरान झात्माका सिलन हो तो वहा परम विश्राम अवप्य होता है, उश्षकी 
क्या निशानी है ? वह परम विश्राम कहा मिलता ? कुछ ने कुछ चिब्ताशल्थ ये सब वाहे 
बनी ही तो रहती है | 4िकल्प वने ही तो रहते है। जेसे पानी भें र » वाली मछली को 
कोई पानीसे उठाकर बाहर फेक दे तो उस मछली की बया हागत होती ह% ” वह ॒तो छट- 
पढाती है, बरवाद सी होती रहती है, दुःखी होती रहती है, इसी प्रकार ज्ञानसमुद्रमे रहने 
वाला यह अतस्‍स्तत्व है । इस अतस्वत्त को अ्रगर ज्ञानसम॒द्रसे बाहर फेक दिया गया, जीव 
ग्रनादिकाल से फिक्ा हुआ है । इस उपयोग को इस ज्ञनपगृद्रस बाहर फंक व्यिा। गया तो यह 
उपयोग, यह अतस्तत्व कितना छुटपटाता है । जिस *+बमे गया वहा ही वोई नवीन पदोथ। 
का समागम होता है श्रौर कैसा मेलकर बैठता । न इस भवसे पहिले इसका परिचय पाया 
ग्रौर न इस भवक्ते मरणके बाद इसका परिचय रहेगा । थोडे वर्षोके लिए, सामने न बुछ सी 
चीज, पर उसमे इतना लीन हो जाता हैं कि बस उसे अपनी फिकर नहीं । उसे बआरात्गा॥ 
सुध नही रहती है | तो यह बिपत्ति कम है कया ? श्रज्ञानकी विपत्ति सबसे भारी विपत्ति है। 
ज्ञान प्रकाश श्रा जाय तो वह इतना बडा वैभव है कि ठीन लोक वी सन्पदा भी सामने 
पडी हो तो भी उस गैसवका कोई मूल्य है क्या ? तो पह्लि यह सम्+ रा होगा कि जी 
हमे वैभव मिल, घर मिला, सम्पदा मिली, इनका कोई मूल्य मेरे लिए नहीं है ये सब तो 
परिस्थिति के लिए आवश्यक चीज है । इनवी मेरे लिए कोई वीमत नही । यह बात ध्यान 
में लाने की है। फिर अपने श्रापके चिन्तनकी झोर चले, वहा शान्ति मिलेगी । जहा 
अपना स्वरूप अपने ज्ञानमे ञ्ाया कि नियमत* शान्ति मिलेगी । 
परानायत्त पुरुषके व्तंब्यकी प्रावश्यकसज्ना --लोग कहते है कि मुझको बहुत से 
आवश्यक काम पडे है, ठीक बात है, जरा झ्रावप्यक्रका श्रथे तो समझो । बोलते तो सभी है 
आवश्यक है, आ्रावश्यकता हैं, पर आवश्यकंया श्रर्थ क्‍्यां है सो तो बतलाओ । ता वह कहैगा 
फि जरूरी श्रर्थ है कोई कहेग्रा श्रावश्यक, भ्रावश्यकता, नेसेसरी, यह कोई श्रर्थ नही है श्राव३- 
कता । श्रावश्यकका श्रथे॑ ज़्ास्तव मे क्या कियो है सो । ध्यान दो । मूलमे यह दो शब्दो से 
बनता है श्र और वश, अश्र ,मायने नही, वश मायने श्राधीन, पहिले लगाओ श्रवश, श्रवश 
मायने जो वश नही, क्राधीत नही, जो बाह्य पदार्थ व्रिषयकषायोके श्राधीन नही ऐसे पुरूषका 
नाम है भ्रवश । अ्रवश पुरूष कौन ? ज्ञानी । सम्यग्हष्टि, मुनिराज ये कहलाते हैं श्रवश । जो 
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इन्द्रिय विषयोके वशमे नही है उत्त पुछुपोंका नाम है अवश । और अवशास्मभावः अवश्य॑, 
और अवश का जो स्वरूप है उसे कहते है भ्रावश्यक श्रौर क प्रत्यय लगा है उसका श्र्थ वही 
रहता है तो आवश्यक मौयने अवश पुरूषका नाम है श्रावश्यक । अब बतलाओों इस अवहा 
पुरूषको कोई तकलीफ है क्या ? जो विपय कषायोके आधीन नही है ऐसे अवशपुरूषका काम 
क्या सो तो बतलगों । अवश पुरूयका काम है आत्मभगवानक्री सुब रखना । आात्मभगवानके 
विफाशके लिए ही क्रिया “ रता यह झावश्यकर 'है, तब ही श्रावश्यक के केवल ६ भेद किए हैं 
पमता, वन्दना, प्रतिक्रमण, स्वाध्य।य, स्तुति और कायोत्सर्ग ये ही ६ आवश्यक है। दूकान 
आवश्यक नहीं बताया । ६ आवश्यकोमे घर आवश्यक नहीं बताया, कुद्॒म्ब आवश्यक नही 
बताया । वे आवश्यक है ही नही झ्रावश्यक तो श्ात्माकी सुध रखना, दर्शन, ज्ञान, चारित्र 
धर्म हैं ग्रायश्यक । जो शब्दमे है वेवल वह ब्वत बतला रहे हैं । भ्रगर कोई पुरूष शब्दमे 
रहने वाते भावदो देखे तो बहुत सी समस्याये बडी जल्दी सुलक सकती है । शब्दशास्त्र एक 
बहुत अनोखः है । यह यो ही नही बनता, यह भावको लेकर बना है । हिन्दीमे भी बहुत से 

ऐसे शब्द है जो स्वरूप परिचयके लिये रखे गए है | जैसे चौकी । चौकीका अर्थ है जिसमे 

" कोने हैं। तिपाई-जिसके तीन पाये हो सो तिपाई । चंटाई-चट आई, जिसे उठालो और 
भट घर दो उसे चटाई कहते हैं । दरी, प्सका पहले देराई नाम था । जो देर से आये सो 

देराई उसकी घटी करे फिर उठाकर लाबे, ऐसी देर करके जो आवे सो दरी॥ तो जितने 

भी नाम लिखे गए है उन सब में उनका श्रर्थ पडा हुआ है, पर वे रूढिमे बन गए है । आत्मा 
सतत श्रतति जानाति इति श्रात्मा जो निरन्तर जानता है सो आत्मा । कोई समय ऐसी नही 

श्रायगा जो जाने बिना रहे उसे कहते है आत्मा । सो जो निरन्तर जानतां रहे वह में जीव 

पदार्थ हूँ। तो नाच रखा गया है आत्मा अत्‌ धातु से निस्‍्पन्‍्त शब्द है और उनमे 

उन्तकी जाननक्रिया निरत्तर पायी जाती है तो इसी तरह यह हम आवश्यक शब्दका प्र्थ 

लगा रहे है । आवश्यकका श्रर्थ क्या है ? स्व॒तत्न, ज्ञानी, मुनिराज महत महंपि देवके जो 

कर्तव्य है वे ग्रोदश्यक है । वे कितने आवश्यक है ? अब लगाओ जरूरीका श्रर्थ । वह कितना 

जरूरी हैं ? बस वह जरूरी है और कुछ जरूरी नही है ।तो समको, श्रावश्यक तो है वह 

मगर जिसने अपने लिए जिसको जरुरी समझग उस कामके लिए आवश्यक शब्दका प्रयोग 

करने जगा, यह है आवश्यक । आवश्यक वह नही । 

पाहयमे उपयोग जुटानेपर भी अन्त परिचयमें ज्ञानीके श्रन्तराय का श्रमाव-यहां परिचय 
कराया जा रहा है अपने आत्मामे विराजमान स्वरुपका । जिस स्वरुपको जिस निरपेक्ष सहज 
स्वरुप को यह में हैं ऐसा कोई मानले तो ससांर सागर से पार हो जायगा । श्रव तक यह 
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जीव जिस चाहेको मान रहा कि यह मे हैं । व्यापारी मे हूँ, जो इसका पिता है सो ही यह 
में हैं जो इसका पुत्र, है सो यह में हैँ, जो यह मनुष्याकार है सो यह मे हैँ और जिसने इतना 
ज्ञान पाया, सगीत पढा ओर कुछ जाना इतनी विद्यायें जिसने: सीखली वह में हैँ, इस तरह 
क्रिस किसमें में लगा रहा हैं लेकिन में तो बहुत श्रन्दर छूपा हुआ हूँ, वास्तवमे में क्या हैं कि 
जो अ्रनादिसे अ्रनन्‍्त काल तक रहने वाला है, सदा जिसकी सत्ता रहा करती है, ऐसा एक 
जो चैतन्यर्वरुप है सो में हूँ, और ये बाहरी दंद फद कुछ भी में नही हु। में हैँ एक शुद्ध 
चैतन्यस्वरुप । ऐसा जो मान लेगा उसके ममता न रहेगी । श्रौर जिसके ममतान रही उसका 
भला हो जायगा। उसे फिर कही दुख न “झा सकेगा । कही विपत्ति नही आ सकती निर्माह 
पुरुषपर कदाचित्‌ घर जल गया, परिवार का कोई सदस्य गूजर गया, या कोई भी बडी से 
बडी घटना घट गई तो वहा ज्ञानी पुरुष सावधान रहता है। उन स्थितियों मे वह घवडाता 
नही है | वह जानता है कि यह तो पुदूगल को पर्याय है | जब जैसा होना है हो रहा है। 
उन सभी स्थितियोका वह केवल जाननहार रहता है। उसे अ्रंतरगमे दुख नही होता जिसके 
मोह नही रहा । ऐसा निर्माह होने पर भी जब तक पर्यायमे इतना बल अरक्ट न हो कि वह 
स्वतंत्र रह सके तब तक वह घर बसा कर रहता है| तो उसे परिस्थितियोका दास बंचा 
रहना पडता है और उन परिस्थितियों के कारण बहुत से काम उसे करने पड रहे है मगर 
यथार्थ रुमऊ ज्ञानी पुरुषके बनी रहती है | यह में मात्र चतन्यस्वरुप हूं । चैतन्य ही मेरा 
काम है, अन्य कुछ मेरा कर्तव्य नही है। यह बात समभने के लिए यह सब तत्वों का 
परिचय करायो जा रहा है। तो इस तरह इन निक्षेपों के द्वारा इव प्बका वर्णन श्ागे 
बताया जायगा | किस किस प्रकारसे पदार्थ जाननेमे आता है । 
निक्षेपोद्ारा भ्रात्माका संक्षिप्त परिचय --अ्ब अपने श्रापके स्वरुप मे इत निक्षेपो 
को कुछ समभने की बात देखे । नाम रखा अपना । में कया हूँ ? में जीव हुँ, कैसाजीव हुँ 
जिसमे परिणमन होते रहते है ऐसा में जीव हैं। कोई कहता-नही, ऐसे जीवको व्यवहार 
नही बताया गया, क्योकि अनादि अनन्त शाश्वत अहेतुक श्रपरिणामी है ऐसा ही यह जि 
है, उसका ही यह व्यवहार है। अच्छा, तो क्षणिकवादीयों कहते हैं कि अन्य जीवकी यहां 
चर्चा नही की गई है किन्तु जो आत्मा क्षण-क्षणमे नया-तया बनता है उस जीवकी बात कही 
जा रही है, समाधान श्रगर जीवको ऐसा माना जाय कि यह सदा प्रपरिणामी है इसमे कोई 
बात बनती ही नही है, सदा ध्रुव नित्य है तो वहा श्रर्थ क्रिया नही बन सकती, श्रपना 
इसमे कोई काम नही बन सकता । श्रज्ञानसे हटकर ज्ञानमे आयें, अनित्यसे हटकर नित्य 
आये । यह बात निरखिये कि जो अनित्य चीज है उसमे नित्यंता वना करती और जो नित्य 
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है उसमे अनित्यताबनां करती । क्योकि जो बंध था वह मिट गया । अ्रब मोक्ष किसको 
दिलाना ? तो ऐसा में जीव हैँ जो सदा रहता हूँ और प्रति समय अपनी नवीन-नवीन दशौये 
बनाया करता हूँ उसे मोक्ष दिलाता है । मेरेमे सामर्थ है कि में श्रपने सहज स्वरुपका दर्शन 
करु तो श्रज्ञान दशासे हटकर मै ज्ञानदशामे पहुच जाऊगा। ऐसे इस जीवकी यहा चर्चा 
की है । 
सत्य शरण गहनेकी उत्सुकताः---हम आप सब जीवों की एक प्रकृति रहा करती है 
कि किसीको अपता रक्षक माने, शरण समभे और उसकी छायामे रहे । कितना भी बड़ा 
कोई हो, यह आ्रादत सबमे पायी जाती है। तब यहा यह परख करें कि जगत सें कोत 
ऐसा है जी मेरा शरण है, सहारा करता हो, सारभूत हो ? भली प्रकार सोचकर यह निर्णय 
पा लेंगे कि कोई भी जीव ऐसा नहीं है । कुछ भी पदार्थ ऐसा नही है बाहर जो मेरा शरण 
है, सहारा करना हो, रक्षक हो, सारभुत हो ? भली प्रकार सोचकर यह निर्णय पा लेगे कि 
कोई भी जीव ऐसा नही है । कुछ भी पदार्थ ऐसा नही है बाहर जो मेरा शरण हो। बल्कि 
जिस जिसका शरण गहने को यह जीत्र जाता है वही से इसे चोट मिलती है। 
अगर समागम भला है तो वियोग की चोट मिलती है और अगर दुष्ट है तो उसके सयोगमे 
समय प्मय पर चोट रहा करती है । तो कोई भी बाहरी पद थे ऐसा नहीं जो मेरा शरण 
हो | बाहरी पदार्थों की शरण गह-गह कर ही श्रब तक जीवन बिताया है, श्रशान्त रहे है, 
आकुलित रहे है, मिलिगा क्या ? लाखो करोडो का बेभव भी मिल जाय तो क्‍या ? तीनो 
लोक वी सारी सम्पदा भी मिल जाय तो क्‍या ? इस ग्रात्मस्वरूप से अतिरिक्त यह समस्त 
बाहरी गैभव कुछ भी हित नहीं कर सकता । बल्कि देखो जिसके पास जितना अधिक 
परिगृह है वह उतना ही अधिक ग्रशान्त है। इन बाहरी बातो से श्रपने सुख शान्ति के 
निर्शयकी श्रादव छोड देना चाहिये। परिस्थितिवश करना सब पड रहा है, करे, मगर 
निर्णय यह रखे कि बाहर मे कोई भी पदार्थ ऐसा नहीं है जो मेरे आत्माको शान्तिपहुचा 
सकता है। तब कौन है मेरा शरण ? कौन है मेरा रक्षक ? 
वास्तविक व्यावहारभंगल और परमार्थमंगल:--देखिये आचार्योतरि एकदम सारभत 
बात अपने उपदेशमे बता दिया । बल्कि श्राप जब प्रभ्ुस्तुति करते हैं और शामोकारमघ्र 
पढनेके बाद जब चतारिदण्डकका पाठ पढते है तो इसमे सब गझ्रागया । चत्तारिमंगल,श्ररहता 
मंगल, सिद्धामगल, साहू मंगल, केवलियण्णात्तोधम्मो मगल । चार चोजे लोक में मंगल है 
आहत, भिद्ध, साधु और धर्म । भ्रव विचार करो अरहत, सिद्ध और साधु ये तो श्रात्मासे 
भिन्‍त जीव है। हमसे निराले हैं अरहन मे अरहत हैं, सिद्धमे सिद्ध है, साधुमे साधु है। 
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उनका द्रव्य निराला है। वे श्रपने ज्ञानावन्द के स्वामी है वे मेरा कुछ नही करते । लिकिन 
हम जब उनका ध्यान करते है, उनके स्वरुप की उपासना कहते है तो हमे भ्रपने स्वरुप की 
सुध होती है और मार्गदर्शन होता है । जब जिनेन्‍्द्र प्रतिमा के दर्शन करते तो यह अन्त 
आवाज हो उठती है कि शान्‍्त है तो यह और शान्ति का मार्ग है तो यह बाकी सब बेकार 
हमारी श्रन्त आधाज हो उठती है । तो अरहत भगवान मंगल है, क्योकि वीतराग है, सर्वज्ञ 
है, प्रनन्‍्त आ्रानन्‍्द के धनी है । श्ौर देखो यदि ऐसा मैं नही हो सकता तो फिर ऐसे 
भगवान को मानने की जरूरत कुछ न रहे"ी | यदि में परमात्मास्वर्प नहीं बन सकता 
तो परमात्मा को भजने की जरुरत क्‍या है ? बोलो क्‍या जरुरत है ” परमात्मा हमारा कर्ता 
घ॒र्ता है नही | सभी पदार्थ अपना स्वरुप लिए ह॒ए हूँ और इसी कारण उनका उत्पाद व्यय 
थ्रौव्य होता रहता है । तो बाहर मे तो मेरी दुष्व बात परिणति होती नही और परमात्म- 
स्वरुप मे हो सकता नही किर कारण बतलावो-क्यों भगवान को पूजा जाय ” भगवान को 
पूजने का एक यही प्रयोजन है कि जैसा प्रभु का स्वरुप है बैसा ही मेरा स्वरुप है, और 
जिस मार्ग से प्रभु बने है उस मार्ग से में भो प्रभ हो सकता हू और शरण सार उत्कृष्ट 
घाम यही है | तो मगल क्या ? जो पापों को गलाये, सुख को पैदा करे उसे मगल कहते है 
तो श्ररहत भगवान का स्मरण पाप को गलांता है और सुख को उत्पन्‍्त करता है, इसलिए 
प्ररहत भगवान म*्ल हैं । घर मे बच्चो का पालन करें, उनसे रागबी बात भी कहे, 
पर निर्णय यह रखे कि ये मेरे लिए मगल नही है । इनसे मेरा उत्थान नही होने का बल्कि 
इनके पीछे विकल्प बना बनाकर इस संसार में परि+मण करते रहते का उपाय रुच रहें 
है । मगल बाहर मे कोई नही है । मंगल है तो श्ररहत भगवान मगल है। दूसरा बताया 
सिद्ध मगल है । सिद्ध भगवान के मायने क्या ? शरीर रहित भगवान । देखिये तीन बातें 
माने बिना तो काम चलेगा नही, बाहर को बात कह रहै हे । साधु और शरीर सहित 
भगवान और शरीर रहित भगवान । तीन बातें होती है, किसी भी सम्प्रदाय में साधु में 
साना जाय तो किसी को धर्म के मार्ग की बात नही मिल सकती, नहीं निभ सकती । 
साधुवो को सब मानते है । जो अ्रपनी प्रभुता पामे के मार्ग मे लगे हो सो साधु शौर सा8 
तपश्चरण करता है, अपने ज्ञान की साधना करता है, इसका परिणाम वेया है कि उनसे 
सर्वज्ञता प्रकट होगी, वीतरागता, निदर्षाता प्रकट होगी । हा हो गई, मगर शरीर तो अभी 
साथ लगा है । इसी को कहते हैं शरीर सहित भगवाव और शरीर सहित भगवान कब ते 
शरीर सहित रहेंगे ? क्या शरीर सहिंत वे सदा रह सकेंगे ? यह शरीर कोई आत्मा हे 
लिए भली चीज है दया जिसमें 5 शरीर सदा के लिए चाहते हो ? भरे वे तो शरीर में 
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रहकर भी शरीर से अलग है, निरलेंप है । शरीर की स्थिति जब तक है। यह बात प्रभु मे 
पायी जाती है कि यह औदारिक शरीर जब छत्ता है प्रभु वा तो कपूरवत उड जाता है । 
देखिये वैक्ति यक॒ शरीर भी यो ही उड जाता है। नही तो बैक्रियक शरीरो का बहुत बडा 
ढेर लग जाय | प्रभु का शरी भी कपूरवत उड जाता है। केवल नख भर केश रहते है, 
क्यो रह्ते कि इनमे >ीव प्रदेश नही रे, इरोलिए रहते है | और बाहर जो नख बढ हुए हैं 
इनमे जीव प्रदेश नही है तब ही तो नाखून नाई से बडे शोक से वटा लेते हे और बाहर में 
जो बाल निकल ग्राये है उन्हे भी झ्राप नाई से बडे शोक से कटा लेते है। तो जहा जीव 
नही है, सम्पर्क नही है वे स्कथ पड रहेगे मगर जहा-जह्दा पर प्रदेश का सबध है वे सारे 
अख् कपूरवत उड जाते है । तो शरीर सहित भगवान माने बिता गुजारा न होगा । 
स्थिति है सचमुच ऐसी इसलिए कहा जा रहा है । शरीर न रहा तब भरीर रहित भगवान 
हो गरे। इते प्रतिरिक्त दूमरी कुडु स्थिति ने रहेगो इसी को कहेग छघिद्ध । तो कल्याण 
के मार्ग में ये तोन बाते है-प्रहत सिद्ध ओर साधु तथा परमार्थ है धर्म । ये चारो मगल है। 

धर्म की मं+ल रूपता की सूर्ति सशरीर परमात्म +- ग्ञात्म स्वरुप जो शाश्वत 
शुद्ध अविकार ज्योतिर्मय अपने भ्रापके सत्व के कारण जो स्वय में है उसका जो साधन करता 
है, उसकी जो दृष्टि बताता है, निरन्तर उसकी घुन मे जो रहता हो वह कहलाया 
है साधु । तो साधु मगल है वे पाप को हरेगे और सुख को उत्पन्न करेंगे । यो ३ तो भिन्‍न 
चीजे है-अरह॒त, निद्ध, साथु और घमम अप , अभिन्‍न स्वरुप है। धर्म आत्मा का चितस्वरुप 
शाश्वत टकोत्कीणवत्‌ निश्चल उसकी उपासना करना धर्म है। तो साक्षोत मंगल रुप वह 
आत्ना है। आत्म। वी पवित्रता किस बात में है वपाय न हो, अन्याय की बात न ओआये 
'हिसा, झूठ, चोरी, कुशील, परिग्रह की भावना न बने, ऐसा जो पवित्र बना है यह पुरुष 
साक्षात-वर्मरुप है, म्गंलमय है । देखिये-जगत का कुछ मिलना तो है ही नहीं । मिट सब 
जायगा, वियोग सबका होगा । जब ऐसी अनिवार्य स्थिति है तो क्यो न ऐसा कार्य 
किया जाय कि जिप़नसे मेरे ग्रात्माका निश्चित उद्धार हो और देखो यह धर्मका कार्य ऐसा 
प्रभावक है कि जब तक ससारमे रहना पडेगा तब तक धन धान्य वैभव ऋद्धि सिद्धि से 
सम्पन्न होते हुए रहेगे । भला जैसे किसीको विदेश भेजना है मानो अमेरिका भेजना है तो 
आप उसका बडा स्वागत करते है। उसको बडे आनन्दमे पहुचाने जाते है, टीका करते है, 
कुछ भेट देते है, यत्र भे लब्प बात करते है, तो भला बतलाओों जो पवित्र आत्मा, इस 
शरीरको छोड कर जय, शरीरका सदा के लिए सम्बन्ध छोड कर जो मुक्त अरवस्थामे जाय, 
जो सिद्धालयम्रे जाने वाला हो उसका श्रगर देव इन्द्रआदिक आदर करे, बडे बडे लोग 
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उसका उत्सव मनाये तो _इसमे आश्चर्यकी क्‍या वात है ? वह आ्रात्मा ऐसा प्रभावक है, 
समवशरण मे रहने वाले जिनेंन्द देव जिनकी सेवामे १६ वे स्वगगंसि देवदेविया श्राकर 
नमस्कार करते है, स्वर्ग खाली हो जाता है, मूल वैक्रियक शरीर ,मात्रा स्वर्ग मे हाजिर 
रहता है, तो भला बतलाश्रों उसमे किसका आकर्षण है” णो यहा एक भनुष्यकी सेवामे 
श्राये, अरहत पुरुष ही तो है, परमात्मा हो गए, पर कहलाते अभी मनुष्य है जब तक कि वे 
शरीर सहित हैं। शरीररहित हो जाने पर मनुप्य नही कहलता, तो उन बडे बडे देवेन्द्र 
को कया झ्राकषंण हुआ, कौन सी विवशता हुई कि वे सब अपने अपने धाम छोडकर बडे 
उशगके साथ गान तान करते हुए समवशरण में पहुचते है । क्या उनसे कोई घनकी श्राशा 
लगी ? क्या उनके ये रिस्तेदार लगते है ? वस वीतरागता का प्रभाव है। परमात्मा- 
स्वरूप जो निर्मल सर्वज्ञ हुए है उसका प्रभाव है कि देखो सभी इन्द्र वहा थ्रा आकर प्रभुके 
चरणोमे नमस्कोर करते है। प्रभुके चरणोमे पशुपक्षी भी पहुचे, मनुष्यों का समृह भी 
पहुंचे तो बह क्‍या है ? प्रभुका स्वहूप ऐसा प्रभावक है कि उसकी सुधसबको रहती है। 
स्वरूपदर्शनमे सहानुश्‌तिः---जंसे किसी भूखे भिखारी को देखकर आपको दया ग्राती 
है श्राप उसे बैठालते है, उसे भर पेट खाना खिलाते है, तो बतलाओं क्‍यों दया श्रात्ती ? 
किसी भूखे मनुृष्यकों देख कर जो उसकी सेवामे श्राप लग जाते तो क्यो लग जाते, क्या 
कारण है ”? असली कारण है? असली करण तो यह है कि उस भुखेको देकर एक 
सहानुभूति हृदयमे आती है कि मेरे ही स्वरूपके समान इसका स्वरूप है। हमारा और 
इसका श्ात्मा एक समान है, ऐसा वह बेतारका तार लगा है कि एक दम सहानुभूति आती 
है और वहा खुदमे वेदना पैदा होती है। खुदमे दु ख उत्पन्न होता है, तो अपना दुख 
शानन्‍्त करनेके लिए आप उस भूखेकी सेवा करते हैं, तो ऐसे ही प्रभुकी सेवा करने को बडे 
बडे पुरुष देव इन्द्र क्यो जाते है कि उनके स्वरूपके समान खुदका स्वरूप है सो अपनेमे खुद 
समझ बनती है और आना पडता है। तो अपने स्वरुपकी श्राराधना करना यही धर्मपालन 
है, तो ऐसे घर्मं का जिसने पालम किया वह पवित्र मूर्ति है। श्रपने जीवन को ऐसा स्वच्छ 
बनाना चाहिए कि धुन तो रहे अपने आत्मस्वरुप की । मैं एक ज्ञान ज्योति स्वरुप हू '्रन्‍्य 
रुप मैं नही ह ' ज्ञानज्योति ही मेरा वैभव है भ्रन्य कुछ मेरा वैभव नही, ऐसा तो अच्तरग 
में निर्णय रहे और वाहय प्रवृति हो ऐसी कि किसी का दिल न ढु खाये, किसी पर प्रन्याय 
न करें, किसी की निन्‍दा न करें, कि कोई खोटी व्यसन की बात चित में न लगे, 


श्रन्यायथ किया जाने पर धन की प्राप्ति होती नजर आती हो तो उस घन 


अगर कही कुछ अ्रर 
रे मे अगर खोटे भाव श्राते हैं तो फिर 


का मौज छोड दें, उसे लेकर क्‍या करेगे ? पर भीतर 
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भव भवते उसे वैभव ने मिलेगा । जो खोटे विकारभाव लायगा उसे ऋद्धि सिद्धि न मिलेगी 
हालाकि वर्तेमानमे मानते है कि हमको इतना लाभ हो रहा, भरे पुण्यका उदय है तो हो 
गया, मगर खोटे भाव करनेसे वह बैमव कम हो गया । खोटा रोजिगार करने से पैसा 
बहुत श्राता है यह बात तो सामने देखते है, न करे तो क्या करे । तो ऐसा विश्वास गलत 
है, पिद्धान्तससे वाह्म है। शुद्ध भाव रखेगे तो भला हो जांयगा मगर ऋचष्धि सिद्धि उसके पास 
अतुल श्रायगी । देखो बात तो यह है कि क्या करना है वंभव ? बहुत से लोग तो कह 
देते है कि इससे बहुत बडा यण मिलता है। ' अरे उस यशका करता क्या है ? यहां कोई 
किसीका मदद कर सकने वाला है क्‍या ? क्या थे मेरे कोई परमेश्वर है, प्रभु हे कि ने 
प्रसन्‍त हो जाये मुकपर, उनके अच्छा कहलवाने से कही मेरा उद्धार हो जायगा क्‍या ? नहीं 
हो सकता, तो फिर भावना अपनी पवित्र रखे, गुद्ध प्रवृत्तिति चलना चाहिए, यह है अलौ- 
क्कि आनन्द पानेका मार्ग तो मगल चीज चार हैं । 

श्ररहंत सिंद्ध साधू व धर्मको लोकोत्तमत्त -- लोकमे उत्तम चीजें भी चार हैं--- 
चत्तारिलोगत्तमा, अरहता लोगुत्तमा, सिद्धा लोगुत्तमा, सहूलोत्तयुत्त भा, केवलिपण्णत्तों धम्मो 
लोगृत्तमा । याने लोक्मे उत्तम चार है अ्रहंत, सिद्ध, साधु और धर्म जो धर्मके मार्ग मे 
चलना चाहे, उसे वाहर मे इस हरे का ज्ञान करना आवश्यक है कि साधु ऐसे होते है और 
उसके बाद शरीर सहित भगवान बनते है । फिर शरीर रहित भगवान कहलाते है। और 
इतनी बात अगर ज्ञान में नही हैं तो वह क्‍या करेगा आनेका प्रोग्राम करही नहीं सकता। 
कोई ऐसा डर कर कि में ऐसी क्रिया करू तो भगवान दुख देगा, ऐसा डर कर 
श्रगर कोई धामिक क्रिया काण्ड करे तो वह धामिक न होगा | यह तो उस तरह है कि जैसे 
लोग सरकार के कानूनको तोड तो नहीं सकते इसलिए उनके पीछे लगे रहते है, मे 
घिवश है जानते है कि इसीमे मेरा भला है| ऐसे ही अगर कोई धर्मके मार्गमे भी लगे तो वह 
वास्तविक धर्मात्मा न कहलायगा ) तो जिसको अरहत सिद्ध साधुका विश्वास है वह धर्म 
के सार्ममे लगा है । लोकमे चार उत्तम है, जरहत, सिद्ध, साथु और अपने आपमे अनादि 
अनन्त शाश्वत प्रकाशमान चेतन्यमात्र आत्मस्वरुप उसकी हृष्टि लोकमे उत्तम है। अपना 
प्रियतम कोन है | यह ज्ञानदर्शनस्वभावी, ज्ञानावन्दस्वभावी आत्मा, यह ही प्रपना प्रियतम 
है । इससे बढ़कर और कोई प्रिय नहीं होता । अगर और कुछ प्रियततम होता तो वह तो 
मोहका प्रताप है। बाहरमे माने कोई प्रियतम तो यह तो उसके मोहका प्रभाव है । एक सेठ 
क्ले यहाँ एक नं।करानी थी । वह अ्भो दो चार दिन पहले ही उसके घर आबी थी । सेठार्न 
का कार ८-६ सालका एक व।लक था जो किसी विद्यालयमे पढ़ने जाता था। एक दिन 
वह दोपहरमर नास्ता ने ले गया तो सेठानी ने नौकरानी से कहा-अरी नौकरानी-मेरा 
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बालक अमुक विद्यालयमे पढता है उसे नास्ता दे आ। तो नौकरानी बोली में तो अभी 
ग्रापके बच्चेको अच्छीतरह पहचानती भी नहीं | :'; भरें मेरे बच्चेको कया पहचानना। 
विद्यालयमे जो सबसे सुन्दर बच्चा दिखे वही मेरा वच्चा है, उसे दे आना। इसमप्रकारके 
गर्वंभरे शब्दोमे सेठानी बोली नौकरानी तास्ना लेकर विद्यालय गई । उसी विद्यालयमे उस 
नौकरानी का भी बच्चा पढता था। तो पेठानीने विद्यालयके सभी बच्चोको देखा सगर सब 
में से सुन्दर उसे उसका ही बच्चा दिखा सो वह उसीको नास्ता देकर चली आायी। जब 
सेठानीका बुलक शामको घर आ्राया तो सेठानीसे बोला-माजी थग्राज आपने मेरे वास्ते नास्ता 
न भेजा था | अरे भेजा तो था बेटा (नौकरानी को बुलाकर) भरेतू ने मेरे बेटेको 
आज नास्ता नही दिया ' नोकरानी--अरे दिया था । तुमने यही तो कहा था न कि उस 
विद्यालयमे जो सबसे सुन्दर बच्चा दिखे वही मेरा 4च्चा है, उसे दे आता, तो मैने विद्या- 
लयके सारे बच्चे देखा, पर मुझे तो मेरा ही वच्चा सबसे सुन्टर दिखा, सो उसीको नास्ता 
देकर में चली आयी । दखिये--कैसा ही हो अपना बच्चा भले ही काला हो, फटे पुराने 
वस्त्र पहने हो मगर उसे तो अ्रपना ही बच्चा सबसे सुन्दर जचेगा। वस्तुतत देखो तो अ्रपने 
को कुछ भी बाहरमे प्रिय नही है, क्योकि किसी भी बाह्मय पदार्थकी टृष्टि रखनेसे इस 
प्रात्मामे शान्तिकी प्राप्ति नही होती । 

श्रात्मस्वरूपके चिन्तनका सहत्त्व---बस, सोःहं, जो प्रभु है सोमे हैं। ऐसा जब 
चिन्तन चलता! है भ्रीर प्रभुके स्वरपकी स्थापना अपनेमे होती है और उस रहस्यका भान 
करके अपने अन्तस्तत्त्वमे लीन हो जाता है अ्रह रह जाता है, व उस भ्रइुकी अनुभूति में 
जो आनन्द फरता है वह अ्कथनीय है, कर्म कटते है आनन्दसे, कंष्ट्से तही, मगर सोंसा- 
रिक सुखको आनन्द न बोले झरे निविकल्य समाधि से उत्पन्त होने वाला जो आत्मीय सत्य 
आनन्द है वही भव-भवके कर्मोकों नप्ट करता है। कंष्ट करनेसे कर्म नही वष्ट हुझी करते 
बड़े-बड़े तपस्वी साधु पुरुष तपस्या करते हुए बड़े-बड़े कष्टोका अनुभव करते हैं. किन्‍्तु अ्रपने 
ग्रन्त स्वरुपको निरख निरखकर बडे तुप्त होते हैं। लोगोकों ऐसा दिखता हैं कि गर्मीमे 
पहाडपर बैठे है बेचारे, कितना कष्ट सह रहे है, पर हु तो वे भीतरमे आ्रानन्‍्द ले रहे का । 
वहा उन्हे कोई कष्ट नही होता । कष्ट सहने से कर्म नहीं कटते किन्तु आत्मीय मर 
प्राप्त करनेसे कर्म कटते है। अपने आपके भीतर हई बात बसीहों किविशुद्ध था 
स्वश्वावका आनन्द कैसे मिले ' उसका उदात बनाये । सभी गहर्ढ लीग अपने व धर 
लोगोको घर्मंके रगमे रगदे एक ऐसा धार्मिक वातावरण घरमे बनाये कि सब धर्ममे लगे 
रहे । आपको सहयोग मिलेगा शुद्ध वातावरण बनानेसे । अपना उपयोग शुद्ध धर्ममय हो । 
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जो ज्ञानानन्द स्वभाव है वही मेरा वेभव है । ज्ञानानन्‍्द के परिणमन के सिवाय में और कुछ 
करता नही हैं । और अनुभवन भी ज्ञानानन्द का किया करता हैं । जब ऐसी मेरेमे अपने 
आपपर बीत रही तो किसी दूसरेसे मेरा सम्बंध क्या ! यह बात सोचना चाहिए । और 
इसीके परिचयके लिए बडे--बडे शास्त्र रचे गए है तब ही तो मोक्षशास्त्र मे जब जीवादिक 
७ तत्वोका वर्णन किया जायगा उससे पहले के सारे उपाय बताये जा रहे है कैसे तुम लोक- 
व्यवहार करो, कैसे तुम तत्त्वका परिचय करो, कंसे तुम उन तत्वोके काममे लगे वह परि- 
चय करना, अपने आपके स्वरूपका अनुभव थाना बहुत आवश्यक है । तो ऐसा अपने आपको 
देखे अपनेमे प्रसन्‍त होने की एक आदत बनावे और बाहरमें ममताको ढीला करे। कुछ 
बिगड गया तो बिगड गया कुछ ञ्रा गया तो आ गया उससे मेरा कुछ विकास नहीं श्रौर 
कुछ चला गया तो मेरो कोई हानि नही । में तो उपयोग मात्र हूँ मेर' उपयोग निर्मल रहे 
तो मेरेको सब कुछ प्राप्त है और मेरा ही उपयोग बिगढ गया तो मेरे को कुछ भी प्राप्त 
नही है ! एंसा अपने आ्रपका विचार रखे और अपना जीवन सफल करे ॥ 

वास्तविक व्यवहार शरण व परमार्थे शरण--मेरेकी शरण वया है चत्तारिशररां 
पव्वज्जामि । अरहतणरण पव्वज्जामि सिद्ध शरण पव्वज्जामि साहुशरण पव्वज्जामि केवलि 
पण्णत्तोवम्प्रो शरण पव्वज्ञामि ।में ४ में अरहतकी शरण को प्राप्त होता हूँ। 
में सिद्धकीा शरणको प्राप्त होता हूँ साधुकी शरणको प्राप्त होता हु! ओर धर्मकी 
शरणको प्राप्त होता हु । अर्हंतकी शरण क्या अरहत भगवान के स्वरुपका जो स्मरण है 
वह ही अपने लिए शरण है । निदोष वीतराग परमात्मा सर्व दद फदोसे रहित है ! वह भी 
मेरे ही समान पुरुष थे अथवा श्रौर पुरुष भी थे चारो गतियोमे भटकने वाले भी थे लेकिन 
मनुष्य भव पाकर कंसा आत्मश्रद्धान आात्मज्ञान और प्र/त्मरमण की रफप्तारकी कि वे पर- 
मात्मा हो गए | सदाके लिए सकटोसे छूट गए । तो एंसा क्या मे नही हो सकता । जब हो 
सकता ! तत्र ही सही मगर मार्गमे लगना चाहिए। भगवानके स्वरुपका स्मरण 
मेरे लिए शरण है अरहत शरण है सिद्ध शरण हैं श्ररहत पदवी किसी जीवके सदा नही 
रहती जब शरोर सहिस है तब अरहत है श्रौर जब शरीर रहित हो गए तब सिद्ध है! श्रर 
हत सिद्ध तो यहा उपलध्ध नही है । उनका दर्शन कही है | वर्तमान मो समागम मिलेगा तो 
साधुजनोका मिलेग । तो साधुकी शरणको से प्राप्त होता हैं ।॥ साधुकी शरण गहनेसे बहुत 
उमग और उत्साह जगता है 3 जैसे पुराणमे बहुत सी कथाये लिखी है इनमे उतना आदर 
नही बनता जिनना कि यहा कोई भहापुरुष दिख जाय उसमे बनाया जाता है। साधु तो 
पट्टा पाये जीते है ज्ञान ध्यानके तपश्चरणमे लीन रहते है विषय कपायोसे दूर रहते है 
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आरम्भ परिगृह को त्यागे रहते हैं तो ऐसे साधुओं की उपासना, साधुके भीतरी 
रल्त्रय का शाराधत यह हम श्रापके लिए णरण है | में साधुकी शरण की प्राप्त होता हैँ 
ये है सब भिन्‍त जीव । मेरा रुवरूप मेरे ज्ञानमे वसा रहे तो री शरणकों प्राप्त होता है, 
मेरे ज्ञाममे बाहर की कोई चीज श्रायी तो मैं श्रणरण हो गया । में मेरी हृष्टिमे रहेँ, ज्ञाना- 
नन्‍्दस्वभाव यह ग्रन्‍्तः स्वरूप परमात्मा मेरज्ञॉनम रहे तो मेरको णरण मिल रहा है। तो 
मगल उत्तम शरण सब कुछ अपने श्राप में है। विसी भी समय अधीर होने की घबडाने की 
कोई जरूरत नही, क्यो कि जो मेरा है वह मेरे से कभी श्रलग नही हो सकता | जो मेरा 
नही वह मेरे मे कभी श्रायगा नही यह वस्तुका ध्वष््प है, भ्रमको छोड़ो और प्रसनन्‍्त रहो। 
लोकव्यवहारके मृलभुत चार निश्षिपों के दर्शानवा उपसंहार --पदार्थका लोकव्यव- 
हार चार निशक्ष पो से होता है वामनिक्ष प, स्थापना निक्षप, द्रव्य निक्षेप, भावनिक्षेप । नाम 
रख देना नाम निक्षप है । किसीमे वस्तुकी स्थापना करना द्रव्य निक्षेप है श्लौर श्रागामी 
पर्यायके अभिमुख है यह द्वत्य, यह द्रव्य छागामी पर्याय उत्पन्त करेगा । रुप्त प्रकार की 
बुद्धि व्यवहारको द्रव्यनिक्ष कहते है, और जो पदार्थ वततमानमे जिस पर्यायरूपमे है उसही 
रूपमे परिचय व्यवहार करना भावनिक्षप है। इन धार निक्षपोमे परस्पर कोई विरोब 
नही कि जब नामनिक्ष प है तो तीन निक्षप न रह सकेगें। सबवी अ्लग-अ्रलग दृष्टिया 
है, अलग-ग्रलग प्रयोजन हैं । उन दृष्टियोके कारण चारो का एक साथ वर्तत हो सकता 
हैं। श्रव जरा प्रयोजन देखो भ्रगर नाम निश्चप न माना जाय तो जब किसीका नाम ही नही 
तो फिर कौन किसे बुलायगा ? कौन किसे समभझायगा ? किसका क्‍या परिचय है, न 
फिर कमाई रहेगी, तन खानापीना बनेगा, न घर गृहस्थीमे रहेगे, | तो नाम होने पर ही तो 
व्यवह!ःर होता है, नाम न रहे तो व्यवहार करना नही चल सकता । सब एक तरह के 
पत्थर जैसे हो गये । फिर कोई व्यवहार ही नही हो सकता | तो नामनिक्ष प लोक व्यव- 
हारमे आवश्यक है । स्थापना निक्षप, देखते ही है फोटो बनवाते 'हैं तो उसमे पितांकी 
यादगारी रहती है। अथवा प्रतिमामे भगवान की स्थापना करते है और कितना अधिक 
लाभ लूट लेते हैं श्रथवा नाम भी रख दियो पर इस नाम वाला यह व्यक्ति इस प्रकार की 
बुद्धि हुए बिना वह व्यवहार नही चल सक्ता | यह सब तो द्रव्यनिक्ष प है । जिसमे आागम- 
पर्यायकी बात चित्तमे श्राती हो वह है द्रव्यनिक्षेप द्रव्यनिक्षेप न हो तो कोई कुछ काम ही 
नही कर सकता । श्राप रोटी बनाने बैठे तो श्राप श्राठा सानकर रोटी बनाते है। आप 
समभते है कि इस तरह रोटी बनेगी | तो नई पर्याय के अ्रभिमुख है द्रव्य यह बात ध्यानमे 
है तब तो कोई कार्य करता है । तो द्रव्यनिक्ष प न हो तो कोई कुछ कर ही न सकेगा और 
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ग्रौर भावनिक्षेप तो स्पप्ट बात है । वस्तुस्वरुप है, जो जिस समय मे, जिस पर्याय में है उस 
पर्यायरुप मे उक सम्बन्ध भे निरखनां भावनिक्षेप है। इस तरह चार निक्षेपो के द्वारा 
जीवादितक ७ तत्वों का सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान, सम्यक्रचारित्र का और सभी का लोक 
व्यवहार होता है । इस तरह एक प्रतिपादत चलता है । समभने समझाने का एक व्यवहार 
चले उसके उपाय को बताकर श्रब यह जिज्ञासा की जा रही है कि इन चार निक्षपो के 
ह्वार। जिनका लोक व्यहार कराया जाता है उनका परिचय अधिगम विज्ञान किस प्रकार 
होता है जिससे कि यह लोक प्रसिद्ध व्यवहार की बात चली, लेकिन अ्रधिगम न हो तो 
लोकव्यवहार भी कैसे चल सकता ? तो वस्तु का पहिले अधिगम तो बनाये, जानकारी तो 
बनाये । कैसा पदार्थ है ? क्‍या ढंग है ? तो उस पदार्थ के बारे मे व्यवहार भी यह ठीक 
बत सकेगा | तो जितने व्यवहार किए गए उनके अधिगम की बात कही जा रही कि उन 
सबके जानने का उपाय कया है । । हु 
प्रभाशनयरधिगम ॥६॥ वस्तु व वस्तुत्व के श्रधियणम का उपाय प्रेमाण क्लौर चय- 
तत्व का समग्यग्दर्शन आदिका अ्धिगम होता है, प्रमाण और नयो के द्वारा । जानकारी बनती 
है इन दो उपायो से नयो के द्वारा । जानकारी बनती है इन दो उपायो से वस्तु के सर्वे 
देशो की जानकारी होना प्रमाण है और वस्तु के एक देश की जानकारी होना सो नय है। 
प्रमाण के द्वारा वस्तु का परिचय होता है नये के द्वारा भी परिचय होता है श्रब एक 
आाशका को जा सकती है-- क्या कहा गया इस सूत्र मे कि प्रमाण और नयो के द्वारा वस्तु 
की जानकारी होती है | तो यह बतलाश्रो कि उस जानकारी की जानकारी कैसे होगी । 
प्रमाण श्रौर नय के द्वारा तो वस्तु की जानकारी होती श्र उस जानकारी की जानकारी 
कैसे होती ? तो जानकारी की जानकारी नही बनती याने ज्ञान से ज्ञान नही बनता । तो 
लो जिस ज्ञान के द्वारा हम वस्तुको जानेंगे । जब वह ज्ञान ही हमारे ज्ञानमे नहीं है तो 
वस्तुको हम ज्ञान क्या सकेंगे ? जिसके द्वारा द्रव्यका ज्ञान होता है इसका ही शान नही है 
तो हम अच्य पदार्थको कैसे समझावे ? तो अब बताश्रो कि उस जानकारी की जानकारी 
कंसे होती है ? कहेंगे कि अन्य प्रमाण नयोसे होती है तो उसकी जानकारी अश्रन्य प्रमाणोसे 
होगी यो तो अनवस्था दोष झ्रायगा । यदि कहो कि प्रमोण और नयोसे वस्तुस्वहूप की 
जानकारी हुई श्रोर यह जानकारी स्वयमेव हुई ऐसे ही पदार्थ स्वयभेव क्यों नही जाननेमे 
ञ्रा गया ? एक ऐसी श्राशंका रखी गई है। आशका रखने वाला कुछभी कह सकता। यह 
एक आपत्ति दी, लेकिन यह आपत्ति यहा नही भ्रा सकती । देखो प्रमाण और नयसे जीवा- 
दिक ७ तत्त्वोकी जानकारी हुई, अब इस जानकारी की जानकारी कैसे होती है ? तो 
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देखिये कि भ्रगर जानकारी अशभ्यस्त विषयक है तो स्वत हो जाती है और जानकारी 
अभ्यस्त विपयक नही है तो दूसरी जानकारीसे होता है मगर अ्रनवस्था दोष न आयगा | 
दो चार के जाननेके बाद ऐसा अ्रवसर आयगा कि हमे खूब परिचय है ओर इसी को कहते 
है अ्रभ्यास दशा श्रौर थोंडा यह दार्शनिक विपय है, समभनेकी चीज है। हम भट कह तो 
देते हैं कि प्रमाण और नयोके द्वारा तत्त्वका श्रधिगम होता है, पर इस प्रधिगमका अ्धिगम 
कंसे होता है ” जब तक हम इस अ्रधिगमका परिचय न पाये तो उस अधिगमके द्वारा हम 
वस्तुको भी कैसे जान सकते ? ह 
श्रभ्पास दशासे स्वत. ब श्रभ्यास दशासे परत. प्रामण्योरत्पत्त---तो देखिये जानने 
की दो स्थितिया होती है- (१) श्रभ्यास की स्थिति और एक अनमभ्यास की स्थिति । जैसे 
आप किसी दूसरे गावकों जा रहे है,जहा आप कभी गए नही, चल दिया। रास्तेमे प्यास 
लगी । आप पोनी की तलाश करते है, वहा श्राप कुवा बावडी अथवा तालाब आदिकी 
तलाण करते है । चलते-चलते कही मेढको की टर्र टर्रकी श्रावाज सुनाई दी, तो आपने 
श्रन्दाज लगाया कि यहा कही पानी होना चाहिए । श्रत्र देखो ज्ञान तो हो गया, मगर वह 
अनभ्यास स्थिति है । यहा तालाब है, इस तरह का परिचय हुआ मगर उस परिचयमे भी 
एक जिज्ञासा होती है कि मेरा ज्ञान सही है कि नही । उस ज्ञानके सहीपने को जाननेकी 
भी उसको इच्छा होती है ना भ्रनभ्यास स्थितिमे । तो कुछ समय बाद और चले तो फटे 
घडे कही मिले उससे कुछ और हृढता हुई कि हा यहा कही पानी तो जरूर होना चाहिए। 
थोडी दूरी जाने पर उसे पानी दिखने लगा तो वहा उसे पूरी हृढता (६ । अब उसकी जान- 
कारीमे कुछ कमजोरी तो नही रहती । कुछ समय तक तो कमजोरी रही जब तक पानी न 
दिखा अब कमजोरी नही रही क्योकि पानीका परिचय तो हमारा अभ्यास है जब अस्यास 
वाला अवसर आता है तब जानकारीका तात्ता नही लगता कि किसके द्वारा जानकारी हुई, 
जहा अभ्यास होने जैसी स्थिति आती है तो जानकारी परिपूर्ण हो जाती है। तो प्रमाण 
* नयोके द्वारा जीवादिक तत्वोका अधिगम हुआ । श्रब यह अधिगम सही है कि नहीं। इस 
अधिगम में भी अ्रधिगम करनेके लिए कुछ श्रौर युक्तिया आने लगती कि पा जेसी 
स्थिति बन जाती है पर वहा अश्रनवस्था नही होती । वो देंखिये कुछभी वस्तुको हमने जाना 
तो जाननेमे जो प्रामाष्य श्राया उसकी उत्पत्ति तो परसे हुई मगर प्रमाणमे प्रमाणताकी जान- 
कारी (ज्ञप्ति) अभ्यास दशामे स्वय हो जाती है और अनभ्यास दशामे परसे हुआ 3 । 
यो अधिगमका भी अधिगम हो जाता है प्रकृणमे यह बात कही जा रही कि जीवादिक 
तत्वोका और सम्यग्दर्शन श्रादिकका अधियम प्रमाण और नयोके हारा होता है। प्रमाणका 
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अर्थ क्या है ? वस्तुके सर्व देशोंसे जानना प्रमाण है और बस्तुके श्रन्शकों जानना नय हैं यह 
मूल लक्षण है प्रमाण और नतयका सर्वदेश वस्तुका जानना प्रमाण है ओर एक देश वस्तुको 
जानना नय है | प्रमाणके द्वारा भी वस्तुका परिचय होता और नयके द्वारा भी वस्तुका परि-- 
चय होता है । 

नथको अल्पस्थरपना होनेसे प्रसण बोलनेका प्रसंग होनेपय पुज्यताके कारण प्रमाण 
का प्रथप्त निर्देश--अब इस सूत्रमे कुछ व्याकरण सम्बधी बात कह रहे है कि प्रमाण और 
नय ये दो चीजें बतलाया न, तो अरब यह बतलाओओ कि कठिन शब्द किसमे है ? केवल वर्ण 
की वात कह रहे है । प्रमाण यह कठिन लग रहा कि नय सुननेमे बोलनेमे नय तो कठिन 
नही है, प्रमाण शब्द जरा कठिन है, क्योकि प्रमाण मे तीन स्वर है प्र मे असम में श्र और 
ण॒ में श्र और नयमे २ स्वर है। तो जिसमे कम स्वर है उसका नाम पहिले रखना चाहिए, 
ग्रौर जिसमे ज्यादह स्वर हैं उसको बादमे रखना चाहिए । मो बताना था नय प्रम)णैरघधि- 
गम एक शका रखी गई है कि प्रमाणकों पहले क्यो रखा ? देखो जब बोलचाल भी श्रपना 
करते है कई लडकोके कई नाम है ओर उन लडकोको जब हम बुलाते है, नाम पुकारते हैं 
एक साथ क्रमशः निरन्तर तो छोटे अक्षर वाले नामको पहले बोल देते है और बडे अक्षर 
वाले नामको बाद में बोला करते है कुछ ऐसी प्रकृति भी है लोक व्यवहार की । वेसे भी 
देखों ग्रगर किसी लोहारके यहा दो आदमी जाये एक को बनवानी है कडाही ओर एकको 
बनवानी है सूई तो श्रव आप ही बताओ वह पहले क्या बचायेगा ? सूई, क्योकि बह छोटा 
काम है, उसे बना देगा । कडाही बनानेमे तो कोई चार दिन लगेंगे और सुई बनानेमे कोई 
चार मिनट लगेंगे । तो वह सोचता है कि पहले इस सूई वालेका काम निपटा दू, इसे 
प्रधिक बेंठाने से फायदा क्या ? बादमे कड़ाही बवानेका काम करता रहूँगा । तो पहले छोटा 
काम निपटा दिया जाना है, बादमे बडे कामको मौका दिया जाता है | तो प्रमाण और नय 
इनमें छोटा है नय और बड़ा है श्रमाण तो वयका नाम पहले रखना चाहिए ओर प्रमाणकों 
वादमे रखना चाहिए “नयप्रमाणरघिगमः” श्राशंका ही तो है शका जो चाहे रख सकता है, 
पर समाघान यह हैँ कि भले दी कोई शंकाकार की बात ठीक लग रही है लेकिन प्रमाण 
और नयमे पूज्य तो श्रमाण है, बडा तो प्रमाण है । जो सर्वदेश वस्तुको जाने उसकी महत्ता 
है या जो एक देश वस्नुको जाने उसकी भहत्ता है ? देखो एक देश वस्तुको जानने बाला नय 
सच्चा भी होता है, खोटा भी होता है | अगर प्रमाणका सहारा छोडे दे प्रमाणका श्रालम्वन 
छोड़ दें तो वग्र मिथ्या कहलाता है और प्रमाणकी बुद्धि बनी हो और तव नय कहां जाय 
तो बह समीचीन होता है तो देखो तयको सिद्ध करने के लिए भी प्रमाण आधार है इसलिए 
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भी पूज्य है और प्रमाण सर्वदेश जानता है इसलिए भी पूज्य है। तो पूज्यका नाम पहले 
लेना या साधारणका वाम पहले रखना ? पूज्यका नाम पहले रखना योग्य है इसीकारण 
प्रमाणको पहले कहा है श्लौर नय को बादसे । प्रमांणनैयरधिगम अब प्रमाण और नवके 
द्वारा पदार्थका अधिगम होता है जो वस्तुके सर्वदेश को जाने ऐसे ज्ञानकोी कहते हैं प्रमाण 
और जो वस्तुके एक देशको जाने ऐसे ज्ञानकों कहते है नय । देखो नय भी ज्ञान है और 
प्रमाण भी ज्ञान है, मगर सकल ग्राही ज्ञानको तो कहते है प्रमाण और एक देश ग्राही ज्ञान 
को कहते है भय । तो यहां यह शक्रा हो सकती है कि एक देश जाना तो भी ज्ञान ही तो 
है श्र स्वदेश जाने तो भी ज्ञान ही तो है एक देश जाना तो वहा एक देशका निश्चय 
हुग्ना जितना जाना वही प्रमाणभूत होना चाहिये | समाधान एक देश जाना उतना ही तो । 
सत नही है वह सद॒श है | सदश ग्राही ज्ञान प्रमाण नही होता । प्रमाण से ग्रहण किये गये 
सत्‌मे सदशको जानने पर वह प्रमाणाश कहा जा सकता | प्र॑माणसे ग्रहण न किये गये हो 
फिर सदश जाने तो वह मिथ्याज्ञान है । 
प्रमाणवत नयमे स्व,पुवो्थैका निश्चय होनेसे नयमें प्रमाणता न होनेके कारणको 
जिन्नासा--प्रमाणके लक्षणमे यह बात कही जाती है कि जो हरपना निश्चय करे श्रोर अपूर्व 
ग्रथंका निश्चय करे उसे प्रमाण कहते है । तो सकलता ग्राही ज्ञान स्व और परका निश्चय 
करता है उसीप्रकार विकलग्राही ज्ञान भी नयके स्वका और श्रपृर्व श्र्थका निश्चय करता 
है | स्त्रके निश्चयके मायने क्या है कि जिस ज्ञानके द्वारा कोई पदार्थ जाना गया है वह ज्ञान 
एक सच है यह पदार्थ भी ऐसा ही है ऐसा दोनों तरफ निर्णाय होनेका नाम है स्व और पर 
वा निश्चय यहा स्वके मायने आ्रोत्मा न लेना किन्तु जिस ज्ञानके द्वारा हम जान रहें है वह 
ज्ञान तो है स्व और जो वस्तु जाननेमे श्राती है वह वस्तु है पर प्र । तो जैसे हमने समभा 
कि यह प्रमाण है तो सही जान लिया हमने श्रव सही को सही जाननेमे प्रमाणमे हल 
श्रायी कि यह घड़ी ही है और इसका जानने वाला जो ज्ञान है वह सच ही है । दोनों तरफ 
दइता होती है कि नही । पदार्थके श्रधिगम मे भी हृढता है ओर जिसके द्वारा जाना गया हू 
उस ज्ञानमे भी हृढता है। झ्लौर इसको जानने वाला जो ज्ञ,न है वह सच ही है दोनो, हि 
हता है कि नहीं । पदार्थके अधिगम में भी हढता है शोर जिस ज्ञानके द्वारा| हमने 
पदार्थ जाना उसमे भी हृढता है। क्या ऐसा होता है कि कोई पदार्थों हृश्वासे जाने 
यह घडी ही है और कुछ नही है । यह तो दृढता से जाना है श्रोर यह शका करें कि यह 
मेरा ज्ञान सही हें कि नही ? ऐसा तो नही होता हृढतासे होता हैं तो दोनो तरफ होता हैं 
और सशय होता है तो दोनो तरफ होता हूँ । तो स्वके मायने ज्ञान हैं जिस ज्ञानके द्वारा 
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हमने पदार्थको जाना वह ज्ञान है रेव और जों पदार्थ जाना गया है वंह है अपूर्वाथ तो जो 
स्व॑ और अपूर्वार्थंका श्रधिगम करे सो प्रमाण है | तो देखो जैसे सकल ग्राही ज्ञानमे स्व और 
श्र्थकी निश्चयता है इसीप्रेकार नयसे जाने हुए प्रसंगमे भी स्व्‌ और अर्थकों जाननेकी निश्च॑- 
थंता है । तो पमाण तय को भी कह देना चाहिए | यह शका ता ठीक लग रही ना ? 
तयमें प्रमाणत्व प्रीर श्रप्रमारत्व न होकर प्रमाणांशप्वंकी उपर्पत्ति--उक्त शंकाका 
समोघान यह है कि हम नयको प्रमाण नहीं कह सकते । एक ती यह प्रमाण एक देश नहीं 
है एक देश प्रमाणका कोई मूल्य नही है । एक देश प्रमाणका भअर्थ है कुछ प्रमाण बाकी अप्र- 
'ण कुछ प्रमाण और कुछ अप्रमाण्ण हो ऐसा कुछ पमाण नही होता है। प्रमाण जो होता 
है । वह तो पूरा ही होता है भ्रब यहा बात यह देखना है कि नयका लक्षण तो यह है कि श्रपना और 
पदार्थका एक देश रूप से निर्णय करता और प्रमाणका लक्षण है पूरं रूपसे अपने को और पदार्थको 
जानना तो ग्रपनेको और पदा्थकों एक देशहूपसे जानना यह ज्ञांनसें तो आ जायगा -मगरं 
यह प्रमाणमे न ग्रायगा । कह सकेगे तो प्रमाणका श्र श कहेगे | एक देश ज्ञान प्रमाण नही 
किन्तु प्रमाणका अ्रश है | जैसे कोई पुछे कि बतलाओ समुद्रकी जो एक बूंद है वह॒ समुद्र 
है या असमुद्र ? समुद्रकी एक बू द- या मानो थोडा पानी लिया और पूछते है. बतलाओं यह 
जल समुद्र है या असमुद्र है ? श्रगर कोई कहे कि यह जल समुद्र है तो यह बात सम्पूर्ण 
गलत सी लग रही कि बू द है। यदि इतना पानी समुद्र-है यानि समद्र की एक बूुद ..भी 
अगर समुद्र है तो एक जो बड़ा भारी समुद्र दिख, रहा उसे एक समुद्र नही कहेगे। ये तो 
नगिनते समुद्र है, यह बोलना चाहिए | तो यह नही कह सकते कि जो एक बूद है वह 
'समुद्र है। ओर, यह भी नही कह सकते कि जो.यह चुल्ल भर जल है या एक बू द पानी है 
वह असमुद्र है । भ्रगर यह्‌-जल की बू द श्रसमुद्र है तो दूसरं। बू दभी, फिर तीसरा बू द भी 
'यो सारे बू द असमुद्र है । तो असमुद्र का जो समुद्र है वह तो असम॒द्र रह गया, वह समद्र 
नही वन सकता । तब क्या कहा जायगा ? भाई सुनो-यह जो बूंद है सो यह समुद्र नही 
"असमुद्र नही, किन्तु समुद्र का अश है । श्रब समुद्र का अश एक बू द भी है । समुद्र का 
'अश यह. अन्य बू द भी है। ऐसे नाना अ शो का जो समुदाय हो गया वह समुद्र है। इसी 
प्रकार नय प्रमाण का श्र श.है---निश्चयंत्य भी प्रमाण का अ्रश् है, व्यवहारंनय भी प्रमाण 
का अश है; और दोनो नयो से जो पूर्ण है सो प्रमाण है। यहा एक बात प्लौर समझना 
चाहिये कि निश्चयनय का जो विषंय है वह पूर्ण वस्तु नही व्यवहोरनय का जो विषय - है 


वह पूर्णो वस्तु नही, किसी भी नय का विषय पूरा वस्तु नहीं कहलाता, क्योकि नयका विपय 
ही वस्तु का एक अश है। 
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। प्रमाण से संतुलित होने पर नयकी उपयोगिता -- यद्यपि यह बात बताई गई है 
कि निशचयनयका विषय जो एक स्वरुप है, ध्वभाव है, पारिणामिक भाव है उसका श्राश्रय करे 
तो हमको मुक्ति का मार्ग सुगम होता है यह बात जरूर है मगर यह हमको कब है जब कि 
प्रमाण से सब तरह की बात का निर्णय करने वाला पुरुष निश्वयनयका आलम्बन ले तो 
उसके मोक्ष का मार्ग बनेगा । जहा प्रमाण ही ठीक नही है और निश्चयनय के विषय को ही 
समग्र वस्तु मान लिया वह शधेरे मे है, ऐसे ही तो एकांत श्रद्न॑तवाद है । एक ब्रह्म है 
अपरिणामी है हिलता डुलता भी नहीं, परिणमन भी नही होता, श्रवस्था भी उसकी नही, 
ऐसा एक ब्रह्म है। यह है निश्चयन के एकान्‍्त का सिद्धान्त याने निश्चंयनय के विषय को 
हीं पूर्ण वस्तु मानने का यह परिणाप्र है। वस्तु पूर्ण न तो निश्चयनयका विपयश्चूत है. और 
। जज्यवहारनयका विषयभूत है । वह तो प्रमाण का विपयाभूत है| भ्रब॒ रही एक कल्याण 
५ मंर्ग के पाने की बात । तो देखिये-निश्चयनय का विषय जानकर जैसे कल्याण मार्ग पाने मे 
सहंयोग है वैसे ही व्यवहार का विषय जानकर भी कल्याण का मार्ग दृष्ट होता है ? स्वभाव 
हंष्टि स्वभावालम्बन स्वभाव रुप अपने आपका निश्चय करनां सो निश्चयवय । निश्वयनय 
से चलेंगे तो स्वभावदृष्टि मे सहयोग मिलता है यह तो स्पष्ट है, परन्तु व्यवहारतय से 
बलते हैं तो भी स्वभावहृष्टि के लिये परमशुद्धनायका विषय पाने के लिये सहयोग मिलता 
है। जहा यह जाना कि ये रागादिक भाव झ्पाधिक हैं, मेरे स्वरुप नही हैं । तो इतना 
'निएचय हो गया कि मेरे स्वरुप मे रागादिक नही है । तब क्या हैं ? बस एक चेतन्यस्वभाव 
'है, औपाधिकभाव है, मेरा नही है । ऐसा निषेध करने में व्यवहारनयका श्रमुख हाथ है, 
क्योकि विभाव औपाधिक है, अतएव मेर। नही है इस विधि से चैतन्य स्वरूप पर पहुंच हुई 
योनय से भी हमको स्वभ्ावदर्शन मे सहायता मिलती है । इतनी बात अ्रवश्य है कि व्यवहारनय 
'से हम, निश्चयनय्र का उपाय पाते हैं और निश्चयनय के उपाय के बाद हम असुभव के 
उपाय .प्राते है, फिर अनुभूति श्राती है, अनुभव मे न निश्चयनय है, न व्यवहारतय है । 
'अनुभव ही एक सर्वोपरि तत्व है । ; 

- नय के प्रमाणत्व व श्रप्रेमाणत्व का निर्णेय-- यहा यह बात बतलायी जा 
रही है कि नय प्रमाण है या अ्प्रमाण । नय को न प्रमाण कह सकते न श्रप्ममाग 
कह सकते । अगर नय अ्रप्रमाण है तो, सब नयो का जी विषय है वह सब जानने के बाद 

; भी प्रमाण,नही रह सकता । अगर कहो कि नय प्रमाण है तो एक वस्तु में कितनी वस्तु 
घुस जायगी ? एक वस्तु मे मान लो ७ नयो के द्वारा इसमे ७-विषय देखा तो वे ७ वस्तु 
बन बेठेगे । क्योकि प्रमाण मानलिया औरः प्रमाण का जो विषय है वह वस्तु कहलाता है 
' तब नय क्या है ? प्रमाण नही, अ्रप्रमाण नही, किन्तु प्रमाण का श्रश है । देखो इस असग 
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में अपने लाभ की एक बात मिलती है । नयका हठवाद करके जो एक विवाद उठा रखा है 
वह विवाद समाप्त हो जाता है । भरे नय की मुख्यता मत दो प्र माण को मुख्यता दो। हाँ 
प्रमाण से जानने के बाद फिर नय के विषयभूत तत्व का आलम्बन लेकर आप “'कल्याणमार्ग 
में बढ़ेंगे। बढ जायेंगे, ठीक है मगर उसमे भी आधार प्रमाण है । तो सकलग्राही जो ज्ञाच 
है वह प्रमोण है विकलग्राही ज्ञान नय है| प्रमाण मे विशुद्धि अधिक है नयको जो मूल कारण 
विशुद्धि है ना वह प्रमाणसस्कार केवल पर है विशुद्धि से ही तो हमारा परिचय बनता है तो नय॑ 
में उतनी अधिक विश्युंद्धि नही, प्रमाण मे अधिक विश्युद्धि है। नयका तो ज्ञान प्रायः सभी 
लोग करते है पर प्रमाण के ज्ञान बिना वे सब्र नय कुतय कहलाते है । जो निरपेक्ष नय है 
वह मिथ्या है, सापेक्ष नय सम्यक है। तो सापेक्षता के मायने क्‍या कि प्रमाण का संस्कार 
जिस जोब मे पडा हुआ है, प्रमाण से जिस पुरुष ने पदार्थ का निर्णेय कर रखा है उस पुरुष 
को जो एक नयको ज्ञान होता है वह तो है सम्यक । और प्रमाण से पदार्थ को ग्रहण ही 
नही किया गया ओर एक नय से ज्ञान क्रिया वह है मिथ्या । 
निरपेक्षतय के प्रयोग का एक उदाहरण-- जैसे पर्याय दृष्टि से यह जाना जाता है 
कि जीव क्षणिक है। क्षण-क्षण में नधा-नया जीव है कहिये ऋणजु सूत्रतय । जेंसे कोई - मनुप्य 
पहले देव हो, अरब हो गया मनुष्य, तो कहते है कि अत्र यह मनुष्य है, देव नही रहा प्रब 
पहिले वाला जीव न रही, यह दूसरा जीव है। श्रच्छो जंसे कोई बालक हो, श्रब हो गयी 
जबान तो कहते है कि अब वह बेटा न रहा अश्रब वह दूसरा बेटा है| क्‍्योंजी श्रगर पहिला 
बेटा माने उस जवान बेठे को तो एक व्यवहारमे मा और बेटा एकसाथ तो नही सोते 
जबान बेटा हो और मां हो तो वे एक साथ सोते है क्या ? नही । जो छोटा' बच्चा है मां 
के साथ सोता है, अगर जवानको भी मान लिया जाय कि यह तो 'वही बेटा है, एकान्त कर 
लिया जाय त्तो अन्योयकी बात श्राती कि नही ? इससे जाना जांता कि अंब वह नहीं रहा, 
नया हो गया, प्रतिक्षण नया नया होता है, यह है पर्यायाथिकनयका विषय यह <उसके तीन 
पनकी बात कही अब एक पनमे ही बात देखो--जो सुबह है वह साम नही । सुबह दूसर। 
था क्योकि जो परिणमन नया नया वनता रहता है सो नया नया जीव है, यह पर्याय दृष्टिसे 
कह रहे है । जिह हृष्टिसे जो बात कही जाय वह सामने रखी जाना चाहिए, जैसे जब॑ गण-- 
स्थान और मार्गणाञ्नोके श्रनुसार परिचय कराया जाता । श्रच्छा बताश्रो--तिय॑ञ्चं गितिमे 
गुणस्थान कितने है ? जीवस्थान कितने है, पर्याप्ति क्रितनी है ? तो जितनी भो उत्तर पूछे 
जायेगे उनका उत्तर देनेके लिए तिर्यँड्च॑ गति सामने रखी रहना चाहिए । अ्रगर तिर्य॑व्च 
गतिकी दृष्टि हटा दे उत्तर देने लगे तो कोई देवगतिका उत्तर देगा कोई परिहार विशुद्धि 
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वाला उत्तर देगो, तो वे सब उत्तर गलत हो जायेगे जिसकी बात पूछी जा रही हो, जो 
दष्टि परखी जा रही हो वह दृष्टि सामने रखना चाहिए, फिर कोई विरोधकी विवादकी 
बात नहीं रहती । पर विवाद करने वाले लोग करते कया है कि किसी हृप्टिसे प्रारम्भ किया 
बोलना वे फिर दूसरी हष्टिस वात निरखने लगते है इसलिए वह ब्रिरूद्ध हो जाता है । 
-ऋ .. सर्वनयोका प्राशय रखकर विविक्षित नयवो विविक्षितनयफी दृष्टिसे सुननेषर विवाद 
का अनश्रवसर---निश्चय हृष्टिसे देखना तो कहिये द्रव्यसे पर्याय होती है, श्रपने आप होती है, 
अ्रपन्तेसे होती है, श्रपने द्वारा होती रहती है, बरावर चलती रहती है, तोता- बना रहता 
है, निश्चय हृष्टिसे यह बात बोल रहे है ओर उसीमे छेड दे क्रि दसरा कोई निमित्त नहीं 
है । अरे यह बोलनेकी क्या आवश्यकता थी ? तुम निश्चय दृष्टि की बात कह रहे तो एक 
इृष्टिसे देखते जावो । निमित्तकी बात मत छेडो । झ्गर निमत्तसे छेडों तो यह दूसरी बात 
आ गई | श्रव उससे बात करे फिर प्रमाण से बात करे जिस दृष्ठिसि जो वात कही जा 
रही हैं उसको सामने रखकर जवाब दे तो वह सही है और अगर दूसरी दृष्टि करके जवाब 
दिया जायगा तो वह बात गलन हो जायगी । यह बात तो स्पष्ट है; कोई कठिन बात तो 
-नही-है । हाँ जैसे जब पर्यायहप्टिसे चलते है तो क्षण---क्षण ही, देखिये उस समय द्रव्य- 
हृष्टिको गीण कर दीजिए हा ठीक है, बोद्ध हमारे मित्र हैं क्षरितकवाारी हमारे साथी हैं । 
जिस संमय हम प्रर्यायहृष्टिमे बने -रहते है तुम बहुत ठीक कह रहे, क्षण-क्षण मे जीव तया-तया 
उत्पन्न होता है, अगले क्षण वह रहता ही नही है, यह कहा कहा जा रहा है ? प्रयायह्टिमे 
लेकिन प्रर्यायह॒ष्टि नय है। इस नय का विपयभूत जो पदार्थ है, तत्व है वह पूर्ण वस्तु नहीं, 
इसीतरह द्रव॑व्यहष्टिसि जीव एक स्वभाय मात्र है, वह श्रपरिणामी स्यभावमात्र है। तो ठीके 
है, इस हँष्टिमे थे वेदान्ती ब्रह्मा हतवादी हमारे मित्र बन-गए जो तुम कहते सो में कहता 
हैं पर ऐसा .कहते---कहते इतनी ही तो पुरी वस्तु न- हो जायगी । वह तो एक _ निश्चयतय 
का विषयक्षृत तत्त्व है। वह समग्र वस्तु नही है, अब उसीको हो. समग्रवस्तु मान लिया तो 
वह एकान्तवाद हो गया । श्रात्मा है, स्वभाव मे ऐसा है मगर बीत क्‍या रहीं है? “वन्वन 
है ना, राग प्र है वा, परिणमन चल रहे है, श्राकुलता हो.रही..है, कहेंगे कि नही ? हो रही 
तो फिर छंटने का प्रयास क्यो करते ? धर्म किसलिए बताया गया 7 ज्ञाचाभ्यास क्यो करते ? 
कुछ भी ती तथ्य होगा । कहेगे कि अम -हो-गग्रा था, उसको दूर करनेके लिए हम ज्ञाना- 
भ्यास करते है.। अम्र मिटा कि हम मुक्त - हो गए। तो अम भी तो ;एक.इसमे लद॒ गया, 
जिसे मिटानेके लिए ज्ञानाभ्यास करना पडता । तो अम तो है रागढं षका बाप । शुह्वप 
को उत्पन्न करने' वाला अम है, इतनी बड़ी गडबडी -लगी है।-ऐसा तो मानव रहे ताकि उस 
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अमको दर करनेके लिए हम ज्ञानाभ्यास करें! _उसके नाती पोते रागहं षतदिक का निषेध 
करते । आत्मामे रागह्व प हे ना ? आत्मामे रागढ षका बोफ घरा है श्रौर कहते कि राग- 
द्रष नही है, तो केवल स्वभाव माननेसे बात न चलेगी । स्वभाब ,है, द्रव्य है, पर्याय है श्रौर 
द्रव्य पर्यायात्मक वस्तु है, तो प्रमाणका विषयभूत पदार्थ है वस्तुमें वस्तुको जानें, वह है 
प्रमाणका विपय तो देखो प्रमाणके द्वारा भी तत्वका श्रधिगम हुआ झ्लोर नयोके द्वारा भी 
तत्वका अ्धिगम- हुआ । पर नयोके द्वारा जो अधिगम है यह हैं प्रमाणका अश भौर सकल 
ग्राही ज्ञान के द्वारा जो वस्तुका अधिगम हो बह है प्रमाण । यो प्रमाण और नयोके द्वारा 
जीवादिक ७ तत्योका श्रौर रत्नत्रयका ग्रोर भी वस्तुग्रोका जीव, पुदुंगल, धर्म, अ्धर्म, 
झ्राकाश, काल आदि समग्र वस्तुओंका प्रमाण और नयोंसे श्रधिगम होता है । 
पुष्ट कार्य के लिय बिवेकियोंकों बिलस्बका प्रसन्‍तता से सहन--- देखिये वस्तु को 
एकदम जानकारी में लिया जाना तो श्रच्छा था ना, मगर वह बात एक सही छग से बने 
'सही बने फिर इसमे कोई कमी नही रहे, सत्य अनुभव हो, बाधा न आये, इसे लौटकर न 
प्राना पडे, इसके लिए पहिले तो जानकारी के उपाय की बात कही जा रही है। जो ए 
मूलतः चलता है नीव बनाकर मकान खड़ा करता है उसको फिर लोटकर नही प्राना 
पडता । और, मान लो, नीव तो रखी नहीं और एकदम जमीन पर ही भीट चिनने लगे तो 
कुछ दिन चिनने के बाद अगर सद्बुद्धि हो गई और कोई इ जीनियर सममायेग। कि भाई 
क्या कर रहे ” नीव पहले रखो तब मकान बनाओ । यदि नीव डाले बिना भीट खडी कर 
दिया तो उसे भीठ हटा देना पडेगा, पहली स्थिति में आना पड़ेगा । नीव खोदनी होगी 
फिर उस पर भीट बनेगी, और कोई न माने और एकदम भीट करदे 
जब १०-१२ फिट हो गई, केवल छत्त डालने का काम है, मानो छत भी पड़ गई 
तो उसमे कुछ समय बाद वह मकान जमीन में घसने लगेगा, क्रोक हो जायगा और 
जल्दी ही ढह जायगा, इसलिए ऐसा करो कि घाहे थोड़ी देर लग जाय 
लेकिन पहले उसकी नीव मजबूत भरो, जब नीव मजबूत हो जायग्री तो फिर उस पर बनौ 
_ भीट बढिया और मजबूत बनेगी, इसी तरह जीवादिक ७ तत्वों की जानकारी करना है तो 
जानकारी तो करायी जायगी दूसरे अध्याय से पहिले अ्रध्याय से तत्व की जानकारी के 
_उपाग्न की जानकारी शुरू की गई | यद्यपि कहा जाता है कि पहिले चार. श्रध्यायों में जीथ 
तत्व का वर्णन है, लेक्लि.ज़ो जीव तत्व की या अन्य सभी तत्त्वो के वर्णन के जो उपाय तो 
जीव स्वरुप ही है ना इसलिए कह दिया हैं कि चार तत्वों मे जीव का वर्णन है, पर असल 
: में जो जीव तत्वों कीं जानकारी करायी । तों दूसरे तीसरे चोथे अध्याय मे, ५ वे से है 
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श्रजीवका वर्णन, और छूटे ७ वें मे है श्राश्नव का वर्णन, ८ वे में है बध का वर्रान, ६ वें 
में है सम्बर निजरा का वर्णन श्रौर १० वे मे है मोक्ष का वर्णन और जनाव पहले मे 
किसका ? हम सबको जानने का जो ढग है उसका वर्णन है पहले श्रध्याय में 
अ्रधिगसके उपायोके श्रविगमसे बस्तुका पुष्ठ भ्रविगम-- अच्छा तो इतना ज्यादह 
समय क्यो लगा रहे है पहले अध्याय मे देखा ही होगा | नीव बनाने मे कितनी देर लगती 
है ”? जिस पर भीट तो बनेगी, जिस पर छत झा जायगी वह भीट तो चार कारीगर लग 
जायेगे एक भीट उठाने के लिए तो वे कोई दो दिन मे उठा ले जायेंगे । अ्रधिक समय न 
लगेगा, पर नीव भरने के लिए, नीव खोदने के लिए पहले दो चार दिन लगेंगे, फिर उसकी 
भरने मे, नाप तौल मे, सकरी जगह है, वहा सूत डालना भी कठिन है, उसमे देर लगेगी । 
इतनी देर पसद करते हैं विवेकी लोग । देर लगती है तो लगने दो, निर्माणकर्त्ता बडे सनन्‍्तोष 
से चलता है, इसी तरह जीवादिक ७ तत्वों का वर्णन चलेगा दूसरे अध्याय से मगर उन 
सब वर्णनो को हम ठीक समझे, युक्तित से समझे, सही ढंग से जाने, इसके लिए जो उपाय 
बताया जा रहा है पहले अ्रध्याय मे, इसमे बहुत विलम्ब लगेगा उसकी जानकारी करो, 
समझ जावोगे | अ्रव जिसे मात्र कोपडी बनाकर ही रहना है वह नीव का विलम्ब नही सह 
' सकता । जिसको एक थोडी छाया करना है, मडप जैसा थोडा बनाना है वह नींव का 
विलम्ब न सह सकेगा । उसमे खर्च भी भ्रधिक है समय भी बहुत लगेगा । उसको बासो मे 
खंड कर दिया । उसके ऊपर वरसातो लगा दिया, काम बन गया । काम वो बन गया । 
उसका मगर सही आनन्द, सही ढ ग, सदा के लिए बेफिक्री उसे न मिलेगी । वह तो भोपडी 
है, इसी तरह कोई कहे कि हमे क्या करया नय ओर नयका स्वरुप जान करके ? उसके 
समभकने मे हमे क्‍यों उलमने में फसाते हो ? हमे तो जल्दी समझा दो जो दूसरे अध्याय मे 
वर्णन है । कोई मर जाता है विग्रह गति कहलाती है | जीवयोी जाता है, यो कहलाता है । 
बडी जल्दी बात समझ में भ्रा जाती है। हमे तो जल्दी बात बता दो, हमे तो झोपड़ी पसद 
है, अगर ऐसी भोपडी पाकर न आनन्द रहेगा। न आगे के .लिए निविधनता आ्रायग्री, इस 
लिए देर लगती है तो लगनें दो । यह बताया जा रहा हैं कि प्रमाण झौर नयके द्वारा वस्तु 
तत्व का श्रधिगम होता है । देखिये इस विलम्ब में भी चू कि सारा नीरस न बन जाय झौर 
प्रयोजन की सारी बात भलक जाय, यह प्रकरण यदि १५ दिन तक चले तो १५ दिन तर्क 
हम कैसे धीर रह सकेगे ? कैसे हम वहा हितकी बात जान सकेंगे ? तो वह भी सब वात 
बीच-बीच मे बताते जायेगे, उसे भी सुनना, मगर एक बात तो ह जान लीजिए कि.पदाथ 
के जानने का जो उपाय है, प्रमाण श्र नय है वह एक कितनी ठोस च्रीज: हैं. आते हर 
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कह उठेंगें। निनेन्द्र देवकी वाणी, स्थाद्वाद का दर्शन जयवन्त हो, जिसते इतनी बड़ी ठोस 
उपाय की भूमिका से लेकर हमे तत्व ज्ञान मे पहुचाया है बतलावो यह उपाय अन्यत्र कहाँ 
मिलता है ? बड्े-बड़े दाशेनिक शास्त्र भी है मगर हमारा ठोस उपाय कहां मिलता है ? 
थोडा कह देते है| पदार्थ की जानकरों का उपाय क्या है ? इन्द्रिय और पदार्थ, इन दो का 
मिलान हो गया कि जानकारी ही गई । जीव, शब्द और कान मिल गए, बस जानकारी हो 
गई । रूप और आंख दोनों आमने सामने हो गए, जानकारी हो गयी । नाक और गंध के 
परमाण्‌ इनका स्पर्श हो गया, जानकारी हो गई, यो सीधें सादे ढंग से कहने वाले लोग तो 
बहुत है मगर क्या ढंग है ? कैसे प्रमाण बनता है ? प्रमाण करने वाला कौन है ! प्रमाण 
का विषय कया है ? प्रमाण भी किसका स्वरूप है ? जरा इसका विशेष वर्णन चले तो एक 
बडी स्पष्ट जानकारी होती है कि पदार्थ का अधिगम इस ढंग से हुआ करता है । 
ग्राषंवचनों को अद्धाका प्रभाव-- श्रात्मानुशासन मे सम्यस्दर्शश के जो १० भेद 
किए गए है वे शाज्ञा सम्यक्तत्व, बीज सम्यक्त्व आदिक १० भेद आये हैं ना, उसका क्‍या 
प्रयोजन है ? कितने ही पुरुष तो भगवान ने कड़ा है, उनको आज्ञा मान करके वे जब चलते 
है तो जिनकी आज्ञा मानकर चलते उसके जानने मे ही एक चैतन्य प्रकाश होता है, श्रतुभव 
होता है, तो ऐसे सम्यग्दशेन का नाम है श्राज्ञा सम्यक्त्व तो अ्रब देखिये करणानुयोग के ग्रन्थों 
में घवल महाधवल पट्खन्डागम, इनमे कोई थोड॥ प्रवेश पाले, थोडा जीवस्थान को समभले 
तो प्रवेश पा सकता है। तो जब गुण स्थानों में वर्णन भ्रातो है कि किस समय काम हुम्रा, 
जहां एक-एक समय में एक-एक बात बतायी जाती है, ८ वे ६ वे गुणस्थान से एक एक 
समय के निषेक बताये जाते है, पहिले समय मे कितने निषेक आये, दूसरे समय में कितने 
श्राये, तीसरे किस समय में श्राये। किस समय में कहां क्‍या बात श्राती है ? जहां यह बात 
चलती है और एक सामने उतरती है तो वही एक सम्यकत्वका श्राधार बन जाता है । 
भक्ति भी सम्यवत्वका आधार बन जाती है जब कभी बहुत तीत्र श्रतुल भक्ति होती है, प्रश्न 
के स्वरूपमे गदगद हो जाते है और गद्गद होनेका घिन्ह है उसकी आंखोंमे 
प्रसन्‍नताके भक्तिके अश्नू आ जाते है और उन गदगद भावोके समय श्रगर कोई 
स्तवत बोले तो उसके ग्रक्षर स्पष्ट न बनेंगे । गदगद वाणौमे भ्रस्पष्ट वाणी मे जहां आनन्द 
के श्रश्न ऐसा भलक रहे है जहां मानो मोह को घो डाला है ऐसे ॥ श्र वोंसे स्नान किया है 
मुख जिसने, ऐसा जो गदगद होकर भगवानकी भ्रस्पष्ट वाणीमे जो स्तुति कर रहा हुँ ऐसा 
पुरुष उस भगव।नक स्वरूपमे प्रवेश होने के प्रतापसे वहां सम्प्रक्त्व पानेका अवसर पा लेता 
है ९१ तो यह समझे लीजिए-जैन शासन की कुछभी बात कही जाय, सुना जाय ढंग से तो 
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वही इसके सम्यक्त्वका कारण होता है । पर कोई ऐसा ही नियम करके बैठ जाय कि हमे तो 
मन्दिर जाना ही नही, हमे तो व्यारकान सुनना ही नही, हमे तो कुछ करना ही नही, ऐसा 
निर्णय करके बैठ जाये तो उसे इसका श्रवसर कहा से मिलेगा ? 
स्याह्ादर्ग भितूं जिनवाणीकी उपासनामे श्रात्मवोधास्युद्ध-- एक सडक के किनारे एक 
मन्दिर था, उस मन्दिर के सामने एक चवूतरे पर रोज ज॑नशास्त्रो का व्याख्यान होता था । 
एक धर्मविमुख जिसे जुनधर्म से विद्रोह था वह प्रतिदिन उसी समय उस सड़क से निकलता था 
उसे जैन धर्म से इतना द्वेष था कि जब वह उस शास्त्र सभा के पास से निकलता था तो 
अपने कानोमे अ्रंगुलिश्रा लगा लिया करता था | इस तरह करते करते बहुत दिन हो गए । 
एक दिन चलते हुए मे उसके पैरो मे काटा लग गया, उसे उसी जगह बैठकर निकालने 
लगा। उस समय शास्त्र के कुछ शब्द उसके कान में पड गए। चर्चा यह चल रही थी कि 
देवो के, भूत प्रेतों के शरीर मे छाया नही होती, ये शब्द उसके कान में ञ्रा गए और 
सुनकर श्रागे चल दिया था। वह बडा श्रादमी । जब वह श्रपने घर पहुँचा तो रात को 
अचानक ही उसके घर मे एक ऐसी घटना घट गई कि उसके घर मे ४ डाकू भूत प्रेतादिक 
जैसा भयानक रुप बनाकर उसे भयभीत करके धन हड॒पने श्रा गए । पहले त्तो भ्रृतग्र त 
समभकर भयभीत होकर उससे भागना चाहा पर्र उसे कानो मे पडे वे शब्द याद आये, भूत 
प्रेतो के शरीर मे छाया नही होती, सोचा कि देखें तो सही कि इनकी छाया जमोन में 
'पड़ती है य। नही ? देखा तो उनकी छाया जमीन में पंड रही थी । सोचा-अरे ये भूत प्रेत 
नही, ये तो मनुप्य है। बदमाश लोग है, फिर क्या था ? उसके पास शक्ति थी, साधन था । 
. उन्हे भगा दिया । उसने सोचा कि देखो-एक ही वावय के शब्द सुनने मात्रसे हमारा घन 
बच गया, हमारा कितना उपकार हो गया, यदि जिन वाणी के वे शब्द अ्रधिकाविक सुने 
जांय तो उसके लाभका तो कहना ही क्‍या है ? उसे जैनधर्म में श्रद्धा हो गई, वह जैन 
तत्व ज्ञान का अभ्यासी हो गया । तो शास्त्र का वर्चन, जिनेन्द्रवाणी का वचन चाहे वह 
>कठिन हो न्‍यायका हो, सिद्धान्त का हो, चरणानुयोग का हो, भक्तिका हो । कुछभी शब्द 
सुनकर वही ऋधार बन जाता है कि इसको सम्यर्दर्शन बन जाता है, पर ऐप्ता सम्यदर्शन 
“बनेगा अपने ही ढ़ ग से । ज्ञा७ बढंगा, विकल्प छूटेगा और अपने स्वरुपका भश्पने श्रापमे 
दर्शन होगा ।, अनुभव होगा और बह,करने लगेगा। सहजअआ्ानन्दका अनुभव देखो कोई 
_ बहुत देर से भोज न बनाता है भर बहुत देरसे तीन चार घदे बनानेके बाद वह भोजन 
' खाने में श्राता है और कोई कुशल व्यक्ति थोडी देर मे भोजन बनाकर खा लेता हैं, जाना 
'तो सब का हुआ मगर खाना जिस विधिसे होना चाहिए वह विधि तो सबकी हुई, लेना, 
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मुखमें डालना, चबाना, गुटकना, पूचाना वह सबको करना पडा, मगर किसीको उपाय तीन 
घन्टे करना पड़ा, किसीकों १५ मिनट करना पडा, किसीको तत्क्षण करना पडा | यह तो 
ग्रपने अपने श्रलग अलग भवितव्यकी बात है, मगर बिधि वही थी, ऐसे ही जो भक्ति मार्ग 
से, बड़े कठिन तस्वके जानकारीके मार्गसे अ्रमेक तरहसे जो चलता है तो जिसका जैसा 
भवितव्य है बह सम्यरदर्शन प्राप्त कर लेता है, तो सम्यग्दर्शन जिसको भी होता है सब को 
एक ही प्रकार से होता है, उसमे नाना विधियां नही है, पर उस एक प्रकार की विधिसे 
पहले नाना प्रकारकी विधियां हैं । 

यथार्थ प्रतिभास फा महत््व--पशुपक्षीकों भी सग्यक्त्व हो जाता है। वे कहां ७ 
तत्वोके नाम जान पाते हैं ? कहां इतना अध्ययन कर पाते है, बोलचाल भी नहीं है, गुरू 
शिष्प भी नहीं है, कल्पना करो कि कोई बैल बैठा हैं, खा पीकर बैठा है छागामे, जुगा 
लिया कर रहा है, मुख चला रहा है और उसके चिन्तनमे श्रा गया, उसके भी विशिष्ट मन 
है । कुछ चिन्तनमें श्रा गया अपने श्रापके भीतरकी बात सोचनेमे श्रा गई। देखो जाननेके 
लिए शब्द ज्ञानकी जरूरत नही है, जैसे एक बालक तुरन्त पैदा हुआ और वह जान रहा 
है कि भीट है उसे जान गया तो जाननेसे उस बालककों कुछ सिखानेकी जरूरत नहीं पड़ती 
मगर यह भीट है, उसका भीट नाम है, यह इसतरह से बनायी जाती है, इन बार्तोको 
सीखने के लिए नाम की जरूरत है, मगर पदार्थ प्रतिभास के लिए नामकी क्या जरूरत है ? 
सीधे यो ही हो गया, इसीतरह पशुओ को एक सीधा परिचय हो गया, सम्यग्दर्शन हो. गया, 
जीव, अ्जीव, श्राभ्रव बन्च इनके नामके परिचयकी क्‍या जरूरत हैं ? तो इस नामके द्वारा 
जो भी जाना जाता है वह बिना नाम और शब्दके जाना जाता है । सम्यग्दर्शन होगा तो वह 
एक ही विधिसे होगा । उनका निमित्त है ७ प्रकृतियों का उपशम, क्षय, 
क्षयोपशम | तो तिर्यनयके क्षय का तो दाम है नही ७ प्रकृतियोका चिन्तन करते नही, 
भले ही तियंज्चमें प्लायिक सम्यस्हप्टि पाये जाते हैं मगर क्षय नहीं करते । 
मनुष्यभवसे उनका क्षय किया और सस्यकक्‍त्व प्रकृतिके क्षय करनेमें कुछ थोडीसी 
कमी रह गई, मृत्यु हो गई, तिर्यह्चमे पैदा होना है वहां हो गयी पूरंता, और क्षायिक 
सम्यक्त्व हो गया तो मरकर वह भोगभूमि तियंड्चसे जोयगा और क्षायक सम्यस्हष्टि कह- 
लायगा पहिले तिर्यचायु बाधी हो पश्चात क्षायिक सम्यक्व हो तो मरकर भोग भमिज 
तिर्यज्च होगा । मगर कोई भी देव, कोई भी नारकी कौई तिर्य&च ७ प्रकृृतियोका क्षय नही 
करता, ७ भ्रक्ृतियों का क्षय करनेका अवसर एक मनुष्यको ही है, आप सोचे तो सही कि 
यह मनुष्यभव कितना अमूल्य है कितने महत्त्वका पद है श्रीर इसको जैसे कहते हे गाजर 
मूलोकी तरह कांट दिया, इसीवरह इस मनुष्यभवकों विषय कपायोमे यों गवा दिया तो भरे 
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इतने श्रमल्य क्षण कैसे व्यर्थ जा रहे है ? क्या इसके लिए मनुष्य जीवन है ह ? मनुष्य जीवन 
इसके लिए नही है । श्रात्माका ऐसा परिचय पावो, ऐसा ज्ञान करो कि आत्माका स़दाके लिये 
उद्धार हो जाय । तो उस आत्मतत्वके परिचयके लिए ७ तत्वोंकी बात कही जायगी । उन 
७ तत्वोका परिचय होता है प्रमाण श्रौर नयोके द्वारा । प्रमाण कहते हैं वस्तुके सर्वाश प्रहण 
करने वाले ज्ञानको, नय कहते हैं वस्नुके एक अर शको ग्रहण करने वाले ज्ञानको । इन दोनो 
में प्रमाणमे विशुद्धि श्रधिक है, प्रमाणमे पूज्यता है, इसी कारण प्रमाण नये रधिगमः में 
प्रमाण शब्द पहले दिया है । श्रर्थ हुआ प्रमाण और नयोंके द्वारा ७ तत्वोका सम्यग्दर्शन 
आ्रादिकका सर्व पदार्थोका श्रधिगम होता है । । 
जिननाथके उपदेशमें प्रमाण श्रोर नयकी श्रनर्ध्य देत---मोक्ष शास्त्रके ६७ वे सूत्रमे 

यह प्रकरण चल रहो है कि समस्त तत्वोका भावोका, पदार्थोका अ्धिगम परिचय प्रमाण 
और नयोंसे होता है, इस सम्बन्धमे प्रमाण और नयके स्वरूपकी बात थोडी कुछ कही गई 
है । अब जरा कुछ प्रमाणके विषय पर विचार कीजिए । नयको तो कोई दार्शनिक मानता 
नही । भ्रन्य दार्शनिको के यहा नय नही है प्रमाण ही प्रमाण है प्रमाणरूप मे प्रमाण नहीं, 
किन्तु जौ उन्होंने समझा एक देश, जो कुछभी समझा उनके लिए वही पूरा प्रमाण है, नय 
की बात वहां नही चलती है । स्थाद्वाद मे ही नय है, अन्यत्र नय नही है | श्रगर नय न हो 
तो स्याह्मद न भ्ायगा किसीने कोई एक देश जाना किसीने श्रौर कुछ जाना, फिर जो कुछ 
जाना उसकी हृष्टि बनी, उनका रुमुदाय तो न रहा तो यह सब भंगडा बन जाता । स्था- 

द्वादके विरोधी दार्शनिक नयोकों मान ही नही सकते । और नय मान लिया तो सब विवाद 
दूर हो जाता है। उसमे यह खुलासा होता है कि इन्होने इस हृष्टिसे यह कहा इस दृष्टिसे 
यह कहा, दृष्टिकी गु जाइस ही नही श्रन्‍्य दार्शनिकोके यहां । जो कहा कि पूरा श्रमाण समभ्र 

वस्तु है तो इसमे प्रमाणका विषय क्‍या आया है ? प्रमाणका विषय बताया जा रहा थानकि 

सर्व देश का परिचय प्रमाण कहलाता है, याने समस्त श्र शोका समग्र श्र शोकां जो परिज्ञान 

हुआ वह प्रमाण है। वस्तु श्रक्ष अंशका ज्ञान होना नय है श्रौर स्वदेश वस्तुका परिचय 

करना प्रमाण है 

क्षरिकव।दियों द्वात्त प्रमाण विषयभुत श्रन्शीके श्रभावका कथन--प्र माणकी _ बात 

सुनकर क्षणिकवादी दाशंनिक यह कहते हैं कि तुम क्या उन्मत्तवत बात करते हो?” #शी 

तो कोई होता ही नही है जो एक एक अन्‍्श है वही एक पदार्थ है। न भअन्‍्श होता न अन्धी 

होता । जेसे एक एक प्रमाण पूरा पदार्थ है और परमाणु नही परमाणुमें रूप, रस, गन्ध, 
स्पर्श का समुदाय नही, किन्तु रूप परमाणु स्वतन्त्र पदार्थ है, रस परमाण, स्वतच्च, गर्ल 
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परमाणु रवतन्त्र, रूप, रस, गन्घ, स्पर्श जिसमे पाये जाये ऐसा कोई एक परमाणु हो सो भी 
नही, किन्तु सुलक्षण मात्र क्षण क्षण वर्ती ऐसा भ्रभेद कोई जो अंश है, जिसे जेन लोग पभ्रलग 
श्रन्श कहते हो वही वस्तु है पूरी और उसका परिचय करना ही प्रमाण कहलाता है, भ्रशी 
कोई चीज नही । श्र शी तो इसमें आ्रारोपित है। जैसे गेहूँ का ढेर लगा है तो उसमे गेहूँ का 
ढेर आरोपित है, ढेर कोई वस्तु नहीं है। एक एक दाना है और बहुत से दानोका एक 
पिण्ड बना तो बह आरोपित है, वास्तवमे वस्तु नही है, यह क्षणिकवादी कह रहे है। तो 
इसीतरह दुनियामे ये जो कुछभी भीट पत्थर वगैरह दिखते हैं ये सब श्रारोपित पदार्थ है, 
वास्तवमे तो रूप परमाणु, रस परमाणु ऐसे ऐसे द्रव्य है वे द्वव्य जरा पास पास आ गए 
तो उनको मान लिया गया, जैसे गेहूँ के दाने श्रापसमे श्रागए तो ढेर कोई चीज तो न रहेगी 
ढर तो एक कोल्यनिक चीज हो गई, इसीतरह से ये रूप परमाणु पास पास आ गये तो लोग 
मान लेंगे कि यह स्कथ है, पिण्ड है, पदार्थ है स्कंघ कोई चीज नहीं, झवयव कोई वस्तु नही, 
जो एक अरण है, अवयव है, श्रन्श सो ही पदांथ है, श्रौर ये कोई पदार्थ नहीं । 
क्षरिषकवादीश्रो द्वारा झन्शोका श्राकार ज्ञत्तमें न सोंपाः जानेके कारश्य श्रन्शीके 
ग्रभाव का समर्थन--यहाँ एक बात शऔर भी सममियेगा। क्षणिकवादी दार्शनिक कह रहे 
है कि ज्ञाममे जो चीज आती है तो किस तरह श्राती है, किस तरह ज्ञान बनता है कि ये 
बाहरी पदार्थ श्रपना आकार ज्ञानकों सौपते है तब यह ज्ञान उनको प्रत्यक्ष करता है, कैसा 
परस्परका लेन देन है कि ये बाहरी पदार्थ अगर स्मरण करते हुँ-किसका ? ज्ञान' साहबका 
तब यह ज्ञान साहब उन पदार्थोको जाननेका आशीर्वाद देते है। इस तरह ज्ञान बनता है। 
देखिये क्षणिकवादकी बात चल रही है। सुननेमे तुरन्त भला लगेगा कि ठीक ही तो कह रहे 
है क्‍या वात है, जैसे दपंणमे बाहरी पदार्थोका आ्राकार आता है तो उन पदार्थेनि अपना 
श्राकार सौंप दिया और दर्पणने उसको फिर व्यवस्थित कर दिया, क्लका दिया, जना दिया 
ऐसे ही ये बाहरी पदार्थ इस ज्ञानको श्रपना आकार सौंपते हैं और यह ज्ञान फिर उन बाहरी 
पदार्थोको स्पष्ट प्रत्यक्ष जानते हैं सो इसमें अ्न्शी श्रपना श्राकार नही सॉपते किल्तु ये श्रलग 
अलग श्रन्श ये ही ध्पता भाकार सौंपते हैं इस तरह झन्श ही वस्तु है भन्शी कोई पदार्थे 
नही है ।'झौर देर जणिकवादी दाशेनिक हो कहे जा रहे कि जम प्रत्शी अपना श्राकार नही 
सौप सकता बाने रह प्रखु ही प्रपना श्राकार सोंप रहे फिर उनसे इतना वडा है, लम्बा है, 
चौड़ा है ऐसा झारं” किया जाता है' तव समझ में आता है तो आकार सौपते भन्‍्णश श्रन्शी 
भ्राकार नही सौप+ + नो जब भ्रन्शीने अपना श्राकार सौंपा तब ही श्रन्शोका परिचय हुआ, 
लेकिन जैन लोग - धन्य धत्य दाशंनिक तुम तो बिना मूण्यमे ही वस्तुकों खरीदना चाहते । 
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अन्शी जब अपना श्लाकार ज्ञानको नही सौंपते श्रौर फिर उस सम्बन्धमे ' भ्रन्शीको जानना 
कंस बता सकते हो । श्रन्श श्रपना आकार सौंपते तब यह ज्ञान श्रन्शको जानता है। इसके 
झन्‍्श ये कोई भी अपना श्राकार नही सौंपते श्रौर फिर भी उन अस्शीको जाननेकी बात 
सोच तो तुमने तो यह मुफ्तमें खरीद लिया भ्रन्शीका जानना इसलिए अन्श ही वास्तविक 
पदार्थ है । भ्रन्शी पिण्ड यह कोई चीज वही । तव प्रमाणकों यह कहना कि जो सर्वाशको 
जाने सो प्रमाण है। सर्वा शका तो ज्ञान होता ही नहीं अन्शोंके पिण्डका तो ज्ञान होता नही, 
सान होता है तो श्रश अशका होता है | यह ही पूर्णा पदार्थ है । जो सौगत सिद्धान्त है 
प्रमाखचिदयसुत्त न शीकी सिद्धि -अब जरा क्षणिक बाद की उक्त दों ग्राशंकाओं पर विचार 
करो । जब यहा हम कुछ नजर डालते हैं इन्द्रिय द्वारा डो हम इसे देखते हैं, जो परिचय बनता है 
तो बतलाबों श्रणका बनता है या पिण्ड का अशीका ज्ञाम होता है । परमाणु तकका भो हमें 
परिचय नही होता है । तो इतना स्पष्ट हो रहा है इन स्कघोका, अशियोका और कह रहे 
अश ही वास्तविक पदार्थ है” श्रशी तो थ्रारोपित चीज है। भ्रच्छा एक बात और देखो- 
श्रगर अंशी वास्तविक चोज नही है घडा वास्तविक 'चीज नही है ब्रौद्धोके सिद्धान्तमे किन्तु 
उसमे रहने वाला एक एक छूप, रस, भरा, श्रण्ड गन्ध प्रा ये है वास्तविक पदार्थ । श्रगर 
ऐसी बात है ती फिर यह बतलावों कि वह रूप अणु से कोई पानी भर सकता ? अरे घडे 
से ही पानी भरकर वह दे सकेगा । अगर घड़ा कोई वास्तविक वस्तु नहीं है तो फिर उससे 
अर्थ क्रिया कैसे बनेगी ? इस पर उन दार्शनिकोका यह कहना है कि भ्र्थ क्लिया तो प्रत्येक 
अरणुर्म होती रहती है ओर सब शअरग्पुकी अर्थ क्रिया सब बराबर है । 
जैसे सेनामे सेना क्या चौज है ? आरोपित है, सेना कोई यस्तु है क्या * 
प्रत्येक सिपाही प्रत्येक घोड़ा, प्रत्येक कृूथी यह ही तो चीज है, सेना कोई 
वस्तु है क्या २? भरे घोडा सिपाहो रथवाले इन सबका जो समूह है इसका नाम सेना है, तो 
यह बतलावो कि सेना मार पीट करती है या एक एक सिपाही ? श्रर्थ किग्रा वह सब 
सिपाहियो मे हो रही है । तो देखिये सबमे काम एक सा बन रहा इसलिए कहते कि सैसा 
अर्थ क्रिया करतो है सेना ने इसका प्रध्वल कर दिया । जैसे कहते है बाग फैल देता है । 
श्रच्छा बताओ बाग कोई चीज है क्या ? एक एक वृक्षका'जो समुदाय है, भंपनी कल्पनामे 
मान लिया कि हजार वृक्ष का जो समुदाय है वह बाग है ऐसी बांत कल्पना! में लूकूर कहते 
है कि बाग फल देता है । यह श्रारोपित बात है । फल तो एक-एक उृक्ष देता है तो इसी 
प्रकार घड़ेमे पानी भरा तो अम है लोगोको कि घडे ने पानी भरनेका काम कियां,। प्रत्येक ५ 
अरणु पाती भरनेका काम किया झौर वह कास चु कि एक समान है इसलिए वह समस्त 


है 
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प्रणओका काम एक है यो म्रम हो गया | इसलिए घट कोई श्वीज'नही है किन्तु श्ररु श्र 
हो वास्तविक्र पदार्थ है । । 2 
स्कंधोंकी प्रणबण्घलूपता--अभी जब अन्य दार्शनिकों की बात भी सुतेगे समभेगे 
कि आखिर वे किस हस्टिसे-कहते है वहां भी तो बड़े ज़्डे संत ऋषीजन हुए हे दिमागसे ही 
तो उन्होंने कोई बात समभी है तो जब वहा प्रवेश करेंगे तो ऐस[ जाहिर होगा कि यह ठीक 
ही तो कह रहे है इसमे गडबड की क्‍या बात है ! जैन भी तो कहते है कि वास्तवमें एक 
एक परमाणु ही पदार्थ हैं और उन परमाणुश्रोका बन्ध हो गया स्कंध हो गया लदे हुए ये 
सब मायाझूप ही है लेकित कुछ जरा ग्रस्भीरतासे विचारनेपर आपको जैनाचार्योकी प्रतिभा 
का पता चलेगा । सुननेमे तो यह बडा श्रच्छा लगता है । यो तो धुनवेमे जो सस्ता पघमें 
होता है वह कितना बढ़िया होता है, जिसमे त्यागकी गंध भी नहीं है । तो इसका श्रर्थ यह 
नही हुआ कि जो सुननेमे सुहाये वह बढिया चीज है। सुतनेमे तो पाप सुहा जाता । अब 
यहां पर विचार करे । उनका कहना है कि एक एक परृमारा श्रथ॑ क्रिया करता है और वह 
समान है तो ये परमारा क्या जुदे जुदे रहकर ऐसी विज्ञान अर्थ क्रिया करते है या पास 
पास रहकर भ्रर्थ क्रिया कर सकते । न जुदे रहकर कर सकते है, न पास रहकर कर सकते 
है। किन्तु बढ होकर ही कर सकते हैं । जब उत्त अणु अणु -का भी परस्पर बन्ध “हो जाय 
कि आप जैसे चौकीसे सरकाणेगे तो वोकी पूरी सरकेगी ) कोई पास पास परमाणु नहीं हैं, 
पास पास रहें तो एक खूट सरकानेसे उतना ही सरकता, और न सरकता । श्राप सब लोग 
पास पास बैठे हैं तो इसके मायने यह तो नहो कि श्रगर एक भाई को यहां बुलाले तो सारे 
भाई यहां खिच आयेंगे । पास पास वेठे हे । भिन्‍न भिन्‍न है, मगर वे बधे हो यह बात नही 
है । इन स्कधोमे तो सब अरुभोकी गुणसंकृति हो गई | अरुक्रोका जो एक स्वतन्त सिर- 
पेक्ष कार्य है वह श्रब नही जच रहा । यह तो कोई प्राकृतिक बात चल रही है। दूसरी 
बात जो क्षणिकवादी जन कहते हे कि अंश ही अंश सर्व कुछ पदार्थ है श्रशी नही और 
उसका वे प्रमाण क्या कहते हैँ कि दूसरी कल्पना करने प्रर पहली कल्पना मिट जाय तो 
समझ लो कि वह कल्पना की ही चीज थी । उस कल्पनामे वास्तविक वस्तु नथी। एक 
उनकी इसमे दलील भी है, क्या ? जैसे बादल रहते है तो कभी बादलमें ऐसी कल्पना हो 
जाती है कि यह तो शिखर है, बादलका ही एक आकार ऐसा बनता है कि लगाता कि यह 
प्िखर है, भ्रोर थोड़ी देरमे देखते हे तो यो लगता है. कि यहू बादल अब मंदानसा बन गया, 
प्लेटफार्मेसा बन गया । एक नई कल्पना बनी कि यह तो प्लेटफार्म है, पहली कल्पना नष्ट 
हो गई । पहली कल्पना भी है क्या ? तो नवीन कल्पना होने पर पहली कल्पना न रहे तो 
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समभना चाहिए कि पहली कल्पना पर विपयभृत जो कुछ है सो भ्रम है, यह ही तो भ्रम 
होनेका एक समभनेका उपाय है ना । तो इसीतरह ये जो स्कघ है, श्रवयवी है, ये कल्पना 
मात्र हे लेकिन जैन शासन समाधान देता है कि यहां तो वादलोकी तरह बात नही दिखती 
नई कल्पना होनेपर पुरानी कल्पना मिट जाती है, जो तुमने समझा वह ज्ञान भी तुममें बना 
रहता हैँ शऔर कल्पता नई नई उछती है श्रोर तुम वही हो इसलिए अ्रणी श्राप अवस्तु नही है 
किन्तु अशी भी एक प्रमाण का विपयभूत है । एक एक परमाण में भी यह श्रश है, यह 
समग्र भ्रणु अशी' है यो वे परमाणु व्यक्त हो रहे और फिर उसमे श्रौर तरहका 
स्कधका भी वन्धन हो गया है, तवऐसीवात वहा वन गई है । 
भेंदा भेदात्मकताकी प्रतिम्रति--यहां एक वात समभने की झौर है कि जैसे लोग 
गरोशकी मूर्ति बताते हे ना एक पुरूष है जिसके गलेमे हाथी की सू ढ फिट है श्रीर चृहा उसकी 
सवारी है तो भला वतलाझ्नो ऐसा कोई शभ्रादमी हुआ था क्या ? और बताते हैं कि वह 
पावंतीका लडका था और उस पर भी बताते ऐसा है कि पार्वती एक तालाबके यास बेंठी 
बैठी अपने शरीरका मल निकाल रही थी तो वह मल इकट्ठा हो गया श्रौर उस मैल से 
फिर वह पुश्र पैदा हो गया । तो कोई ऐसा पुत्र था क्या ? श्रे यह सब एक अलकारिक 
चीज थी । कोई जमाना था कि बुद्धिमान लोग बहुत रहते थे। वे किसी बातको सीधी न 
कहकर अलकार की भाषामे कहा करते थे । जैसे कि अब भी कुछ चतुर लोग ऐसे पाये 
जाते हैं कि सीधी वात नही कहते हे किन्तु ठेढी टाढी बात कहकर रागसे धडका कर बोला 
करते है तो वहा एक अलंकार रूपमे बोलनेकी पृथा थी। वह गणेश भी क्या है ” वह एक 
स्याह्वादकी अनेकान्तकी मूर्ति है। स्याह्यादमे दो हाप्टया डोती है। (१) द्व्यहष्टि, (२) 
पर्याय पर्यायहृष्टि । भ्रभेददृष्टिका प्रतीक तो वह गला हे, सूढ है कि देखो पुरूषका तो सूढमे 
एक पना बना रहा है | जैसे खिलौना में श्रलग से लगा देते हैं वहा तो दंत है. लेकिन यहां 
दत न रहा एक ही पुरूष बन रहा ऐसा प्रभेद फिर होता है भ्रौर चूहेकी जो सवारी है वह 
ऐसा भेद करती है कि जैसे चूहा किसी कागज या वस्त्र को कुतर कुतरकर इतने सूक्ष्म 
टुकडे कर देता है कि जितने सूक्ष्म ठुकडे श्राप कतरनी वर्गरह से भी नहीं।कर सकते । त्तो 
ऐसा भेद करनेको प्रकृति है चूहेकी वह भेद तो हुआ चूहा भोर अभेद हुयी हाथीकी सूढ। 
यो भेद भ्रौर अभेद दोनोकी एकंता से सम्बन्धित है ऐसा एक श्रनेकान्त मूतिका चित्रण है। 
तो वह मूर्ति भेद भ्ौर श्रभेदका एक प्रतीक है । भेद केसे करते ? जैसे आत्मा एक है लेकिन 
एक घटेमे जितने क्षण होते हैं उतने क्षणमे प्रतिक्षण नया नया भ्रात्मा बतता रहता है व 
कोई एक प्रात्मा नही है, ऐसे इस पर्याय मे भी भेद कर दिया गया। यही एक इसे 
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धस्तुसीमा--भला अपने स्व सम्वेदन ज्ञानसे सोचो तो सही कि में प्रात्मा क्या 
भेट जाने वाला हैँ । वही मे एक हूँ। जो पहले था वही मैं बाद मे यद्यपि समभानेके लिए 
हुत सी दलीले अनेक वैज्ञानिकों द्वारा दी जाती है भौर सम्भव है कि दलीलोसे सत्यकी 
प्रोट भी हो जाय लेकिन जो विवेकी पुरूष है कह इस सब सत्य की श्रोट मिटा देता है । 
जैसे आजकल यह सिद्धान्त बन गया कि पथ्वी गोल है गेंद की तरह और वह चलती है। 
प्रौर चन्द्र कुछ थोडा थोद्य चलता है उस आ्राधार पर सब कुछ साबित कर दिया, श्रब देखो 
क्र चीज स्थिर होना और एक चीज अ्रस्थिर होना उसमे जो सिद्धान्त ,लगता है वही सिद्धान्त 
इसमे लगता है। जैसे एक दिन होता है १३२ घटेका और फिर एक रात होती है १२ घटे 
को, यो २४ घटेमे रात दिन पूरे हो गए । आ्रातः सूर्य निकला और सामको डूब गया तो एक 
दिन हो गया ! और सूर्य सामको डूबा श्र प्रात. काल उदय हुआ तो एक रात हो गई । 
एक सिद्धान्त यो श्रगर मान ले कि सूर्य स्थिर है श्रीर पृथ्वी चलती है तो चलते चलते 
पथ्वीका जब एक चक्कर पूरा हो गया तो वह एक दिन पूरा हो गया । देखिये माननेकों 
तो कुछ भी माना जा सकता है पर वास्तविकता क्या है, इसके समभनेके लिए बहुत बुद्धि 
लगानी पंडेगी बडी युक्योसे समझना होगा तव समभमें बात आयगी कि वास्तविकता 
क्या है| यों समभने के लिए तो यह भी कहां जाता कि तेलकी एक एक बूद जलती है, 
दीपक बनता है तो एक एक बू दका एक एक दीपक बन जाता है, ओर नये नये सेकड़ो 
बूद आरा आकर वह एक एक दीपक बनो है इसलिए मानना ऐसा पड़ता है कि वह एक दीप 
है इसीतरह इस शरीरमे समय-समयपर श्रात्मा पैदा होते रहते हे तो वहां अ्रम ऐसा हुआ 
कि यो माना कि मे श्रात्मा वही का वही एक हु यह है एक आत्मा पर श्रनुभव सिद्ध तो 
यही है कि जितने श्रनुभव वाले है बे सब सत आत्मा है सत्ताका स्वरूप अनुभव से ही बनता 
उस स्वरुप ज्ञानाद्वारा सिद्ध बात सत्र विदित हो जाती जब जितने अ्रखंड परिणमन है 
उतने पदार्घ है । ठहर गया ना यह सिद्धान्त ॥॒ 
हे थ्र शीकी सत्र पता-हन श्रणुओकी स्कत्घरूप बात देखकर क्षणिकवादी कहते है कि 
'स्कन्ध कोई चीज नहीं, परमाण्‌ ही परमाणु है और उस परमाणु ज्ञानका विषय है एक 
एक प्रणु स्कन्ध नही अणुमे भी परम/णु भी नही परमाणु तो एक पिण्ड है किसका पिस्ड 
है ? रुप, रस, गन्घ, स्पर्श इन चारका पिल्ड है। वास्तविक तो रुप शरण रस श्रणु ज्ञानाणु 
जशञानको भी भ्रणु कहते है । एक एक कोई आत्मा ऐसा पूरा लम्बा चोडा नहीं है। किन्तु 
जो एक क्षणका एक ज्ञान हो वहां पूरा एक पदार्थ है इस तरह भेद हृष्टिका श्राधार बना 


स्तु है 
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कर चलने वाले क्षणिकवादी कह रहे है कि हिन्द्रय द्वारा श्र शका ज्ञान होता है झौर श्रशी 
की वात तो एक कल्पना में उठाई जाती है। भला वतलाओ इन्द्रियक्रे द्वारा अंश का किसी 
में ज्ञान किया एक एक परमाणु फोई इन्द्रिय द्वारा जान सकता क्या ? यह॒ भी जाना जा 
रहा वह भी जाना जा रहा यह श्रव वद्ध परमाणुओ्ओरोकी एक विक्ृत दशशां है। विक्ृृत दशामें 
रहने वाले अनेक परमार्यु है वह भी एक दशा है । भच्छा थोडी देर को मान लो वह 
स्कधकी बात है तो श्रब एक श्रात्म वस्तुमें परख कीजिए ना । एक आत्मा भेदकान्त थादी 
कहते कि श्रात्माः एक नही है सुख परमाणु अ्रलग है ज्ञानपरमाण अ्रलग है। ये सब अलग 
अलग पदार्थ हें श्र वे पदार्थ एक जगह आ गए तो लोगोको अ्म हो गया कि आत्मा कोई 
वस्तु है । ग्रब «खिये कितने काम उल्टे चल रहे हैं । जब कि यहा यह समझा जाता है कि 
आत्मा एक अखण्ड वस्तु है, उसे सममकानेके लिए श्ात्मामे श्रंश किए गए हैं। आत्मामे ज्ञान 
है, दर्शन है, चारित्र है, आनन्द है, यह तो सममानेके लिए भेद किया गया है। वास्तवमे 
वस्तु तो अखण्ड है | तब इसके विरूद्ध क्षणिकवादी क्या कहते है । शञानाण्‌ वह है वास्तविक 
वस्तु सुख श्रणु वह है वास्तविक वस्तु, यह है वास्तविक पदोर्थ श्रौर एक आत्मा मान लेना 
यह आरोपित पदार्थ है | देखिये-क्षणिक वादियो ने भी श्राखिर अ्रखण्ड को ही माना हैं वस्तु 
श्रोर बह्मोह् त वादियोने भी भ्रखण्डको माना है वस्तु, स्याह्वादियो ने भी अखण्ड को माना 
है वस्तु, मगर किसीने टुकड़े कर करके ऐसा श्ाखिरी हुकडा हो जाय कि जिसका दूसरा 
टुकडा न हो उसे कह डाला अखन्ड, और किसीने भ्रनेकका श्रभेद करके माता डाला अखंड 
किन्तु एक श्रखण्ड वह एक वस्तु है जिसका कोई दूसरा हुकडा नही किया जा सकता । चात 
यह चल रही है कि अंशका परिचय होना वह है नय लेकिन समग्र श्रशीका परिज्ञात होवे वह 
है प्रमाणका काम देखिये जितने भी सम्प्रदाय हैं वे सब वस्तु स्वरूपके दर्शनके आधारपर 
विधादपन्न हैं । जेन दर्शन के सम्प्रदाय तो केवल चरणनुयोग, और बाहरी भेषभूषा के भेदके 
आधारपर है । जैनियोके सिद्धान्त पर या वस्तुस्वरूपके आधारपर सम्प्रदायभेद नही, स्थाह्वाद, 
प्रनेकान्त इन सबको दर्शन है । श्वेताम्बर हो, दिगम्बर हो ये भेद वस्तुके कथनमे भेद डालने 
पर नही बने, मगर बोदोके वस्तु स्वरूपके कथनमे भेद डालनेमे चार सम्प्रदाय सम्प्रदाय 
बना । उनमे से एक सम्प्रदायकी यह बात कही जा रही थी कि वस्तु तो बाहरमें भी है, 
भीतरमें भी है, बाह्य पदार्थ भी है, ज्ञोचवान जीव भी है मगर वह क्षणिक है भर एक 
अशमात्र है । श्रभी तो इस सम्प्रदायकी बात कही, 
» क्षरिकनज्ञाना हतवाद--अ्रव दूसरे सम्प्रदायक्नी बात देखिये उसने यह कहाकि नहीं 


नही, बाहरमे कुछ नही है, जो कुछ है बह ज्ञान ही ज्ञान पदार्थ है, वह सब लग रहा हैं झौर 
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उनकी दलील क्या है कि जैसे आप सोते हुए में कोई स्वप्न देखते है तो बहुत पहाड देखते 
है, समुद्र भी देखते, बन्दर देखते, हाथी देखते, मगर देखते । दिख गये मगर बहा वास्तवसे 
क्या है ? ज्ञान ही ज्ञान है कि वह हाथी पहाड श्रादिक भी है ? तो जैसे स्वप्तमे ज्ञान ही 
ज्ञान वहा पदार्थ है, बाहर का कुछ पदार्थ नही है इसीवरह इस समयमे भी ज्ञान ही ज्ञान 
पदार्थ है, बाहरका यह कुछ पदार्थ नही, भ्रच्छे लोग भी तो स्वप्नका दृष्टान्त दें करके ग्रतेक 
बातोंसे सममझाते है ना, देखो भाई ज॑से स्वप्नमे देखी बात सारहीन है ऐसे ही वहां भी देखी 
बात सारहीन है | समभाते है ना स्वप्नको बात बता बताकर जैसे स्वप्तमें समझा कि यह 
राज्य मेरा है, पर है नही कुछ इसीतरह यहाँ भी यह ही बात है कि लोग समभते है कि 
घर मेरा है, फर्म मेरी है, पर है कुछ नही । स्वप्नका दृष्टान्‍्त देकर यहाकी बात समभते 
है कि नही, तो एक यह भी समझे लो स्वप्नका दृष्टान्त देकर यह भी समभलो, जो जैसे 
स्वप्नमे देखते हे कि पहाड है, पेड है, तालाब है, आदमी है, और है कुछ नही, ज्ञान ही 
ज्ञान है, इसोतरह यह समभले कि यह ब हरमे जो कुछ दिखता है यह है कुछ नहीं । यह 
सब भी ज्ञान ही ज्ञान है। अच्छा कोई कहेगा कि हम तो हाथमे पकड़कर दिखाते है कि 
_यहू चश्मा धर है, हम छुकर दिखाते हे कि यह भीट है | हम कैसे कहे कि स्वप्तकी तरह 
ग्रसार है, स्वप्नमे भी भीटको छूते कि नहों । स्वप्नमे भी पवंतपर पैर घर धर कर चढते 
कि नही । वहा भी कोई चीज है क्‍या ? कहते है कि नही, छुनेपर भी, पकड़ने पर भी 
खाने पर भी, स्वप्नमे खीर भी तो खा लेते है, तो जैसे स्वप्नमे सब कुछ काम कर लेने पर 
भी वहा पदार्थ नही है इसीतरह यहा भी सब कुछ काम कर लेने पर भी ये पदार्थ कुछ 
नही है । यहा ज्ञान ही ज्ञान वस्तु है। यह विज्ञानाह तवादी बौद्धों ने कहा उनका सिद्धान्त 
है कि स्वसम्वेदन ही अ्रर्थ है साथ ही साण अपनी क्षणिकता से, अपनी भेद दृष्टि को वे 
नहों छोड रहे है । वहा भी यह कह रहे है कि ज्ञान ही तो सब कुछ है मगर ज्ञान इकट्ठा 
हो जाय, कोई एक ऐसा जीव बन जाय और वह ज्ञान बहुत काल तक रहने वाला हो सो 
बात नही है, किन्तु एक समय मे जो ज्ञान हुआ, जो ज्योति हुई जो प्रकाश हुआ बस वही 
'दार्थ है। क्षणिक ज्ञान ही प्रकाश है, ज्ञान का प्रचय नही होता क्योकि ज्ञान का प्रचर्य हो 

तो ,जैसे घट यह आलत्ति है, घट कोई चीज नही है उसमे परमाणु-परमाण हो वास्तविक 

चीज है श्रौर उनसे बनकर घट बना है तब ही तो वह सदा नही रहता, इसी तरह से 

हमारा जो ज्ञान प्रचय है जीवन मे शुहू से लेकर श्रब तक जितना जाना है वह ज्ञान प्रचय 

भी आस्त है वह वास्तविक पदार्थ चही है| भ्रगर वास्तविक होते तो वे सदा रहते कि नही, 

इसलिए वे भी अन्त ्ि । केवल एक क्षण मे होने वाला जो ज्ञानप्रकाश है वही वस्तु है 
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भौर बाकी कल्याण के उपाय मे सब दर्शनिक्रो को प्रवृत्ति करना चाहिए । ऐसा सोचकर 
क्या कोई सन्‍्तोष नही मिलता ? सिर्फ ज्ञान ही ज्ञान है, वह भी क्षणवर्ती ज्ञान है और कुछ 
है ही नही, ऐसा सोचक्र भला बोफ कुछ कम होता कि नही ? जो घर का बोर लदा 
है, विकल्पों का बोक लदा है, बहुत से पदार्थों का विकल्प चढा है ममता लगाये हुए है, ये 
सब बो दूर होते कि नही भेदकान्त वाद के अनुसार कुछ चिन्तन करने मे ? 

मूल वस्तु भानने पर ही क्षरण-क्षरावर्त्तो परिशासों की चर्चा की सस्ता चौॉनता-- 
भेदकान्त बाद मे अन्तर यह है कि वह मूल द्रव्य नही है तो ऐसा क्षणिक स्पष्ट झलक 
गया । इतनी भर बात है | थोडो देर को तो सन्तोष हो जाता है । जैसे किसी का कोई 
इृष्ट गुजर जाय श्रौर उसको समझाने वाले रिस्तेदार श्राते है और वे रिस्तेदोर थोडा 
सममाते है-भाई वह तो तुम्हारा कोई दुश्मन था, वह तो तुम्हे तकलीफ देने आया था, 
सपना बदला चुकाने आया था । वह तुमको तकलीफ देकर चला गया । वह तुम्हारा कुछ 
न था। इस तरह समझभाते कि नही ? शौर इस तरह की समभावट मे कुछ सनन्‍्तोष ' भी 
होता है। वह बडा दगाबाज, धोखेबाज था, दु खी करने आ्राया था यह सुनकर उसने ' थोडी 
देर को कुछ सनन्‍्तोष भी कर लिया मगर थोडी देर मे वह रिस्तेदार तो चला गया । वह 
घर वाला वही आसु बहाने लगता, किन्तु उसे मूल से सन्‍्तोष नही होता । वह तो थोडी 
देर को ब्रेक लगा हुआ था, जेसे एलार्म की घटी बजती है तो उसमे दो तरह की ब्रंक होती 
है । एक ब्रेक तो ऐसी कि बिल्वुल ही बन्द हो जाय और एक ब्रेक ऐसी कि थोडी बोले 
फिर बन्द हो जाय, फिर थोडा बोले फिर बन्द हो जाय तो ऐसी ब्रेक से यहा काम नहीं 
चलने का । मूल मे ब्रक लगे तब काम चलता है। तो वास्तविक तत्त्वज्ञान से काम चलेगा 
देखो यह स्पष्ट बोध है, पदार्थ जितने है वे श्रनादि से है. अन्नत काल तक हैं । जो सत्‌ 
नही हैं वे कैसे सत्‌ हो जायेगे ? जो सत्‌ है वह कंसे मिट जायगा मूल से ? जो कहते हैं कि 
श्रात्मा एक नही है, प्रति क्षण नया नया पैदा होता रहता है तो वे यह बतावे कि जो चीज 
है ही नही, जो असत्‌ है वह कहा से पैदा हो जायगी ? श्राप कहेगे कि जो दीपक तो था 
नही वह बन गया ? अरे कौन कहता ?* वह तैल ही दीपक रूप परिणाम गया । तैल की 


जो बूद पहुँचती है वही बू द तो दीपक रूप बन जाती हे । तो पदार्थ तो है ही हे। श्रभी 
ह उजेला रूप हो गया, श्रब वह पदार्थ तितर बितर होकर 


वह पदार्थ तैल छूपमें था भ्रब व 
अरणु बिखर 


एक धुवां रूप हो गए, जरा आर बिखर गए, तो जो अराु प्रचय था तेलमें वे कक 
गए, चीज नही मिटी । तो जो वस्तु है वह अनादि से है, श्रनत काल तक है, गुण 
" वान है, गण और पर्याय तो अश कहे जाते और गुणपर्यायका जो पिण्ड हूँ वह द्रव्य कही 
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जाता हे । उस द्रव्यको सर्वेदेशसे जाना तो प्रमाण है श्लौर गुण और पर्याय इपसे जानी तो 
वह नय कहलाता है । यह प्रमाण और नयकी बात चल रही है । , 
ज्ञान और ज्ञेयकी वास्तविकता-यहा विज्ञानह तवादी यह कहते हैँ कि बस स्वस- 
म्वेदन वही ज्ञान वही सब और वही ज्ञानका जो वेदन है वह स्व इसके अतिरिक्त जगतमे 
कोई पदार्थ नही है । स्वसम्वेदन ही पदार्थ है बाकी तो सारे आन्त है, लेकिन कहने सुनने 
में भले ही कुछ अच्छा लग रहा जब तक कि उसपर विचार नही किया जाता । विचार 
करेगे तो ऐसा तितर बितर होकर इस एकान्तवाद का मतव्य उड जायगा जैसे हवा चलने 
पर मामूली बादल उड जाया करते है स्व सम्वेदक ही मान लें, जेसे कि विज्ञानाह्व तवादी 
कथन करेगे तो स्व सम्वेदनको भी जब सिद्ध करने चलेगे तब अश और अशी तो सिद्ध हो 
ही जायेगे । स्व सम्वेदन हो, स्वतन्त्र हो, अशी तो ञ्रा ही जायगा । वहा पर भी आत्मा की 
सिद्धि हो गई और जो कहता है कि यह क्षणिक शान हुआ उसका कोई स्व सम्वेदन नही, 
मगर ज्ञान है तो वह इसीतरह होगा कि कोई ज्ञानमे थ्रा रहा है ज्ञानातिरिकत श्रन्य ज्ञेय है 
तब ज्ञान बनेगा, शका कारने ज्ञेय माना ही नही, तो अकेला ज्ञानका स्वरूप कैसे सिद्ध हो 
जायगा । यद्यपि यह बात है ज्ञानका स्वरूप स्वत' सिद्ध है। कोई ज्ञेयाकारके कारण से नही 
ज्ञानस्वरूप आत्मा स्वत. सिद्ध वस्तु है मगर ज्ञानकी जो अर्थ क्रिया होती है वह इसी ढगसे 
होगी, उसमे ज्ञेय कोई भलकेगा । इसमे यह बात बताया है कि बाह्य श्रर्थ भी कोई चीज 
है, तत्त्वज्ञान भी वस्तु बन सकेगी मगर बाहय श्रर्थका श्रभाव कैसे कर देंगे । है ही नही कुछ 
तो इस ज्ञानको भी सिद्ध नही कर सकते । तो ये बाह्य पदार्थ भी है और ज्ञानभी है और 
बाहय पदार्थ वास्तविक है ओर ज्ञानस्वरूप श्रात्मा भी वास्तविक है । यह हठ मत करे कि 
जो भेद करके अ्रश समभमे झ्ाया सो ही है वस्तु | कल्पना! को बात और है । 
कल्पनाभद होनेपर वस्तुकी श्रमेद्यचता--देखो यह बताया गया है कि जब कोई श्रर- 

हत भगधान सिद्ध बनता है तो वह एक समयमे ७ राजू गमन करके भिद्धालयमे विशाजमान 
होता है एक समयमे और एक परमाणु एक समयमे १४ राजू गमन करता है। लोकके नीचे 
हो परमाणु और लोक के अच्तमे पहुच जाय तो एक समयमे १४ राजू गमन करता है। 
ग्रब जरा विचार करो समयसे छोटी तो कोई चीज है नही । जैसे घडी घटा मिनट सेकेण्ड 
है और सेकेण्ड से छोटी है आवली और आवली से भी बहुत छोटा समय होता है । तो 
जिससे छोटा कोई काल न हो उसका नाम समय है। भ्रब॒ एक समयमे ७ राजू चलकर 
सिद्धालयमे विराजमान है, अ्रच्छा एक परमाणु चलकर १४ राजू गमन करके ऊपर पहुच 

जाता है | एक भाई यह कहते है कि जब एक परमाणु यहा से चला और १४ राजू तक 
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तक चलता गया, तो यहाँ भी चला, यहा भी चला तो क्रमसे तो चला होगा, श्रौर जब क्रम 
है तोई उस; समयके भी कई हिस्से हो जाने चाहिए । एक समयमे केसे इतना 
पार कर गया? उस समयके भी हिस्से हो जाना चाहिए । भगर समयके 
भी हिस्से नहीं पर कल्पना समय के भी हिस्से बना देती है हमारी 
आपकी जो कल्पना है वह समयक्रे हिस्से बनाती है । वह तो एक मतिकी बात है । जैसे 


७ राजू जो गमन किया परमाणुने तो ७ राजू बहुत बडा होता हैं। एक राज प्रतरप राज 
में अ्रनगिनते द्वीप समुद्र समा जाते है फिर भी पूरा राजू नही बनता । अनगिनते समुद्र जो 


बीचमे है जस्बुद्वीप एक लाख योजनाका एक योजन २००० कोशका हाता और एक कोश 
पौने तीन मीलका होता, एक लाख योजनका जम्वृद्वीप है, उससे घेरकर एक तरफ २ लाख 
योजनका लवण समुद्र है, उसको घेरकर एक तरफ ४ लाख योजनका दूसरा द्वीप है, इस 
तरह दुगने दुगने विस्तारमे द्वीप समुद्र होते जाते है श्रौर वे श्रनगिनते हैं । तो शव समभिये 
कि इन सबका जितना विस्तार है वह एक राज भी पूरा नही कर सका है। एक कांग्रज 
जसे फैला है प्रसार रूपमे है, ग्रभी वह वन नही है ऐसा ७ राजू है वह ग्रमन कर गया एक 
ही समयमे तो जैसे एक समयमे भी कल्पना से खड किये जाते है किन्तु वास्तवमे एकसमय 
के खड किये जा सकते क्या ? कल्पना होनेपर भी एक समयका मृूलक! खंड नही होता, ऐसे 
ही एक वस्तुमें शक्ति भेद परिणति भेद माने जाने पर भी वस्तु भ्रभेश् हो है। इसप्रकार 
सिद्ध हुआ कि हम सब प्रत्येक भ्रात्म हैं और ज्ञान उनका स्वभाव है । द्रव्य तो श्रात्म 


ही है । 

सस्यग्ज्ञानसे प्रमेपतत्वकी विविधता-- जोवका कल्याण रत्नत्रय भावमे है । सम्यर- 
दर्शन से ही कल्याणका प्रारम्भ है। सम्यग्दर्शनका श्र्थ क्या ? प्रयोजनभुत जीवादिक ७ 
तत्वोका यथार्थ स्वरूप सहित श्रद्धान करना सम्यग्दशेन है,। सम्यर्दर्शनकी कुछ और बात 
कहकर अ्रब यह बताया जा रहा है इस सूत्रमे कि उन चार तत्त्वोका सम्यग्दर्शन ग्रादिकका 
'अधिगम प्रमाण और नयसे होता है । प्रमाण कहते है जो सकलाशग्राही हो, ऐसे ज्ञानको 
नय कहते है जो वस्तुके एक अशका ग्रहण करने वाला हो इस बातको सुनवर भिन्न-भिन्न 
दाशनिको ने अपना मतब्य रखा था जिसका समाघान भी क्या गया क्षणिक्र एकान्तवादी 
दार्शनिक कहते है कि अश मात्र ही वस्तु है, अशी कुछ नही हुआ करता इसलिए प्रमाणका 
विषय भ्रश है । अशी नही । समग्र वस्तु नही अश ही पूर्ण वस्तु है। तो उन्ही भशवा- 
दियोंमे से एक भेद वाले बोले कि बाह्य पदार्थ प्रमाण के विषय नही है, किन्तु कैवल यह 
ज्ञान ही ज्ञान प्रमाणकों विषय है और वह ज्ञान क्षणिक है। अपने ही समयमे रहने वाला 
है तो भेदवादियोमे ही दूसरे सम्प्रदाय वाले एक झौर बोले प्रमाणको विषय श्र पात्र वस्तु 
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है सो भी मात्र विज्ञान ही है। इस अद्व॑त विज्ञान मे प्राह्म ग्राहकपना नही है । इतनी भी 
बात नहीं है कि ज्ञानमे बाह्य पदार्थ कलके । बाह्य कुछ है ही नही । बस जो स्वज्ञान है 
उसी का सम्वेदन होता है, यही मात्र तत्त्व है। वह किसी बाह्य पदार्थकों ग्रहण नही 
करता, किसी भी बाह्य वस्तु को नही जानता। इसे कहते है शुद्ध सम्बेंदना--ढ तवादी 
याने बुद्धि बुद्धिको ही जानती है, बाह्य पदार्थ को नहीं जानती । 
दृष्टिवाद श्र गे सब दृष्दियोंका श्रालौचल--देखिये जैन श्रागममे श्र्‌ तज्ञानके १२ 
अ्रग॒ कहे है । उनमे १२ वा दृष्टिवाद अग है श्रद्ृष्टि वाद श्रग सम्बन्धी हृष्टियोका वराँन है 
'और हृष्ठि वाद श्र गका जितना विस्तार है, प्रमाण: है उतना प्रमाण त्तो सब अगोका नही 
'हो पाता है, दृष्टि बाद का भारी प्रमाण है। ग्यारह ञ्रगका जितना प्रमाण है वह दृष्टि- 
वाद श्र'गके प्रमाणसे बहुत कम है | जितने भी दाशेनिक है वे सब दृष्टिवाद श्रगके एकान्त 
से निकले हुए हैं। ऐसा कोई ज्ञान नही, ऐसा कोई बोध नहीं जो जैन शासन से न निकला 
हो और कही अन्यसे निकाल लिया गया हो । समग्र ज्ञानकी पूर्णाता का विषय कया है कि 
केवलज्ञान और श्र्‌ तज्ञान दोनो पूर्राज्ञान है, फर्क प्रत्यक्ष भ्रौर परोक्ष का है। वेवल ज्ञान 
'तीन लोक तीन कालके समस्त पदार्थों को स्पष्ट प्रत्यक्ष जान लेतो है। तो श्र्‌ त ज्ञानने तीन 
लोक तीन काल के सारे पदार्थों को अस्पष्ट जाना है। देखिये आ्रात्मा कहने से ही तीन 
लोक तीन कालके सब पदार्थों का श्रस्ततित्व है यह ज्ञानमे झा जाता है। ग्रात्मा कहा तो 
उसका प्रतिपक्ष हुआ अनात्मा, आत्मा और श्रनात्मा, अन्तात्मा मे देहादिक सब श्रचेतन 
आ गये और इसके सिवाय जितने भी जीव है, वे सब एकके लिये अनात्मा है, लो समग्र 
पदार्थ ग्रा गए, और वस्तुतः अ्रसाधारण लक्षण के श्राधार पर द्रव्य ६ प्रकार के हैं, जीव, 
पुगोल धर्म, अ्रधर्म, आकाश और काल । तो ज्ञान ज्ञान को भी कहे तो भी वैसा बोलकर भी 
समग्र वस्तुका ज्ञान करते है। श्रत ज्ञानगा बहुत बडा विषय है। हृष्ट वादका विषय तो 
बहुत ही श्रधिक है । जो ये शुद्ध सम्वेदनाहत वादी यह कहते है, यहा प्राह्मग्राहक भाव 
नही है कि बुद्धिमे कुछ जाना, ग्रहण किया और किसी दूसरे को जाना । किन्तु यह स्वय 
अपने श्रापको' जानता रहता है। देखो वह भी जैन शासन के सिवाय कहा से निकला ? 
जैन शासन फहता है कि निश्चयसे ज्ञान अपने ही स्वरूप को जानता है, किसी पर पदार्थको 
नही जानता । ज्ञान पर पदार्थंको जानता है, यह व्यवहार से कहा गया है, निश्चय से तो 
ज्ञान स्वय अपने प्रापके परिणमनको जानता है ।,किन्तु यह एकान्त यथार्थ नही है। लेकिन 
इसका एकान्त कर लिया शुद्ध सम्बेदनाह त वादियोने कि बस ज्ञानमात्र ही पदार्थ है। ज्ञान 
ज्ञान को ही जानता है । बाह्य कोई वस्तु ही नही है, बाह्य को यह जानता ही नही है । 
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शुद्ध संवेदना तवाद के एकान्त को मानने की श्रप्रयोजनता--शुद्ध सम्बेदनाहत- 
वादियोकी दलील यह है कि श्रगर यह ज्ञान बाहरी पदार्थों को जाने तो बाहरी पदार्थ एक 
समयमे तो उत्पन्न हुए। तो जिस समयमे उत्पन्न हुए उसी समय में हम यह (ज्ञान) जान 
नही सकते, क्योकि जो उत्पन्न हो रहा श्रभी वह वस्तु बनी ही कहा पूरी । श्नौर जब वह 
वस्तु पूरी बन गई। एक समय मे वस्तु पूरी बन जाती है तब दूसरा ज्ञान श्राया । यह 
क्षणिक वादियोका सिद्धान्त है। जब दूसरे समय को यह ज्ञान जानेगा तो जब ज्ञान जानने 
को तैयार हुआ तब वह॒वस्तु ही न रही, जानेगा कैसे ? तो यो ज्ञान किसी बाहरी पदार्थ 
को नहीं जानता । अगर कहो कि समस्त कालमे रहने वाले पदार्थ को जान लेंगे तो समस्त 
काल वर्ती पदार्थ तो सब स्वतत्र हैं, उनमे ग्राह्म ग्राहक सम्बन्ध हो ही नही सकता। इस 
तरह ज्ञान बुद्धि प्म्बेदन किसी बाहरी पदार्थ को नही जानता । बाहरी पदार्थ है ही नही । 
केवल एक शुद्ध यह ज्ञानमात्र है। यह एकान्त करके छुद्ध सुम्वेदनाद्व तवादी कहते है कि 
प्रमोणका विषय यह है, तुम कहा लगा रहे हो कि ६ प्रकारके द्रव्य है, ७ तत्त्व है, सम्यः- 
ज्ञांन श्रादिक है, सम्यक्चारित्र आदिक है, कहा भूल रहे हो ? ऐसा शुद्ध सम्बेदना दवंतवादी 
कहते हैं । सुनने मे बडी भली लगती है ऐसी बात, जिसमे कि विषयो के भ्रंति प्रेरणा मिलती 
हो। परन्तु विचार करने पर वह सब खण्डित हो जाता है। भला वे कहते है कि बुद्धि के 
द्वारा बुद्धि ही अनुभवमे आती है सो ग्राह्म ग्राहकपना नही है, लेकिन ग्रांह्म प्राहकपना न हो 
तो इसमें ज्ञानका स्वरूप क्‍या रहा ? ज्ञानका काम जानना। जाननेमे आया क्या ” मात्र 
स्व ज्ञेग हो गया । चलो स्व वी ही कल्पना करे तो वहा भी ज्ञेय ज्ञायकपना तो बन गया, 
और फिर जो प्रत्यक्ष से ज्ञात हो रहा इसका खण्डन कहा किया जा सकेगा ? 

प्रत्येक पदार्थोर्में श्रद्व॑त्ता--प्रत्येक पदार्थ अपने श्रापमे शुद्ध है श्रपना यह ज्ञान 
अपने आपके स्वरूप मे ज्ञानमय ही है, इसमे किसी भ्रन्य पदार्थका प्रवेश नही है । भ्रद्व त तो 
यो है कि प्रत्येक पदार्थ केवल भ्रपना ही स्वरूप. लिए हुए है, किसी परके स्वरूप को लिए 
हुए नही है, इसलिए प्रत्येक पदार्थ अद्व॑त हैं | सारे पदार्थ मिलकर कोई एक सत हो, ऐसा 
नही, किन्त प्रत्येक पदार्थ भ्रपने आ्रापमे श्रद्त है, यो मानकर चलें तो श्रद्व तवाद सही हो 
गया ;। तो श्रगर ग्राह्म पदार्थ कुछ न रहे, बुद्धिमे कोई श्रन्य वस्तु श्रगर नहीं आती है तो 
उसका प्रकाश ही असम्भव है। तुमने कैसा जाना कि यह प्रमाण है ? वचन से, गुठसे, 
कैसे कैसे उपायोसे । तो क्‍या वे है नही । है ये सब तब तो जान पाया । देखते है कि दपण 
में बाह्य पदार्थ का प्रतिबिस्ब भ्राता है, यद्यपि वह प्रतिबिम्ब दर्पण का ही परिणमन है, हीं 
वदार्थंका परिणमन नही है, बाह्य पदार्थ ,दपंणमे कुछ करता नही है लेविन बाह्य पदाथता 
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सन्निधान पाकर नि्ित्त पाकर दर्पण स्वयं अपने स्वच्छु परिणमनको त्यागकर उतने प्रदेश 
में उसके अनुरूप छाया परिणति की उत्पन्न कर लेता है। तो कैसे जाने, कि यह दर्पण है ? 
बहुत सा प्रतिबिम्ब आया, यह है,, देखते है तब समभमे श्राता है कि यह दर्पण है, मगर 
बाहरी पदार्थंक दर्पणमे प्रतिबिम्ब होता ही नही बाहरी पदार्थका अस्तित्त्व ही नही है, तो 
कैसे पता पडे कि दर्पण है ? और फिर दर्पण और भीटमे अन्तर कैसे ज्ञात हो ? तो भाई 
विषयमे आकर बाह्य पदार्थ यदि ज्ञेथ नही होता, तो उनका यह आत्मा ज्ञाता नहीं होता 
और .फिर उस ज्ञानका प्रकाश ही असम्भव है--और भी देखिये जैसे प्रापके इस शरीर मे 
ग़ुद्ध सम्वेदनका ज्ञानका ताता लग रहा है, प्रतिक्षण नया-तया ज्ञान उत्पन्त हो रहा है । 
ऐसे ही इन दूसरे शरीरोमे भी हो रहा है तो श्रब श्राप यहां का ही. श्रतुभव क्‍यों करते है ? 
इसरे देही के ज्ञॉनका अनुभव क्यो नही कर लेते ? तो है ना दूसरा कोई पदार्थ ? श्रगर न 
हो तो अनुभव साँकय हो जायेगा । एक सन्‍्तान का ज्ञान द्सरे सतानका भी भ्रनुभव बन 
जायेगा । इस तरह सममभना कि शुद्ध सम्वेदनमात्र ज्ञान भी है, जश्ञेय भी है । देखो ज्ञान तो 
अपने लिए केवल आप है। और, ज्ञेय अपना आत्मा भी है दूसरा जीव भी है। पुद्गल, 
धर्म, श्रधर्म, आकाश, काल भी है। तो ज्ञान तत्त्व तो एक है, और ज्ञेय पदार्थ अनेक है। 
अन्य तत्त्व का खण्डन करके, विरोध करके ज्ञान तत्त्वका आश्रय लेने मे पुरुषार्थ नही, 
किन्तु सबको कबूल करके, सब है, सबकी सत्ता है। कोई श्रन्य ज्ञेय पदार्थका आलम्बन 
लिकर कल्याणका मार्ग नही मिलता, अत उनको छोडकर उपयोग इस निज ज्ञानतत्त्वका 
जालम्बन लेता हो ऐसी बात बनाओ, हिंतकर बात है यह, किनउ अन्य कर अभाव नही । 
तो प्रभाणगका विपय क्‍या है? स्व अंश समग्र वच्तुका परिचय पाना प्रमाण का काम 


है। 


भेदा भेदात्मक वस्तुकी प्रमाणविषयता-प्रमाणविषयकबातकोसुनकर श्रभी क्षणिकवादियो 
ने यह बात रखी थी कि अश अश ही पूर्ण वस्तु है, # शी कोई चीज नही कहलाती । कुछ 
'इस पर विचार करने के बाद ब्रह्माह तवादी कहते है कि केवल ,एक ही पदार्थ सर्वव्यापक 
है, अशी ही अश्रशी है, अरश कोई वस्तु नही है। बाहरी पदार्थ कोई चीज नही ॥ भिन्‍न- 
भिन्‍त पदार्थ कोई चीज नहीं, एक निज चित्‌ व्यापक ब्रह्म ही सब कुछ है । लो विशेष को 
भी कबूल नही किया--क्षणिक वादियोने, विशेष वादियों ने । ब्रह्माह तवादी कहते है कि 
विशेष कोई तत्त्व नही, सामान्य ही समग्र श्रथ है, लेकिन उनकी यह बात फिट नही 
बैठती । बाह्य पदार्थ तो सामने दिखते । कैसे उत्तका निराकरण किया जायगा । दयालु बहत्ते 
है ता कि जियो और जीने दो । कोई कहे कि जियो, जियो, जीने दो की बात ही न सोचे 
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तो कैसा लगेगा ? श्रटपटा लगेगा । श्ररे जीने दो, जीनें दो, यही बात सोचे जीने की बात 
न सोचे तो वहा भी कैसा लगेगा ? इसे भी तो कह देंगे अटपटा । ऐसे ही चेतन मे देखिये- 
यह एक निज ज्ञान ही सर्वेस्व है। वाद्य कुछ नहीं । यह भी खोटी बात । बाह्य बाह्य हो 
सब कुछ, मैं कुछ नही, यह भी मिथ्या बात है। ज्ञानतत्त्व भी ज्ञेयतत्त्व भी है। श्रब उनमे 
से मात्र ज्ञेग तत्त्का आलम्बन लेने चले तो उसमे हमको कोई सारकी बात नही मिलती । 
सत्र धोखा है। अपने आपका जो स्वरूप है, स्वय है, उस ओर उपयोग आये, उसमे ज्ञान 
जगे, वहा जो शान्ति मिलती है बस वही शान्ति है। बाकी तो सत्र बातें बेकार चीज हैं। 
एक गाठका घनका व्यापारी हो और एक सद्ठा का व्यापारों हो जैसे तो लोग इनमे किसका 
आदर करते है ” किसका महत्त्व देते हैं ? गांठका धनका व्यापारी वा श्रधिक महत्त्व देते 
है । लोग उसका विश्वास करते है। भले हो वह लखपती नही है, कुछ ही हजार का 
व्योपारी है फिर भी उस पर लोगोका विश्वास रहता है, पर जो सटटट का व्यापारी है, उसके 
पास चाहे काफी घन हो फिर भी लोग उसका विश्वास नही करते । वे जानते है कि यह 
तो सद्ठ में कहो एक ही दिनमे सब कुछ सफाया करदे । तो इसी' तरह ज्ञान गाठका जो धन 
है ज्ञानानन्द वभव, विश्वास तो उसका है सच्चा श्रौर जी बाहरी पदार्भ है, जिनका समा- 
गर्म हुआ है वे तो सट्ट के व्यापार की तरह है। उसका कोई विश्वास नही । कौन' देख 
आ्राया कि क्‍या होने को है । ' हि ह 
नि स्वार्थतामें श्रात्ममहत्त्त-श्री रामचन्द्र जी का जब राज्याभिषेक होनेको हुआ तो 
'उस र्म्य कितनी खुशिया मनायो जा रही थी। श्रयोध्यानगरी मे सब जगह आनन्द छाया 
हुआ था । लेकिन देखिये क्षण भरमे ही क्या से क्या हो गया । जगल जानेकी तैयारिया होने 
लगी । केक॑ई और दशरथ की गुप्त बात हो गई । कैकई ने राजा दशरथ से कहा-महाराज 
आपने जो मुझे वचन देने का वायदा लिया था उसे पूरा करो, क्या, कि मेरे पुत्र भरत को 
राज्यगद्दी दी जाय । भैया |! घटना वह हुई थी कि जत्र कैंकेई का विवाह राजा दशरथ के 
साथ हुआ तो वहा राजा लोग आपस में कगड गए कि कंकेई का विवाह हमारे साथ क्यो 
न हुआ । वह रूगश इतना बढा कि राजा दशरथको श्रन्य राजाश्रो से युद्ध करना का 
उस युद्ध में कैकेई ने रथ हाका था, रथकों ऐसी कलासे वीरतापूर्वक हाका था कि जिस 
राजा दशरथ पूर्णो रक्षित निकल गए थे और उस युद्धमें उनकी विजय हुई थी। वहा राजा 
दशरथ अपनी रानी केकई पर प्रेति प्रसन्‍त हुए और कहा था कि तुम्हे जो वचन मागना हो 
माँग लो । तो वहा केकई ने यही कहा था कि अभी आप अपने वचन अपने पास धरोहर 
रूप मे रखें, हमे जब प्रावश्यकता होगी तब मांग लेंगे । तो रामके राज्याभिषेक के समय 
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केकई ने अपना वर मांगा था-मेरे पुत्र भरत को राजगद्टी दी जाय | केकई ने यह वचन 
क्यों मांगा था ? केकई खोटे विचार वाली न थी। उसका यह भाव न थी कि रामचन्द्र 
बन चले जाये । १२-१४ वर्षोंका बनवास केकई ने नही कहा । न दशरथ ने हुक्म दिया 
कि बंत (जगल) जावो । केकई ने अपने पुत्र भरतको राज्य यो सागा कि उस समय राजा 
दशरथ भी विरक्‍्त हो रहे थे और पुत्र भरत भी । उसने सोचा कि अ्रब तो मै पति विहीन 
भी हो जाऊगी और पुशविहीन भी। तब फिर मेरा कुछ भी न रहेगा, जगत शून्य दो 
जायगा । जब देखा कि पति और पुत्र दोनो ही विरक्‍त हो रहे, ये तो अपनी हृछ में है, यो 
तो मानेंगे नही, इसीलिए केकई ने उस समय अपने पुत्र भरतको राजगद्दी मांग ली। सोचा 
कि कम से कम पुत्र तो हमारे पास रहेगा । अब बताओ किसी स्त्रीका ऐसा भाव हो जाय 
गृहस्थावस्थामे तो यह कोई बडे अन्यायकी बात तो नही है। लेकिन केकई का पूर्रातया 
उदारभाव तो न था । फिर भी गृहस्थावस्था मे किसी स्त्रीमे इतना परिणाम श्राये तो आता 
ही है । बस भरतको राजगदहीका हुक्म सुना दिया «या । उस समय श्री रामने कही गुस्सा 
होकर जगल जाना नही विचारा, किन्तु यह विचारकर जंगल जावा उचित समझा कि मेरे 
रहते हुए मेरे भाई भरत का प्रभाव न रहेगा । राजा होने के नातेसे तो प्रजामे कुछ प्रभाव 
होना ही चाहिए। तब ही तो राज्य अच्छी तरह चलेगा । तो ऐसा ख्याल करके वे स्वयं 
बन चले गए। श्रब भरतने भी क्‍या किया कि अपने बडे भाई की भक्तिमे श्राकर ऐसा 
किया कि राज्य को बात तो सम्हाली मगर सिहासन पर रामचन्द्र जी पादुका रख दी। 
देखो बात सब जगह भली रही । केकई ने भी बहुत बिगाडकी बात नहीं की श्रपनी बुद्धि 
के माफिक । रामचन्द्र जी ने भी कोई बिगाड नहीं किया, भरत ने भी कोई बिगाड नही 
किया | देखिये-बडे पुरुषोकी वडी बात होती है तब वे बडे बनते हैं। कोई भी महापुरुष 
कभी भी सकट से घबड़ाये नही । सकट श्ाते है तो ञ्राने दो । 

श्रात्माके नि.संकट स्वरूपका स्मरणश-भेया ! जितने भी सक्ट श्ाते है ये तो कोई 
चीज नही है। हम अपना ज्ञान ब्रिगाड़ते है, दुद्धि बिगाइते है, ज्ञानमे जो कई प्रकार की 
कल्पनाये करते है उससे हम अधीर होते हैं, ढुखी होते है, व्याकुल होते है । सकट कोई 
चीज नही । सकट वया बाहरमे ? घन बिगड गया तो घन घनमे है, न रहा न सही, सवा 
भकानकी बात है, न रहा न सही, घरमे किसी का वियोग हो गया । पति गुजर गया, माँ 
गुजर गई, स्त्री गुजर जाय, तो क्या है, ये सब मिस्न-भिल्‍्त जीव है, क्रपने अपने कर्म लिए 
हुए है, अपने कर्मानुसार चलेंगे, या सकट आया ? ज्ञानमार्गसे चले तो संकटका कोई काम 
नहीं। श्रौर अगर बुबुद्धि से चले तो पद-पद पर सकट है। जैसे बेवकूफ फजीहतकी कथा 
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सुनायी थी कि कोई दो मिया बीबी थे | भिय, 
फजीहत । ' उन दोनो मे अक्सर करके हल ता कम नह 
जाती है । एक दिन ऐसी लडाई हुई कि स्त्री कही भ पक कक 
| हु कही भग गई । वह पुरुष अप्रने पडोसियो से 
पूछुता फिरता था -भाई तुमने कही मेरी फजीहत देखी ? तो वे भट समभ गए, बोले मैंने 
तो नही देखी । यो उसने अ्रनेक लोगोसे पूछा, पर सभी ने यही कहा कि हमने तो हे 
देखा । एक बार वह किसी ऐसे श्रादमी से पूछ बैठा जो किसी दूसरे लि काथा।! हा 
तुंमने हमारी फजीहत देखी ? वह कुछ समझ ही न सका । पूछा--आपक़ा नाम क्‍या है ? 
““बेबकूफ । “अरे बेवकुफ होकर तुम फजीहत कहा पूछते फिरते ? बेवकूफ़ के लिए सव 
जगह फजीहत “है । जहा ही कुछ गलत बोल दिया, श्रटपट बोल दिया वहा ही लात घुसे 
हाजिर हैं । तो जो अटपट काम करेगा वह खुद हो विपत्तियोमे फसत। जायगा । शुलभनेकी 
बात, घीरता की बात, क्षमाकी बात उसकी बुद्धिमे नही झा सकती । तो उसे फजीहत ही 
रहेगी ।' जहा दो गाली दो वहा जूता लाठी सव तैयार हैं। तो ऐसे ही हम झ्ापमे जब 
किसी को कुबुद्धि भरा जाय । वाह्म पदार्थोको ये मेरे है, यह मै हैँ इसक॑ बिना मैं कुछ नही 
ऐसी अगर कुबुद्धि आ जाय तो जगह-जगह सकट है । अगर आपको सकट न चाहिए रा 
को शान्ति चाहिए तो भीतरमे ज्ञानप्रकाश स्वच्छ बनाये, में ज्ञानमात्र हूँ ज्ञानप्रकाशमात्र 
। ज्ञानवँमवके सिवाय मेरा भर कुछ नही है। यह ही मेरा सर्वस्व है । यह ही मेरा 
दुनिया है, यह ही मेरी जय है, यह ही मेरा रक्षक यह ही मेरा स्वरूप, यह ही मेरी विधि | 
अपने आपमे अपने स्वरूप को अपना लीजिए | यह मे हूँ । फिर को दुनियामे सकटका 
नाम भी नहीं है, लेकिन मोहका अ्रगर विष ऐसा चढा हो कि सुननेकों तो सब सुन लीजिए 
और भीतरमे यह बोलें कि बात तो तुम्हारी सच है मगर चलेंगे हम ऐसा । तो उससे त्तो 
सकट नही मिंटता । भरे जो सच है उस मार्ग पर थोडा बहुत तो चले । ज्यादह वही/।चल 
सकते तो कभी तो सोचो । कभी अपने ग्रापमे हष्टि तो दो। कभो भीतर विराजमान 
भगवान स्वरूप परमात्माके दर्शन करके बाहर ही बाहर आंखे फाड फाडकर ग्राखोकी तक- 
लीफ देना, मनको तकलीफ देना, यह ही बात मत करो । कुछ तो चिच्तन करो अपने श्रापमे 
कि मैं केवल ज्ञानप्रकाशमात्र हूँ। श्रन्‍्य में कुछ नही । ३ 
श्रात्पाके नते संकट होनेकी विधिका विचार-- देखो जिस विधिसे जो काम, होता है 
नको अरपनानेक़ी विधिसे ही 


सी बिचिसे हों सकता है। शाच्तिका काम: तो ज्ञा 
विधि करके आप समभने की. श्राशा करे तो 


लिखा है कि एक राजा साघुके पास गया, 


वह काम उ 
होता है, दूसरी झ्जौर कोई विधि नहीं । अन्य 
वह व्यर्थंकी चीज है। एक ऐसा कही चुटकुला- 
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उसके कोई सम्तान न थी। राजां हाथ जोडकर पासमे बैठ गया । साधुने आ्राशीर्वाद दिया 
ग्जौर कहा बेटा क्‍या चाहते हो ? --राजा बोला, महाराज मेरे कोई सच्तान नही है, कृपा 
करके आप मुझे सन्‍्तान होनेवा आशीर्वाद दे दीजिए | “अच्छा, हो जायगा | राजा ग्रति 
- प्रसन्न हुआ और अपने महलमे प्राकर सारी रानियोसे सारा समाचार कह सुनाया । राज 
घरानेमे प्रसन्‍नता छा गई । राजाने कहा-देखो श्रब तो'सतातन होनेका आशीर्वाद मिल हो 
गया, श्रब तो कुछ चिन्ता की बात नहीं, सन्तान अवश्य होगी, अब तो अपन लोगोको खूब 
धर्मष्यानमे लगना चाहिए, सयमसे रहना चाहिए, ब्रह्मचयंवा निर्दोष पालन करना चाहिए । 
रहने लगे ब्रह्मचर्यादिकसे । दो तीन वर्ष बीत गए। पर कोई सन्‍्तान न हुआ । राजा पुनः 
साघधुके पास पहुचा और बोला--महाराज जबसे आपने मुझे सन्‍्तान होनेका आशीर्वाद दिया 
था तब से हम लोग खूब नियम सयमसे, ब्रह्मचर्यसे, बडे धर्म घ्यानसे रहे, पर सन्तान तो 
नही हुप्रा ? ““अरे भाई सनन्‍्तान इस तरह से न होगा । जो काम जिस विधि से होती है 
वह उसी विधिसे होगा । सन्‍्तान होनेवी विधि है उपद्रव । उपद्रव करो तो सन्तान होगी । 
संयमसे रहो तो शान्ति मिलेगी। ऐसे ही मोक्ष पाने की विधि है--ज्ञानको श्रपनाये, मैं 
ज्ञानस्वरूप हूँ, ज्ञानतिरिक्त मे और कुछ नही हूँ । मेरे मे राग मत बसो। परिस्थिति है; 
घर मे रहते है, भूख लगेगी, सारी बात करेंगे, पर श्रद्धामे रागका अश भी न आये, मेरा 
कही कुछ नही । मेरा तो केवल मे ज्ञानप्रकाशमात्र हूँ । विसीका लगाव मत हो, किसी पर 
राग मत हो, श्रद्धामे तो परमाणुमात्र राग न हो तथा पौस्ष इसके श्रनुरूप हो । अरे सब 
जीव स्वतस्त्र स्वेतन्त्र हैं, सब श्रपने अ्रपने कर्म लिए है, जैसे श्रापके धरमे रहने वश्ले जीव 
वेसे ही दुनियामे रहने वाले जीव । कोई अन्तर नही हैं । मे सबसे निराला हूँ। अपने ज्ञान- 
स्वरूप को देखे, उस ज्ञानभावकों अपनाये, उससे एक ऐसी हिम्मत श्रायगी कि कठिन से 
कठिन सकट श्राने पर भी झाप घबंडायेगे नही । जो बात बहुत-बहुत सिखाये जाने पर भी 
न आयगी वह यात इस ज्ञानस्वरूपमात्रकों अ्रपनानेसे अपने आप झरं जायगी । ज्ञानमात्र यह 
में है, अन्य कुछ नही हूँ । इसका अभ्यास बन जाय तो 'दूसरे को सताने की वृत्ति बनेगी ही 
नही । जो बात बहुत बहुत सिखाने से भी नहीं बनती वह बात एक न्ञानमात्र अचन्‍्तस्तत्त्वको 
निरंख लिया जाय तो अपने श्राप बन जांयगी । 
कषाय न करनेमें महत््त---भाई किसी दूसरे की कोई बात सुनकर क्रोध न करें । 

अपने झ्राप सोचले, बोले कम, धीरे बोले । अपने मन को तो दु.खी चाहे करदे, मगर दसरे 

को दुःखकारी मर्मभेदी वचन न बोले--तुम श्रपने मनको दु खी कर दोगे तो दूसरे ही मिनट 
में उसे मिटा भी तो सकते ही । तुम्हारा मन तुम्हारे पास है। तुम्हारे हाथ की बात है । 
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शञानप्रकाश लावो ओर प्रपना दु.ख दुर करलो । ओर, तुमने कोई कुबचन बोलकर दूसरे के 
मर्मको भेदने वाले वचन बोल दिये तो बताश्रो श्राप उसके दु खको कैसे टाल सकेंगे ? उसके 
दु'खको टालना आपके वशकी बात नही है । श्रगर आप ने किसीबो दु.खकारी वचन बोला 
तो क्या वह चुप रहेगा ? उसके भी कपाय है। वह आझ्रापको जवाब दगां । जैसे कहते हैं सेर 
को सर्वासेर मिल जाना । तो बुबुद्धि की तरह हृठ मत करो। श्र ऐसा अपना जीवन 
बनाओ कि मुझे कुछ भी क्रष्ट हो, मेने कोई भी कार्य प्रारम्भ किया हो मगर कोई मुझे 
समभा देता है कि इस बातमे भला नही है, उसको तुरन्त मेटनेमे तुम्हारा उपकार है । श्रव 
ऐसी हठ न करो कि हम तो दुनियामे ऐसा होकर ही रहेंगे । किसी भी वातका हुठ न 
करो । धरमे, दुकानमे, समाजमे, देशमे कही भी हठ न करो । समभमे ज्ञान की बात श्राये 
तो उसे तुरन्त अपना ले, शरम छोड दे, लाज छोड दे । किसका कि इसने मुझे ऐसा कहा 
था, मुर्के ऐसी वात बोल दिया । अगर में इसे मेंट दूं” तो लोग भेरेकों क्‍या कहेंगे ? बड़ा 
पुरुष कोई यो नहीं वनता वडा बनना है तो कष्ट सहो भर समता रखो । और दूसरो का 
भला सोचो । सक्ट सहो और दूसरोका भला सोचो | यह वृत्ति रहेगी तो महत्ता बढेंगी, 
अन्य प्रकारकी वृत्तिमे महत्ता नही बढती । 
बडा होनेका उपाय कष्टसहिब्प]त्ा--भ्रौज भी एक भोजन की चीज बनाते व बन- 
वाते है ना---क्या ? बडा। आपको मालूम होगा कि वह 'वड़ा' कैसे बना ? यह यो बना 
कि पहले जब खेतमे खडा था, सुखाया, फिर वलोंके पैरसे रुघवाया, फिर चकक्‍कीमे दल्ा, 
फिर सामको वह उडद पानीमे भिगोया, रातभर पानी में पडे रहे | वहा कष्ट सहा । देखिये 
वह अजीव है, कप्ट नही है मगर एक अलकारमे कह रहे हैं । तो रात भर पानीमे रहने के 
बाद सुबह पहिले उसे धोया गया, उसका छिलका उतारा गया, यह उस पर पाच्वी आपत्ति 
है । उसके वाद सिलवट्ट मे पीसा गया, यह उसपर छठी आपत्ति हुई, फिर उसे फेंट फेटबर 
उसकी सकल विगाडा, यह उस पर सातवी आपत्ति हुई, फिर उसे गोल मटोल बनाकर 
तपती हुई कडाही मे पटक दिया, यह श्राठवी आपत्ति हुई । जब वह बडा खूब पककर हल 
गया तो उसमे एक लोहे की सीक छुसेड दिया यह देखने के लिए कि कही वह कच्चा तो 
नही है। यह उस पर नवमी आपत्ति झआयी। इतनी-इतनी आापत्तिया पाने के बाद उसका 
नाम 'बडा' हुआ । यहा कोई पुरुप चाहे कि मेरे को अच्छा श्राराम रहे, पद-पद पर रोज- 
रोज प्रशसाये मिलें कष्ट न आये मेरे पर झौर में बडा कहलाऊ तो ऐसा हो नहीं सकता । 
दसो गालिया सुननी पड़ेगी, श्रनेक विपत्तिपा -सहनी पडेगी, और तुम घीर रह सके झौर 
दूसरों की भलाई की बात सोच सके तो तुम्र महान हो सकते हो । यह तो बत- 
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लाया है बाहर के लिए महान, मगर खुद के लिए भी महान कब बन संकते ?, कष्ट सहि- 
घ्णुता एक बहुत बडा गुण है। कितने ही सकट आये मगर उनको समता से सहनेकी प्रकृति 
बन जाय तो वह बडा बन जायगा । भगवान सुकौशल इसी तरह तो मोक्ष गए 4- उनकी 
साधना तो देखो कि कितना-कितना कप्ट सहने पर भी वे श्रधीर न हुए, तब उन्हे निर्वाण 
हुआ । शेरनी खा रही है तो भी उसे कुछ सोच ही नही रहे । श्रथवा मानो पहले सोचा भी 
हो तो भले ही सोचा हो, मगर उसका उपयोग बदल दिया, उपयोग निज ज्ञानानन्द स्वरूप 
पर जगा दिया और ज्ञानप्रकाश हो शञानमे समा गया। प्रथम तो कुछ सोचा ही नही, भ्रपने 
आत्माके स्वरूपमे मग्न रहे । ऐसे-ऐसे कष्टोके सहने पर कहान होता है । देखो कष्ट सहने 
पर भी आनन्द रहता है। आप अगर शुद्ध भावसे कष्ट सहेगे तो श्राप प्रसन्न रहेगे । कष्ट 
तो तब कहलायगा जब सक्‍लेश करे | जब कप्ट सहते हुए में सक्‍्लेश नही किया जा रहा है, 
भीतर प्रसन्न रहे तो फिर सकट वया है ? तो भ्रपने श्रापके उद्धार के लिए भी करना क्या ? 
कष्ट सहते रहे, कष्टसहिष्णु बने रहे । इसकी कमी ग्रुहस्थमें है तो वह सफल नही हो 
सकता, त्यागी में है कमी तो वह भी सफल नहीं हो सकता । साघुमे है कमी तो वह भी 
सफल नहीं हो सकता । तो इस कष्ट सहिष्णुताका श्रादर करो। हमारी एक पुस्तक है 
“मनोहरपद्यावलि” वह गृहस्थ।वस्थाकी बनी हुई है। उसमे एक भजन है--“प्यारी विप- 
दाओ आदो ।” अर्थात्‌ ऐ विपदाओ्ो, तुम मेरा वैभव हो, आवो खूब आवो । “सम्पत्तिको 
छल जान न॒पायो, याने बहुत रुलायो, प्यारी विपदाओ आ्रावो ।” मेने सम्पदाका छुल नही 
जान पाया, और इस सम्पदा ने मेरेको बहुत रुलाया, बहुत दु खी किय। है, इसलिए हे प्यारी 
विपदाओं आवों । विपत्ति पाकर पाण्डवोका उद्धार हुआ, विपत्ति पाकर सुकुमाल सुकोशल 
का उद्धार हुआ । विपत्ति पाकर अनेक जीवो ने अपना कल्याण पाया। सम्पदा सम्पदामे 
रहकर मरकर तो लोग नरक ही गए । कोई चक्रवर्ती सम्पदा सम्पदा मे रहा, ज्ञानमे वेराग्य 
की बात नही लाया, तो जिसमे बडा सामर्थ्य है, बडा पुण्य है, बडा पराक्रम है और बह 
त्याग की बात न लाये तो वह चक्रवर्ती नरक गया, यह बात बतायी गईं । यहां तो सम्पदो 
हो क्या है। जरा जरा सी बातमें लोग मान बैठते हैं कि मेरे पास बहुत कुछ है, परन्तु है 
कुछ भी नही | तो सर्वप्रथम बात यह सीखे कि हमे तो अपने जीवन मे कष्ट सहिष्णु बनना 
है और दूसरोका भला सोचना है। कितने ही कष्ट श्ाये मगर हमे दूसरों का बुरा नही 
सोचना है। एक प्रकाश मिलेगा, ज्योति मिलिगी । और खुद भी प्रसन्न रहेगा । दूसरो का 
भला सोचे । कष्ट जो आये तो उन्हे कष्ट मत जाने ऐसी स्थिति बने तो वहा जो जिसका 
ग्रालम्बन लेकर आना होगा वह श्रपने श्राप श्रायगा । तो ज्ञानमात्र जो निज स्वरूप है उस 
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को श्रपना लें, यह मै हैँ, श्रगर यह बात बन गई जो बात वहुत्त वहुत सिखाये जाने पर भी 
नही श्राती कि कष्ट सहिष्णु बनें, जिसने ज्ञान मात्रको हपना लिया उसे कष्ट सहिष्णु बनने 
में देर न लगेगी । जो बात सीख सीखकर नही आती वह बात बिना सिखाये झ जायगी । 
अगर एक भीतर का मन्त्र श्रा गया क्रि जो ज्ञानत्वभाव है, जो निरपेक्ष ज्ञानस्वरूप है वह मे 
है, इतनी भ्रगर हढता आ गई तो आकुलतामे अ्रन्तर श्रा जायगा, अ्रन ुल प्रनुभवकी वृद्धि 
होने लगेगी । 

प्रमाण व नयो से प्रभुसम स्वभाव की परख द्वारा श्ात्मशुद्धि करने का श्रतुरोध- 
यह आत्मा जो अपने श्राप सुखी होता है, दूं खी होता है, ससारमे जगह-जगह जन्म लेकर 
मरण करके अपने अमूल्य क्षण व्यतीत करता, उस आझात्मांका क्त्यण है तो श्रात्म-श्रद्धानं, 
आत्मज्ञान और ओआत्मरमणमे है। यह बात चाहे श्राज करली जाय तो श्रबसे छुट्टी मिल 
जायगी सकटो से, या जब करने मे श्राये तब से कर लीजिए । तब तक दुख ही भोगना 
होगा । तो क्यों न बडे उपयोग से बडे पुरुषार्थ से श्रपने आपके कल्याण की बात श्रभी से 
करली जाय ? देखिये--प्रात्महित और परिम्थितिवश गृहस्थीमे रहते हुए दोनोमे विशेष 
विरोध न आयगा । मुक्ति के लिये सांधक तो निग्र न्‍्थ अवस्थो ही है सिद्धान्त की बात | घर 
मे रहना, कामकाजमे रहना, सब कुछ करते रहना पर जरा साथमे प्रात्मश्रद्धान, श्रात्मज्ञान 
झ्ौर आत्मरमणका उपाय बनाते रहना यह वर्तन शान्तिका साधक है। वह आत्मश्रद्धान 
कैसे हो, उसके लिए हो यह सब प्रकरण चल रहा है कि वस्तुस्थरूपकी बहुत सच्ची समझ 
बनावे । वास्तव मे तत्त्व कैसा है, जीव क्या है ? श्रजीव क्‍या है ? पदार्थंका क्या स्वरूप है? 
सत्य ज्ञान बनावे । उसका उपाय चल रहा है---"प्रमाणनपैरधि गम ” तत्त्वका ज्ञान, पदार्थ 
का ज्ञान प्रमाण और नयोके द्वारा होता है। नय तो जानता है शरण अशको और प्रमाण 
जानता है सवोंश अशीको, प्र्थात्‌ जेसे ज्ञान, दर्शन, चारित्र, आनन्द पर्याय भिन्न भिन्न एक 
एक बात को समझे वह तो नयका विपय औरु समग्र आत्मा जैसा, वह है प्रमाणका विषय . 
तो इसमे भी अ्रश और अ्शी देखिये--शक्ति श्रौर पर्यायका जो पिण्ड है वह द्रव्य कहलाता 
है। यहा तीन बाते समझना है--दु्रव्य, गुण और पर्याय । जेसे देखिये--यह जो श्रात्मा 
पूरा पदार्थ है बह द्रव्य है ओर श्रात्मामे जो शक्तिया है--ज्ञानशक्ति, दर्शनशक्ति, चारित्र- 
शक्ति, श्रानन्दशाक्त श्रादिक ये सब गुण कहलाते हैं। और इस शक्ति का जो विकास है, 
प्रिणमन है वह पर्याय कहलाती है। द्रव्य गुण पर्याय की यथा्थे समभ होना जरूरी है, 
भगवान में शौर अपने मे कुछ, तब ही समझ पार्येगे जब हम द्रव्य, ग्रुण, पर्यायका यथार्थ 
निर्णय करते हो । देखो प्रश्न श्ररहत और हम द्रव्यसे एक समान हैं, चेतन द्रव्य में हूँ। 
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चैतन्यप्रकाश, गुणपर्यायका पिण्ड मैं हूँ । गुणपर्यायका पिण्ड प्रभ्चु है और गुणके भी समान 
है। मेरे आ्रात्मापे जो शक्तिया है वे शक्तिया प्रभुमे है ज्ञानशक्ति, दर्शनशवित, आ्रानन्दशक्ति, 
शवक्तिसे भी हम और प्रभ्न॒ समान है, द्रव्यसे भी हम व प्रभु समान है, श्रन्तर पडा है तो 
पर्यायमे झन्‍्तर पडो है। “अन्तर यही ऊपरी जान, वे विराग यहाँ राग वितान ।” हममे 
भ्ौर प्रभुमे जो अन्तर है वह एक ऊपरी अन्तर है। ऊपरी श्रन्तर क्यो कहते ? है तो भीतरी 
श्रन्तर याने मुझमे रागठ्ठ घ चल रहे है और प्रभ्भमे राग घ नही हैं, तो ऐसा पझन्तर है, पर 
ऊपरी श्रन्तर यो कहा कि स्वभावमे अन्तर नही है, स्वभाव है अ्न्दरकी चीज और पर्याय है 
ऊपरकी चीज । ऐसी बात दृष्टिमे रखकर समभना है कि भगवानमे और हममें पर्यायका 
अन्तर है । * हु 

अगुद्ध पप यहा व्यय करते शुद्ध पर्यायक। श्राविर्भाव करनेका सामथ्य-पर्यायं तो हमारी 
वर्तमानमे खराब है। वह ठाली जा सकती है और शुद्ध पर्याय श्रा सकती है । जैसेकोई पानी 

ठडा रखाहै एककलशमे और एकमे गर्म पानी रखाहो तो पानी पानीकी श्रपेक्षातों दोनो बराबरहै- 

यहभी पानी वहभी पानी,भौर पानीका जोस्वभाव है उसे देखे तो वहबराबर है । जो गर्मपात्ती है 
उप्तेभी यह कहेगे कि इसका स्त्रभाव ठडा है और जो ठडा रखा है उसको भी यही केहेगे तो 
स्वभाव से भी बराबर दिख रहा, द्रव्यसे भी बराबर दिख रहा, पर लक्षणका अच्तर है। 
उसकी दशा ठडी बन रही है और इसकी गरम । तो हममे और प्रश्मे जो अन्तर है वह 
पर्यायका अन्तर है | प्रभुकी दशा वोतराग की हो रही है श्रौर हमारी दशा रागह्व प भरी हो 
रही है | यह अन्तर है, तो यह अन्तर टाला जा सकता है। यही कर्म हो गया । तो उसका 
कमे ईन्चन टाला जा सकता है। उसको फैला दीजिए अथवा कोई ठडी मशीन में रख 
दोजिए या हवा कर दीजिए, ठडा हो जायगा | तो जो पर्यायमे बिगाड़ है वह बिगाड़ दूर 
किया जा सकता है। तो यहां यह विश्वासमे लेता है कि मेरे स्वभावमें बिगाड नही है, 
पर्यायमे बिगाड है, स्वभाव मेरा वह है जो प्रभ्ुका है। द्रव्य मेरा वह है जो प्रभुका है, इस- 
लिए उत्साह बने कि मै प्रग्यता पा सकता हूँ, जरा यहा के संसौरके इन टुकडोमे चित्त लगा- 
कर अपने को बरबाद करना योग्य नही है। ये ससार के समागम ये शब वया है ? धन 
वभव क्या है ? ये टुकडे ही है। बाह्य चीज है, मेरे से भिन्न है, मेरे काम में नही श्राते है । 
मेरे काम तो मेरा ज्ञात आयगा ज्ञान सही बनेगा तो शान्ति मिलेगी, ज्ञान विपरीत बन 
गया तो अशात्ति हो जायगी। तो मेरी शान्ति अशान्तिका जिम्मा तो ज्ञान पर निेर है, 
घन पर निर्भर नही । घन अधिक हो तो शान्ति मिलेगी यह कोई नियम नही बल्कि घन 
अधिक होनेसे और अशान्ति बढ़ेगी । धन कम हो तो क्या अशान्ति हो जायगी ? नही। 
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अज्ञानीको अशान्ति है, अज्ञानीकों तो हर स्थितिमे श्रशान्ति है और ज्ञानीको 'हर स्थिति । 
शान्ति है। शान्तिकों कारण है तत्त्वज्ञान, श्रात्मज्ञान । तो जो असली उपाय है शान्तिका 
उसमे हमे कितना समय लगाता चाहिए ? कितना उद्यम करना चाहिए । जरा यह अपने 
आपको सोचने लगो, उस काममे कितना हम समय देते हैं और कितना उपयोग लगाते हे | 
आवश्यक काम समझ रहे है दुकान जाना, घर बैठे रहना | श्रभी चाय पीना, नास्ता करना, 
भोजन करना श्रादिक बड़े ग्रावश्यक मान रखा है शौर धर्मका काम, मन्दिर वगैरह जानेका 
काम प्रवचन सुनना, वत्त्व चिन्तन करना आदि इनको आवश्यक नही समझा । जब समय 
मिलेगा तब कर लेगे, यह सोचते है, पर ज्ञानी को तो यह बात आ्ानी चाहिए कि हमे तो 
अधिकाधिक इसके लिये जितना समय मिले उत्तना उपयोड दें, ब्राकी समय अपने ढुकाने 
आदि धन्धोमे लगावे । इतना समय तो ज्ञानाजन के लिए घरसाधना के लिए, संत्सग के 
लिए है। बाकी जितना समय मिलेगा यह काम धन्‍्धेमे लगायेंगे ) 

घर्मकी सुस्यत्तामे हितमा्गंका लाभ--भैया ! मुख्यता देनी चाहिये धर्मके काम की । 
जो आ्रानन्द निर्मोह रहनेमे श्रोर मन्द कषाय रहनेसे है वह आनन्द कही मोहमे पाया जा 
सकता ? कया क्रोघ, मान, माया, लोभमे पाया जा सकता ? बड़ा एक ठडे दिलसे, बडी 
गम्भीरतासे विचार करना चाहिये, और यह निर्णाय करना चाहिए कि बस मेरा कतंव्य तो 
यह है कि मोह तो रंच भी न करे, थाने किसी पर पदार्थ को मैं अपना स्वरूप या अपना 
सर्वस्व न समझें । भिन्न जानते रहे । प्रत्येक पदार्थे स्वतग्त्र है, भिन्न है, किसी भी पदार्थसे 
मेरा सम्बन्ध नही है, लेकिन मोह मिटे, क्रोष, मान, माया, लोभादिक कषायें घटाये, पर 
हिम्मत ऐसी बनावे कि क्रोध न जग सके । क्रोधमे बुद्धि जल जायगी, भ्रापका खुदका ऊुछ 
बिगड जायगा । जिस विषयमे झ्रापको क्रोध आ गया उस काममे आपका ही कीम विंगड 
जायगा । भर, की बात जाने दो, भ्रदालतोमे जो चतुर वकील होता है. वह कोई ऐसी बात 
छोड़ देता है कि जिससे दूसरे वकीलको क्रोध अ। जाय । दूसरे वकीलकों क्रोध झाया, बच 
उम्तका काम बन गया । क्योंकि क्रोधमे बुद्धि हर जाती क्रोधमें दिमाग नहीं चल सकेता। 
क्रोधमे वह जो कुछ सोचता होगा वह भी न सोच पायगा । बस उसकाकाम बिगड़ जायगा। 
जिस कामको लक्ष्यमे लेकर क्रोध किया जा रहा वह काम बिगड जायगा। क्रोघ से कोई 
सिद्धि नही.मिलती । श्रब श्रपनी गई बातो को भी विचार लो, जब कभी भी क्रोध किया 
तब कौन सा लाभ पाया ? तो इतनी हिम्मत रखना है ज्ञानबल के द्वारा कि क्रोध उलन्न 
करनेकी घटना सी कितसी ही प्राये तो भी मेरेमे क्रोध मत जगे । क्रोधसे मेरं गुण कुक 
जायेगे, क्रोधमे, मेरा. काम बियड जायगा । अरब दूसरे--क्रोधसे भ्रयस फेल जांयगा । बड़ा 
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क्रौधी है, जरा जरा सी बातमे गुस्सा आरा जाता है। लोगोको विश्वास' नहीं रहता है। प्रेस 
से हृदय खोलकर. बोर्लनेकी हिम्मत नही द्ोती क्रीधी पुरुषको। उसे कौन सा ,लाभ मिला 
क्रौचसे ? इसी तरह मान |घमड बिल्कुल व्यर्थंकी चीज है ।,मानसे मान नहीं मिलता, घमंड 
करनेसे सम्मान नहीं. मिलता । घमंड न हो, नम्रता हो, सब ,जीवोके प्रति प्यार हो । चम्रता 
से चला- जाय॑/ दूसरोको झादर दिया जाय, अ्रपना श्रादर घटाया जाय, ,अपनेको एक, नृम्र 
बनाया जीय । मै कुछ नही' हैँ, इस तरह का नञ्र -पुरुष हो, ऐसी चेष्दा हो. उसकाः सृम्मान्न 
भी है, यश,भी है, खुंद भी प्रसन्न है, दूसरे भी:प्रसन्च है। भला बतलाझ्नो , लोग .बड़ा घन 
खर्च करके भी दूसरेंको खुश रखना चाहते है। इसने म।ना कि धनका त्याग-करे, दोन दे 
तांकि दूसरे लोग खुश रहें और ,यदि आपके प्रिय वचन बोलनेसे, आपके नम्र रहनेसे, श्रापके 
शान्त रहतेसे कोई-जीव सुखी हो जाता है तो यह तो भली बात हुई । इसमे तो -श्रापको 
कुछ घन,भी :ख़र्चे नं करना पडा और देखो - कितने ही लोग सुखी भी हो गए। तो फ़िर 
खुद भी शान्त हो जाये और दूसरे भी ; शान्‍्त हो सके; ऐसा उपाय क्यो -नही किया, जाता 
यहू उपाय झ्रभी तक नही क्र. पाये इसका' कारण कया है कि भ्रज्ञानी ,जीवो का सम 
अ्रधिक समय रहता है । ज्ञानी, सतोका सग थोड़े समयको मिलता है। तो जब अ्ज्ञानी 
शोही जीवोका,;दुप्ट जीवो का, छुली कपटी जीवोका संग भ्रधिक समय रहता. है, दुकानमे, 
घरमे सर्वश्न जब अ्रसंग रहता. है तो उसीमे दिलचस्पी भी बनती है, वैसे ही परिणाम बनते 
है, तो फिर कहांसे शात्तिक़ा उपाय ब्रनाया जा सके ? ै अल 
तत्वज्ञानफे साधत्भुत शास्त्रास्यासका महत्व-पूजा करनेक्रे बाद जो ७ बात्ते मांगी 
गई हैँ भगवानसे ७,भावनाये जो बतायी है पूजकने वे क्तिनी कल्याणमयी भावनाये है।--- 
शास्त्रांभ्यासो जिनयतिनृति: सगति स्वंदायें" । सद्वृत्तोनां गुगगणकथा दोषवदि च मौनयु- 4 
सर्वेस्याविप्रियहितक्वों भावना | चात्मतत्त्वे । संपद्य ता मम ,भवभवे “भावदेतेउप बर्गः । 
भर्थात्‌ हे प्रभो, जब॒ तक मेरेको ,मोक्ष प्राप्त नही होता तब तक मुझे ७/बांते भव-भवमे 
मिले 4 (१) शास्त्राम्यास--्माच्नाय सर्मतभद्रमहाराजने शीतलनाथ भगवान की स्तुतिमे 
कहा है---न, शीतलाश्चन्दन चन्द्रश्मयो नगाद्भुमम्भोनच हारयप्टय ।- यथा भुनेस्तेषनघ- 
शान्‍्त रश्मयो शश्राम्बुगर्भा. शिशिराः विपश्चिततामु--शीतलनाथकी स्तुतिमें” बताया है कि 
शीतल न तो चन्द्र है, न चन्द्ररश्मि है, न गंगाका जल है, किस्तु क्‍या है? हे प्रभो। जैसे 
तुम्हारे वचन किरण पापरहित, निष्पाप, हितकारी जो झ्ापकी वाणी है वही वास्तवमे शीतल 
है, भ्रन्य कुछ शीतल नही । क़ोई मनुष्य इष्ट वियोग से- दु.खी हो या किसी भी कांरण दु.खी 
हो, उसे मधुर वचन, हितकोरी वचन, तत्त्वज्ञान भरे वचन, सच्चे वचन-उसे सुनने को 
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पमलेः तो उसके भीतर, का श्राज्ञाप, : भीतर 'को-क्लेश धुर- हो जाता है ब्रह बाहरी विन्ार्से 
दूरनेही हो सकता ॥ ब्रहुत बडे लक: केल्नी फ्रेम वाल़ेः करोड़प्ती लोगोके प्रायः ?करके.हाएं 
फेंले हो जाता हैं-ःञ्रथवा वे बीमार« बने रहा करते हैं;तो | उसका कारण क्‍्या/हैः ” उसका 
कर्ण : यही है कि. प्रर पक्षर्थों मे जो भझ्ात्मबुद्धि 'जलगी है, जिन-कारणोसे-बहुत-व्यग्रताःहो 
जीती है, शल्य हो जाती है १- बीमारी 'हो जाती है ॥ ऐसे! पुरुपका: रोग॑-वंया: क्रोईहवहर: मेंटे 
सेकेंगा * बेंह डाक्टर दवा/तों देता हैं. /पर-औषधि नही दे पाते ॥7देखिंये- एकः्त्रीः होती हैं 
औषधि और एक होती है दवा । दव्ाको?कंम-ताँ है बी मारीकी, रोंगकों दवा दिनागः वह मु 
से रोगैको खतंम नहीं करंती, वंह अ्रच्छी चीज नही; और ओऔपपद्नि अच्छी | ची ज॑ः है .।7 क्योकि 
ओषेधि से सेमेयरती कुछ'अधिकें' लग जोत हैं- पर शेग मूलसे खितम॑ हों. जाता है? अग्रणी 
दवा डाक्टर ने जो “दंवा दी उससे “तुरन्त तो रं ग॑ दवे जोय॑गेएं मगर बॉर्दिमें फिर उभडे 
जयिंगो, मगर आयुर्वेदिक आषधि से रोग मूलसे निकले जार्थंगों 5 तो ऐसे ही समर्भिये कि 
हमे अगर किसी कारण से दुखी है, दिलें घबर्श गया/है तो: ऊपरी उपचार द्वोकी काम 
करेगा; भगर औपसधि का काम तो 'सित्ल्वेज्ञॉन हीं करेगा )'' कोई वीर पुरुष होंता हैं? तीः वीर 
पुरैषेंकी युद्धमे तलवार चलाते चलेंति कोई गैर्दने भी'कॉटले तो भी “उसके बेगेके करिए होथ 
चलते हैं, गर्दन कट जानेके बादंभी हाथे के वेंगसे वेलनेस दो घोर सिंपोही-मार' डर्लिता हैं | 
हॉलौकि उसमें कुछ बात नहीं रही, सगर उसकी जो'बेग है, उसके जो असर ' है सिर कटे 
बादभी उससे दो चार सिपाहियोके गर्दन कैंट जाते हैं 4 ऐसे”ही' समभिये---तेत्त्वशॉनि' का 
जिसके बले हैं वह त्त्वज्ञानमे उपयुक्त ने रहे तो/भी सेस्कोर्र शनैर्क' रोगी की ली यो ही 
मिटा देता हैं। किंसीकों कोई सेग हो श्रोरें' वह मर्मेमे/ रखे! कि मेरेबो रोग हों गयीं हैः क्या! 
किये जाय ? कही बढ न जॉर्य; कुर्छ खराबी न हो जो, तो वह रोग और बंढेंगां। और जो 
तत्त्वेज्ञान जंगे कि मेरेको तो कोई रोग ही' नही, 'मैं तो 'रोगरंहिंतं हैँ. इस अकारनेए' बात 
प्रेशर चित्तमे-बनी रहे तो कितने' ही रोग जो ऊर्षेरेंपर तैरते है वे असर नहीं" कैरे पाते । 
तल्वेंज्ञान ऐसी चीज है”। अ्रच्छा, ग्रौर भी देखो-अंगरे मोर्नों किसीकों रोगरंहित शरीर मिला, 
या' कुंछ मौजकी 'चीज मिल जाय तो उसमे मीं उसके मिलनेका कांरण हैं धर्म । जीरवकों 
शरण है तो धर्म है । धर्मके'सिंवाय मेरा कोई दूसरी शरण नही । कितने भी शरण तले ली 
शरण मिलेगा आ्रापको सो धरर्म' मिलेगा येहां-ऊर्पेरेसे करने वाले घर्मकी बात नहीं कहे रहे 
है। किन्तु श्राप का जो भाविभेः स्वभाव है शुद्ध विशुद्ध प्लोताहप्ठा रहनो, सहज शनिमरत्रि' पा 
जै ज्ञानज्योति - रूपस्वभांवे है- उसमें यह देढती श्रो जि. कि मैं कीं यहें हैं, और 7 ह 
+ रा प 220 अत 
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तत्वज्ञान जगनेपर प्रात्मशौर्यका उत्साह --एक कुम्हारकों जंगलमे एक शैरका 
बच्चां मिल गया। अवाशेरक! छोटा वच्चा' हमेली' ती नहीं कैर' स्केता ।॥ किसी पर वह 
क्या: हमला केंरे '? मान लो, शेरती कही बॉहर चलों गेई, उसके बच्चा कुम्हारने पा' लिया 
ओर उसे 'ले| जाकर अपने शधोंके बीच /बाघ दिया । वह बंडा भी हो गयो | अब गधों पर 
तो-बोक लादा जाता,'कभी कभी उसे शेरके बच्चे पर भी कोई चीज लादी जाती । अब 
उर्स बच्चेंको उन गधोके बीच रहँते हुए कौफी संमथ/ही गया । उसे अरब यह ध्यान, ने ग्ख्हा 
किमै शेर हैं, वह तो येही समझ रहा कि मैःतों ऐसा हीं! हैं जैसे ये (गधे) है । वह उन गधों 
के बीच .उनकी ही भाँति दुखी रहा करता था ॥ एक बोर उसे 'बही कोई सिंह दिख गया.। 
उसकी ,गर्जता सुना॥ सोचा कि भरे यह तो मेश/'हीःजैंसा है श्रोहं मै गधां नही हु । मै 
तो सिंह हू, लो, यह सोचकर 'छलाग “लगाया और स्वतत्र हो गया । तो मेरा स्वरूप ती 
प्रंभुस्वरूप की तरह है ।'अगर अपने को क्रोध नही! है तो जैसे' सिह अपने को गधा अनुभव 
करता भा, ऐसे ही यह मै अपनेको ' भनुष्य-ह, स्त्री हूं,' व्यापारी हुं, फलानी जातिकां हू; 
फलाने बिराद्वरी का' हू । मैं रूपवान हुं ,'कुरूप हु, सन्‍्तान वाली है, यो कोई जब अपनेको 
मान लेगा तो उसकी “वर्जहसे यंह दुखी होती रहता' हैं । जिस 'सरमयें यह घ्यान' देगा:कि' यह 
मै शुद्ध ज्ञांनज़्योतिमात्र' हू , मैं कुछ नेहीं हु और लक्ष्य हो जोय*, हृष्टिमे 'श्रा जायगा : भीतर 
मे, मैँ.तो यह ज्ञानमात्र अन्तस्तत्त्व' हू। सारे सकटे विदा हों जायेगे । यहा कोई समभता, है 
कि मैं बच्चोकों पालने वाली हुं; घारकोःमे चलाने वाला हू , स्त्री, बहिन, बुर्श  आदिकःकी 
में रक्षा करत हु; तो यह बात उसकी भूठ है । वे!जीव नही है क्या ? उनके सीथ कर्म 
नही लगे है ब्रया/? और उत्तके जो-कर्म-बंसे हुए है उत्तका. उर्देय आता है तो वहा वह वात, 
नही चल रही।वया [-जैसी मेरे श्रात्मामे चात चल रही-चैंसे ही बच्चे बच्चेकी आ्रत्मामे बात 
चलती है-।-उन्का:उदय, है, हो- रह।!है। सारी:बात चल रही है; कर्म चल रहा है तो घरमें 
जिन-जिनके भोगनेसे वह धृत्तआ रहा है उच्र सबके, पुण्यके कारण वह सब काम चल रहा 
है, न कि श्रापकी एक अपनी श्रकलके-ऊपरु-चल रहा है4 फिर चिन्ता क्‍या करना ? जो 
होना है, सबका क़ैसा भाग्य है वैसा होता ही रहता है-। काम बिगड़ गया तो में बया करू .- 
सबका भाग्य ऐसा है। वह क्यो, वैसा क्यो ।. अपने ऊपर ही..बात-लादक्षे - कि मेरा भाग्य 
खराब हो गया.। . मेरे तो पापका. उदय है ? अरे आपके -पापका उदय नही, -आपके पा।पका, 
उदय तो यह है .कि जो आपका दिल इस बातमे .लग रहा कि मेरे पापका उदय है । यह तो 
ससारका काम है। हो रहा है, घह पापका उदय नही है। पापका उदय यह है कि जो- पर- 
हव्यम कुछ राग करता है, मोह कर॒ता है, लगाव रखता-है,अद्ञानक्रा अन्चेरा बना है भीतर 
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मे, वह है पापका उदय | ह ; - - 

« * लोकोत्तम पदका मार्ग---जो पापरहित निविकल्प शिवनायक परमत्रह्म जो मेरा 
अपने भ्ापका स्वरूप है सहज निरपेक्ष सत्त्व है उस रूप मानू” कि यह हु मैं तो सारे संकट 
दूर हो जाते हैं । सारी बाघायें दूर हो जाती हैं। इतनी बात मानले श्रौर, भीतरमे श्रद्धात 
करें श्रौर उस कुठेबको छोडें, श्र बाहरमें वृत्न मित्रादिकके प्रति जो लगाव-की गन्ध लगा 
रखा है, यही है सब मेरा सर्वस्व । इसके बिना मेरे प्राण नही;- इससे ही मेरी शोभा है। 
ऐसा जो एक कुटेब वांध रखा है परद्रव्यके साथ उसको तो छोड दीजिए और अ्रपनें - आप 
के भ्रीतर अपना जो सहज ज्ञानप्रकाश है उस प्रकाशरूप अ्रपनिको अनुभव करे | एक सेके०्ड 
भी तो श्रनचुभव करे, मुक्ति नियमसे मिलेगो, प्रभुता नियमसे प्राप्त होगी। भला लोग यह 
भी तो सोचते हैं कि मे वैभव सम्पन्न हो जाऊं,, में बडा कहलाऊ, में महान कहलाऊ' तो 
बडे महान की भी बात बतंलाझो । जगतेमे महान कौन है ? आप!तो यहां' बतावेंगे किसी 
घनिककों कि फलाने साहूजी महान हैं। अरे उनकी चिन्ता ।- उनका शल्य वे ,जानते हैँ। 
ओर. वे दूसरेकी मह।न सोचते हैं। देखिये श्रमरीका का ,जो- सबसे बडा घनिक है.फोर्ड, जिस 
जिसने फोर्ड नामकी कार निकाली है तो वह फोर्ड प्रपने यहाँ काम करने वाले मजदूरों को 
देखकर अपने मनमे यह ईर्ष्या करता था कि देखो य्रे मजदूर कितना सुखी हैं. ये.काम 

- करते हुए मे भी गाते है, रास्तेमे चलते हुए मे फालतु समयमे भी गाते हैं, रात भर खूब 

“अराम से सोते हैं । कोई कहेगा कि राष्ट्रका जो प्रधानमत्री हो गया वह है बडा | भरे 
उसमे भी क्या बड़प्पन की बात है । जब कभो कोई प्रधानमन्नी किसी कामके बिगड जानेसे 

गेंदीसे उतोर दिया जाता है, जैसे कि अनेक लोग गिरफ्तार भी कर लिए जाते हैं, देखों बेया 

' बंडप्पन रहा ? ' कौन है महान ससारमे, देखो तो सही ? कोई महान नही है संसार के 

प्रन्दर । भ्रगर कोई महान है तो प्रभु है महान । अगर महान बनने की उत्सुकता हुई हो 

तो ऐसे वास्तविक महान बनो, भूठे महान बनने की-बोत तो कोई श्रच्छी बात नहीं है। तो 

वह माद्दा कैसे प्रकंट होती ? वह होता भ्रात्मिश्रद्धान, आत्मज्ञान भौर आत्मरमणके प्रंसादसे । 

इस निश्चयरत्नत्रय को बनाने के लिएं क्‍या करना पडा ? तत्त्वज्ञानका भ्रभ्यास, चिन्तन, 

संयम, परसे हंटने' की बात, अभीष्ट ज्ञानोपयोग, यह काम उन्होंने केरना पडा। तब भ्रश्नत्ा 

पायी । यह ही काम करें उसी कामका यह प्रसग चल रहा है। हम पदार्थका बोंध कंसे 

करें? तत्त्वकां बोध होता है प्रमाण और नयोंसे । प्रमाण है सर्वाश को जानने वाला । तय 


है एक अ्रशको जानने वाला । । । 
जैनशासनको तत्त्वज्ञान पद्धत्ति--अ्रब जरा फिर ग्रे सोर्चेे-बताया था न, द्रव्य, प्रुण, 
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पर्याय । गुण तो शक्तिका नाम है, पर्याय कतेमान् दशाका नाम है, जो भी दशा होती हो । 
और द्रव्य गुग व पर्यायक सवृहका नाम है वह पिण्डका नाम॑ है, तो द्रव्य हुआ अंभी और 
गुण और पर्याय हुआ अंश, सगर जब इसका भी ज्ञान करने के लिए चलते हैं तो अंशी भी 
ग्रंकेला पडके रह जाता है और अ्रंश भी श्रकेला पड़कर रह जाता है । त्तब अंशी हुभ्रा द्रव्या* 
धिकनयका विषय और अ्रैश हुमप्ना पं्योयाथिकनयका विषय ।, देखो ना, वह अंशी भी अ्रेखण्ड- 
स्वभाव, वह द्रत्याथिकेनयर्का विषय है और गुणभेद श्रौर पर्यायकी बात, यह पर्याग्राथिकनय 
को विषय है । तो आखिर देखो-अशी भी तो एक नयका विषय बन गया। प्रमाण कहां 
रहा ? एक यह शंका सामने आती है । श्रशीका परिचय भी प्रमाण' नही है, विन्‍्तु नय और 
अशीका परिचय भी नय है। फिर प्रमाणका बिषय क्या होगा सो बत्तलाशो । प्रमाणका 
विषय अंशी और अ्रणश दोनो ही प्रधान रूप से जब॑ परिचयमें श्राते है तो वह. होता है 
प्रमाण का विंषय । केवल अशी प्रमांग को विषय नही, केवल अ्रश 
प्रमाणके विषय नहीं, किन्तु जहां शञ्रणे और अभ्रंश दोनो प्रधान रहते है, परिचय 
में आते है वह है प्रमाणका विषय ॥ अ्रञ्मको गौण करके श्र शीको जानता, द्वब्याथिक्नयकता 
विषय है । अ्र शीको गौण करके अर शको जानना वह पर्यायाथिकनय का विषय है और अ्रश 
ओर अ शी इन दोनोका सामान्यतया परिचय पाना प्रमाणका विषय है । अब उसका परि- 
चय करे। देखिये एकं अर शको जानना खराव नही, मंगर श्रद्धा सही बनाकर जांने तो 
खराब नही । प्रमाणसे ग्रहण किएं गए पदार्थमे श्रशको जानने वालेको नय कहा गया है । 
बस यही भूल खाई भ्रनेक दार्शनिकोने | वे दाशनिक जुदे-जुदे पड़ गएं । कोई आदमी अगर 
ऐसा! लडे किसी को देखकर कि मानलो एक हरप्रसाद.नाम है। अ्रब कोई हरप्रसादका परि- 
चय दे कि यह तो चुन्नीलालका लड़का है, कोई दूसरा बोला कि तुम गलत बहत्ते हो, यह 
तो जीवनलाल का पिता है, तो देखिये यह एक बेवकूफ़ी भरी लडाई बन जाती है न, ! भ्ररे 
भाई संत्य तो देखो, किस हंष्टिसे कहा जा रहा है । वह भी सत्य है,,यह भी सत्य है । मूठ 
कहाँ रहा ” बस यह लडाई चली दाशेनिको की। वेद्दात्ती फेहते है कि धस्तु नित्य एक 
सर्वेव्यापक है । अपरिणामी है । तो बौद्ध कहते है कि प्रत्येक वस्तु केवल सुलक्षण मात्र है। 

एक समयको ठहरतो है, दूसरे समय नही ठहरती, उनमे हो ग्या जंग. तो स्याह्रादी उनका 
समाधान करते है । 

* जेत शासन की सर्वेहितकारिता-- ज॑न शासन फितना एक सं्वप्रिय शासन है कि 
जिसके मांननेमे किसी को भी हिचक न करना घाहिएं, लेकिन झ्ाज़ उल्टां काम चल रहा 
है। अन्य भ्रत्य जो शासन है, धर्म हैं वे तो भ्रपनी बड़ी प्रगतिकी पा रहे है और जैन शासन 
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जो है वह गिरता सा जा रहा है। तो इसके जिम्मेदार वैन है. ?. इसके जिम्मेदार हैं “जैन 
शासन के मानने वाले जैनी लोग । उनके ही कारण जन शीसनका पतन हो रहा है। कोई 
समय था कि जैन को. देखकर अदालत के लोग जज लोग बहुत, प्रभावित होते थे । मानो 
कोई मुकदमा हुआ, उसमे अ्रगर॒ कोई जैन ग्रवाही देने श्रा गया तो उस .पर विश्वास करके 
जज उस, ज॑न के माफिक फैसला कर देता था । खजास्ची,भी प्रायः करके जैन होते थे-। 
कृभी इतना विश्वास जैनो पर किया जाता था, पर आज हम अपन्ने कर्तव्यों को भूल .गए 
व - दर्शन करना, मिथ्य/त्व 
त्यागना, अन्याय त्यागना, श्रभनक्ष्य त खाना झादि, उनको तो छोड दिया । कुछ समय पहले 
किसी की वारातं॑मे कुंछ जेन पहुच जाते थे तो वारातमे .खलभली मच जाती थी--अरे (दिन 
से खाना बनाओ, ब़हुत शोध करे बनाओ । बारात के बाकी लोगो के लिए तो जो-चाहे बन 
रहां। बैरा लोग प्ररोस रहे | अब तो घरके लोगोक़ो परीसना न पड़े इसलिए कुछ वेरा 
लोग भोजन १रोसने के लिए नियुक्त कर दिए जाते है। अगर घर के लोग परौसने लगे 
बैरा लोग न परोसने वाले हो तो कहंने लगते .कि काहे की घरात । यो, हम अपने आपके 
आचार विचार से गिरते चले जा- रहे है। तन्वज्ञान व होने से, सकुच्चित विचार वाल होने. 
से आज हम श्राप अंपने आचार विचार से पतित होते जा रहे है। हमारेशास्त्र हमारे घर 
मे रहे, हमारे मन्दिरीमे रहे, दूसरो के यहा न_ जाये, हमारे मन्दिरोमें दूसरे. लोग दर्शन 
करने न जा सके, यों/कितने सकुचित विचार है हम झ्रापके । अब आप यह सम कि कभी 
समय था ऐसा कि ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्योमे परस्पर विवाह .होता था श्रौर यहा जो इतनी 
लगन मिलाते है नां, उसमे वर्णमिलाते हैं कि ये वैस्य ब्राह्मण. मिले कि नही । थ्रा कोई 
समय, अब सकुृचित हो गए । होते होते इतना बटवारा हो गया कि भाई तुम्हारा, भ्रमुक 
जातिका गोत्र हे, श्रमुंक जातिका है--जैसे मानलो अ्रश्रवाल,. खण्डेलवाल''' तो ये भुपनी 
अपनी जातिमे ही विवाह सम्बन्ध करेंगे, इस तरह के अपने ,सकुचित विचार - बना लिया. ! 
तो यह हमारी एक संकुचित दृष्टि है, इससे हम अपने शाप को गिराते चले जा रहे हैं.। तो 
यह सब हम ' आपका दोष है जो हम सारे जीवोके फायदे पर ज्ञात मार रहे हैं। नही.तो 
जैन शासनका प्रचार होती | | 

ज्ञान और विरागतामे स्वात्मदया--तत्त्वज्ञान एक सर्वौपरि चीज है, सत्य, समझ 
कि मैं क्‍या हैं, मेरे से क्या है ? मैं हुँ एक शुद्ध ज्ञानज्योति माज़ 45 जो अपने श्राप हो सो ही 
तो मैं हूं। दपण क्या है ? एक स्व्छ प्रकाशमात्र । जैसे दर्पण है और उस पर कोई परका 
सम्बन्ध मिल गया, जो,कोई चीज़ श्रा गई ,झौर उसमे- छाया,झा/ गई-तो क्या वह छाया: 
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दर्षणका स्वरूप है? नहीं है।. मंगर शरीर-सूंगमे जुटा ् ग्रो है। शरीर भ्रौर आरात्मां का 
सम्बन्ध होनेके कोर जो बांत"गुज॑र रही 'है वैयी वह मैं हैँ / नहीं । जो मैं अपने आप हो 
अक्ता-ह सो ती-सै है ऑर शी किसी पर” पदीर्थ के संस्वरन्ध से बात होती हो “वह मैं नही 
हैं सही बात है'। मे तो वह जो स्वतत्र-हैं। स्वय अपने आ्रप शुद्ध है ।' अपने' भ्रीपके” शुद्ध 
है अपने श्रोपके बुद्ध के जो मेंही सकता हैं सो मे हैँ ।पर और कुछ नही ह' कभी-कभी 
ऑनिम प्राकरलोग कहने लगते कि दूसरों की दया से अगर हमे आराम मिलता है तो वह 
आराम सके सेवाहिए । मेरेमें प्रपनें आप जो कुछ हो वह मूल चाहिए। अजी जिसे कोई 
खुद भी कह बैठता कि अजी 'में न होता तो आपका काम न बनता । जब ऐसी एंहसान की 
बात कोई सुनता हैतो बह सौचता है'कि अच्छा, चाहे काम बिंगड' जाता मगर हससे काम 
ना करता तो में भ्रच्छा था 4 अभी किसी ने किसी को खुब भरपेर्ट भीजेन करा दिया भर 
भोजन कराने के बंद वह कहे कि केहो जी अच्छी भोजन 4.राया भा, ऐसा भोंजन तो तुमने 
कभी जिन्दगी में न'खाथां होगे । तो“वह 'तो यही 'सोचेगा कि इससे तो मे भूर्खा / रहता तो 
अच्छा थां। श्र मे”इसे कैसे कय करदू ? मुझे ऐसी भोजन न चाहिएँ । तो ऐसा अपने 
प्रैपिंमें क्यों नेही सीर्चा जाता कि शरीर के संम्बन्ध से, कर्म के सम्बन्ध से, किसी की प्रतीक्षा 
से, अहसान से अंगेर मेरे'को कोई सुख मिल रहा' है, इज्जत मिल 'रही हैं, कुछ मिल रहा हैं 
तो यह मुझ न॑ चाहिए मै तो अपने आप स्यकेला ही अपने आपमे जैसा हो सकता'हू + 
जेंसीं रह सकेती हू ,'जों मेरा स्वरूप है'।' बसा वह स्वैरेप मे चाहिए, वहें स्वभाव मर्भ 
चांहिएं,'मुभे परकेः सम्बन्ध से होने वाली बीते न चाहिए। ५. || ४ हा | 
- झती प्रेष्टा' रहनेका संन्देश---भैया ” जब' भी आप अपने स्वरूपकी ओर आयेंगे, 
अपने आपकमें खुद संन्‍्तोंष पायेंगे; तृप्त॑ रहेगे, यहां दृष्टि चलेगी | आपका 'मार्ग स्वच्छ 'हो 
जायेगा। आपकी अदर्भुतेःऑनरन्द् प्राप्त होगा कल्याण 'होगा, मुक्ति प्राप्त होगी । सारे ही 
लाभ हैं और बोहर्स पंदीर्थो पर लगाव करनेसे/ मोह करनेसे राग करनेसे अपने चिंत्त से वहा 
नुर्कन ही नुकसान है ।' बरेबादी ही बरबांदी हैं।।' उसमे लाभका कोई काम नही ।'फिर 
भी इतना विवेक रखनी है कि “जितना हमे करना पडता हैं बाहरीराग, बाहरीहँष “बाहरी 
विरोध, बाहरमे रहना, घरमे रहना, ग्रच्छी प्रकार बोलनो, कीस कंरना, ये सब' परिस्थिति 
के घेम है, मेरे आात्माके घंर्म नहीं:हैं । रहे रहे घंरमें) तो कंरेंगा यह ' संब पडढेंगाः मगर» मेरे 
ग्रात्मांका, जता हेष्टो 'रहनेका, जाननहार' रहनेकों धर्म नही हैं। जानलो, समभनें कै लिए * 
देखलो, बस जान लिया, देख लिया, इससे गर्म न॑ बढ़े,” रागमें न पडे तो कंल्या्ण मिल 
सकेगा । एंकछोंटी सी कथो 'है'कि एक सेंठ्स मुनि महाराजने कहां कि तुम देवदर्शन करनेका 
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नियम ले लो, तो उसने असमर्थता बतायी । मुनि महाराज ने पूछा कि तुम्हारे घरके सामने 
क्या है.? ““कुम्हार का घर । “वहां पहले क्या-दिखता है ? “ भेंसाका चाद । ” अच्छा 
तो-चांदके दर्शनको ही नियम ले लो । सेठने यह नियम ले लिया | एक दित्त बहुत ही.सुबह 
कुम्हार भेंसा को खानपर ले गया, सेठ पूछता पूछता चांद देखने खानपर गया | ज़िस्न समय 
सेठने चाद'देखा उसी समय खानमे अस्फियौ का हडा मिलनेसे सकित होकर क्रुम्हार ने 
ऊपर देखा । तब कुम्हार कहता-है--सेठ जी.सेठ जी । - सेठ कहता है बस देख लिया, 
देख लिया । ““अरे जरा सुनो तो ।* " बस बस सब देख लिया | सेठ घर पहुंच गया ॥, कुम- 
हार सारी ग्रसफिया लेकर सेठके घर पहुचा और कहा--तुमने देख तो लिया इन “असकफियों 
में से भाधी तुम ले लो। तब सेठ सोचता है कि मेने चाद ही तो देखा। उसका ही तो 
नियम लिया, उससे तो यह लाभ । फिर देव दर्शन मे न जाने वितना लाभ मिलेगा । उस 
का भी नियम ले लिया । तो देखो मात्र-ज्ञाता हप्टा रहने मे कितना लाभ है ? -, | / 
ससारके समस्त, ढु.खोकी मुक्ति यदि,श्रभीष्ट -है तो मृक्तिके मार्गमे लगना- चाहिए । 
मुक्तिका मार्ग है सम्यर्दर्शन,-सम्यग्ज्ञान और सम्यक्चारित्र । सम्यग्दर्शनका अर्थ प्रयो- 
जनभूत जीवादिक ७ तत्त्वोका श्रद्धान करना सम्यग्दशन है ।-औ्और, निश्चयत'- सम्म्ृरदर्शनका 
ग्र्थ है निज टकोत्कीर्णावत्‌ निश्वल शाश्वत प्रकाशमान जो एक ज्ञानमात्र स्वरूप है, उस रूप 
हीं अपने आपको अनुभव करना, -श्रद्धात करना, प्रतीति करना सो सम्यर्द्शन है, सम्यकत्व 
की प्राप्तिके लिए बुद्धिपुर्वंक पुरुषा्थ क्या करना चाहिए? वह पुरुषार्थ है ७ तत्त्वोका यथार्थ 
श्रद्धांन । श्रद्धा कब हो ? जव उसके बारेमे, कुछ ज्ञान हो । यद्यपि सम्यकत्व के होने पर ही 
ज्ञान सम्यक्‌ कहलाता- है “फिर भी सम्यक्त्वका जो एक आधार बनता है ऐसा ज्ञान वह भी 
अनुरूप होता है, सही होता है, किन्तु अनुभव बिना ज्ञान है इसलिए -उसे सम्यक्त्व वृहते हैं। 
सम्यक्‌ होते हुए भी सम्यक नही कहा जाता, क्योकि वह अनुभव शूत्य ज्ञान है, पर सम्यक्त 
उत्पन्न होने से पहले जो ज्ञानभाव चलता है वह-मिथ्या नही है । है मन रूप यथार्थ समझने 
वाला, पर अनुभवरहित है, इतनी ही तो बात है। सम्यकत्व हुआ कि वही सम्यक कहलाने 
लगता है । तो तत्त्वका प्रधिगम कैसे हो ? उसके लिए प्रमाणानयैरधिगम इस सृत्रका वर्णन 
चल रहा है। प्रमाण प्रौर नग्नके द्वास॒तत्त्वक़ा,सम्यग्दर्शन आदिकका, परिचय होता है । 
सकलग्राही जो प्र्थ ज्ञान हैःसो प्रमाण है; याने सम्पूर्ा वस्तुको, सर्व अशोको, सभर्‌ वस्तुको 
जानने वाला ज्ञान प्रमाण-कहलाता है । और,:प्रमाण से जाने हुए पदार्थमे प्रयोजन्के,, वशसे 


किसी भी अंशका परिचपष्न क़रना;नय कहलाता है / > , छा दा 3 
मतिज्ञात, अ्रवधिज्ञान मुतःपर्ययज्ञानमे नयत्वकों श्रतमवता--यह नयश्रुत् ज्ञानका 
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ग्रश है। मतिशानसे ज्ञातवस्तुमे नय नहीं बनता । अ्रवधिज्ञान, मनःपर्यय शानसे जानी हुई 
वस्तुमे नय. नही बनता । अवधिज्ञान, मनः पर्ययज्ञान, केवलज्ञान, ये चार ज्ञान निविकल्प 
है । इसमे तक॑ नही उठता, कोई विकल्प नही उत्पन्न होता, श्र्‌त ज्ञान ही विकल्पात्मक है, 
उसमे तकवादी ज्ञान है, ऊहापोह है, विचार है, चिन्तन है, जैसे इन्द्रिय द्वारो देखा और 
देखनेपर क्या ज्ञात हुआ ? रूप । जो है सो ज्ञात हुआ । अभ्रब यह कहना कि यह हरा रूप है 
यह विकल्प मतिज्ञानका काम नही है, वह तो दिख गया, हरा ही दिख गया, पर यह हरा 
है, इस तरहका विक्रल्प नही लेता मतिज्ञान | हरा है, हरा ही दिख गया, बात तो मतिज्ञौन 
मे वही आयी मगर विकल्परूपसे नहीं आया । जब यह जाना कि यह हरा रग है, और- 
श्रौर भी जानता गया, किससे यह बना है, किस तरह यह पोता गया है, गहरा है, हल्का है, 
उचित है, कुछ भी विचार करे वह सब श्र्‌ तज्ञानकी बात है। मतिज्ञानने तो ज्ञान करा 
दिया उस वस्तुको साक्षात्‌ इन्द्रिय और मन द्वारा, जैसेकि अ्रवधिज्ञान भी ज्ञान करा देता है, 
इन्द्रिय ममकी सहायता बिना जहाँ जो कुछ है ज्ञात हो गया, किन्तु तत्सबधी विकल्प नही 
होता । जैसे पुराणोमे कथाये आती है कि किसीने मुनि महाराजसे पूछा कि मैं पहले भवमे 
क्या था ! तो उन्होने अवधिज्ञान चलाया, जो था सो जान लिया, मगर जब बतानेका प्रकरण 
श्रायगा तो श्र तज्ञानके सहारे बत! सवेगे कि यह अमुक था, ऐसा था । और उससे ही जाने 
हुए पदार्थ मे अशज्ञान होता है । 

संकलज्न होनेपर भी केवलज्ञानमें नथप्वकी श्रसंभरदरता---एक बात और समभ्नेकी 
है । मतिज्ञानसे जाना, जो है सो जाना, अ्रवधिज्ञान मन. पर्यय ज्ञानसे जाना, ठीक है, न हो 
बहाँ श्रृूत ज्ञानका अंशभूत नय, किन्तु एक बात जरा जाननैके लिए कही जा रही है कि 
केवल ज्ञानने तो अंशको जाना, अंशीको भी जाना, प्रत्येक पर्याय को जाना, गुण जाना, स्व- 
भाव जाता, सब कुछ ज्ञात होता है, इतनी ही तो बात है कि वहा सापेक्षताका परिचय नही 
किया जाता किन्तु जो भी सत्‌ है सबका परिचय होता है। तो वहा जब अशका भी ज्ञान 
होता है तो क्यो नही यह कहा जा सकता कि केवल ज्ञानसे ही जाने हुए पदार्थमे नयकी प्रवृत्ति 
होती है | उत्तर कहते है कि सब कुछ जानकर भी केवलज्ञान निविकल्प है। उसमे नयकी 
प्रवृत्ति नही होती । श्र्‌ तज्ञानका ही श्र/ नय है । श्र तज्ञानसे ही नयकी प्रवृत्ति चलती है । 
यहा तक कुछ सक्षेपमें प्रमाण और नयकफी बात कही । 

प्रस खक्के फलका विवरण--अब प्रमाणके फलकी बात सोचिये याने कुछ जानकर 
फल तो मिलनाही चाहिए । बित्रा फलके फैसे जानते रहे, बिना फलके कोई मनुष्य कुछ काम 
करता है क्या ? यह ग्ात्मा बिना फलके जानता रहे ऐसी बात है क्या ? क्‍या उसे कोई 
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फुल नही मिलता ? कोई सच्चा ज्ञान किया ,सम्यस्शञान हुआ, प्रमाण हुआ तो उस प्रमाणसे 
कुछ जानता नही क्या ” फल न मिलेगा क्या ? फल तो मिलता है। क्‍या फर्ल मिलता है, 
देखिये ज्ञानके ४ फल होते हैं | ज्ञान कहो, प्रमाण कहो एक ही बात है | प्रमाणके फल ४ 
होते है हान, उपादान, उपेक्षा और अज्ञाननिवृत्ति | देखो कोई भी बात हमने जाना तो जान- 
कर या तो उसे छोडेंगे या उसे ग्रहण करेंगे या उसकी उपेक्षा करेगे | तीन बाते तोये करेगे, 
और चौधी बांत है श्रज्ञान दूर हो गया, यह भी ज्ञानकों फल है। ज्ञानक्रा फल भ्रज्ञान दूर 
होना है । उसमे भी बडा आनन्द आ्राता है । जैसे किसी बालकसे पूछा बताओ्रो ८2८ ७--कितने 
होते है ? तो भ्रब वह सोच रहा है, जब तक उसको जवाब नही ग्राता तब तक उसका चेहरा 
कितना शोकमस्न रहता है, फिकर कर रहा है, पढ रहा है, श्रौर जिस समयमे उत्तर श्रा 
गुया-८ ७८५६ तो उसकी सकल देखिग्रे-कितती आननन्‍्दपूर्ण सकल रहती है, कितनी 
अच्छी मुद्रा रहती है कि जितनी मिठाई खानेपर भी नही रहती । तो यह श्ज्ञाननिवृत्ति 
भी तो एक फल है। तो प्रमाणके ४ फल होते है---श्रज्ञान दूर होना, छोड़ने योग्य चीजको 
छोड देना, ग्रहण करने य ग्य चीजको ग्रहण कर लेना और उपेक्षा करने योग्य चीजकी 
उपेक्षा कर देता ये ४ फल है। अब इन फलोके बारेमे यह सोचिये कि यह फल ज्ञानोसे 
अभिन्न है या भिन्र है ? भिन्न अभिन्न तो आप समभते ही है । जैसे इस चौकीसे पुस्तक भिन्न 
है श्लौर चौकोसे रूप भिन्न है कि अभिन्न |! अभिन्न, अ्रभिन्न माने वही एक रहता है | तो इसो 
तरह यहा पूछा जा रहा है क्रि प्रधागके जो चार फल है--हान, उपादान, उपेक्षा और 
अ्ज्ञाननिवत्त । ये ज्ञानससे अलग चीज है या ज्ञानरहूप ही है ? थोडा दार्शनिक विषय चलकर 
फिर आत्माकी बात कहेंगे। यहभा सुनना चाहिए । आ्राखिर पदार्थों मे जेन शासनने क्या कया 
खोज निकाला है, क्या क्‍या बताया । .प्रैशुकी वाणीमे क्‍या क्या दर्शाया गया है, कुछतो इसका 
परिचय होना चाहिए, और यहा कोई दूसरी चीजका परिचय नही चल रहा है कि ज॑से घडा 
या मकानकी कोई बात नही कही जा रही है। खुद ही यह श्रात्मा ज्ञानस्वरूप है श्रौर 
यह निरन्तर ज्ञानवृत्तिका काम करता हैं, जाननका काम करता है, उस ही जाननकों 
बात कही ,जा रही है कि जो यह सच्चा जानना हो रहा है उसका फल क्या है ” 
जो भी फल है वह फल इस जाननसे अलग है या इसी जाननेमे सम्मिलित है ? यह 
बात कही जा रही है, उत्तरमे क्या होगा ।सो देखिये एक सीधीसी कुन्जी आपको दे दिया कि 
जहा हैरान न होना पडे । कोई पुरुष दो विकल्प रखे तो बहुत कुछ श्रशोमे यह उत्तर दें 
दिया जावे कि कथच्ित्‌ ऐसा भी है, कथचित ऐसा भी है । श्रापकी कुछसमभमे न बैठे तो तुरन्त 
हतना तो ध्यात दें कि कथचित्‌ भिन्न है, कथचित्‌ श्रभिन्न । जब यह पूछा कि प्रमोणका कल 
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 प्रमाणसे मिंच है कि अभिन्न ? तो किसी हृष्टिसे भिन्न व किसी हृष्टिसे अभिन्न । अच्छा जो 
प्रभिन्न हो उसमे भी कोई पूछे कि वोलो--ज्ञान आत्मासे भिन्न है कि अभिन्न ? तो जल्दी 
का उत्तर तो दे ही दो । किसो हप्टिसे भिन्न है, किसी दृष्टिसे श्रभिन्‍्त है। श्रभिन्‍न है यह तो 
बिल्कुल स्पष्ट है। ज्ञान आत्मासे अभिन्‍न है, यह ज्ञानस्वरूप है, ज्ञानमय है। इसलिए ज्ञान 
श्रौर आ्रात्मा एक ही बात है । अच्छा जरा यह बतलाबो कि. भिन्‍त कैसे है ? अगर किसी 
तरह भिन्न न होता तो हम दो शब्द भी न बोल सकते थे | आत्मा और ज्ञोच और आत्मा 
का ज्ञान । देखो, अपनी बुद्धिमे प्रयोजन श्राया कि नही, भ्रपनी बुद्धिमि ऐसा आया कि नही कि 
ज्ञान तो स्वरूप है और आत्माका स्वरूप है। तो लक्षणके भेदसे, सख्याके भेदसे प्रयोजनके 
भेदसे, समभनेके भेदसे उसमे भेद भी है, हो गयां ना व्यवहारहष्टिसे भेद । तो अब प्रमाण 
की बात कह रहे कि प्रमाणसे प्रमाणके फल भिन्‍न है या भ्रभिन्‍्त ? तो देखो--एक हृष्टिसे 
तो अभिन्‍न है क्योकि ज्ञान हुआ, उसी समव श्रज्ञान दूर हुआ तो अ्रज्नानका दूर होता कोई 
ग्रलग बैठा रहता हो और ज्ञानका होना आत्मामे रहता हो, क्‍या ऐसा है ? प्ररे झात्मामे 
ज्ञान पर्याय हुआ तो उसीके मायने है प्रज्ञान दूर हो गया । तो भज्ञाननिवृत्ति भ्रात्मासे, या 
प्रमाणसे या ज्ञानसे भिन्‍न चीज न रही । अ्रब चलो त्याग, ग्रहण और उपेक्षा । तो निश्च - 
यतत देखा जाय तो कोई भी मनुष्य परवस्तुका न त्याग करता है, न श्रहण करता है, न 
उपेक्षा करता है ! ज॑से किसीको अपने पृत्रसे प्रीति है तो वह अपने पुत्रसे प्रीति नहीं करता, 
किस्तु पुत्रको ज्ञान / विषय बनाकर, विकल्प बनाकर यही विकल्पोमे मौज ले रहा है। 
प्रोत्ति बाहर नही कर रहा है। आपमे प्रीतिका परिणाम कर रहा है | इसी तरह यह समभें 
कि ज्ञानीने बाह्यवस्तुका त्याग किया तो बाह्यवस्तुका कुछ नही किया, वह तो भिन्न है,ग्रात्म 
पदार्थसे जुदा पडा है, इसका मेरेमे सम्बन्ध ही नही है । त्याग करना किसका नाम है? 
बाह्य वस्तुके बारेमे भ्रज्ञाससे लगाव लगाये हुए थे । यह अच्छा है, मेरा है, बढिया है, इस 
प्रकारका जो लगाव लगा हुआ था, ज्ञान प्रकाश होते ही बह लगाव मिट गया, इसीके मायने 
है बाह्य वस्तुका त्याग कर दिया । तो निश्चयत' वह त्याग इस ज्ञानसे भिन्न रहा क्‍या ? 
नही रहा। श्रभिन्‍त रहा । अच्छा तो ग्रहण भी बतलावो । बाह्म वस्तुका ग्रहण करना यह 
व्यवहारसे कहा जा रहा है। व्यवहारसे तो बाह्य वस्तुके ग्रहणकी बात लगे या त्यागकोी, 
उसमें तो समयभेद है और वह भिन्‍न है, मगर निश्चयत ग्रहण भी क्‍या है ? बाह्म वस्तु 
कोई ग्रहण करता है क्या ? कोई बाह्य वस्तु मेरे आत्मामे आ सकता है क्या ? अरे जो एक 
क्षेत्रावगाह कर्मवर्गणाये है, जो मेरे साथ बन्धनको प्राप्त है, जो मरनेपर जायेगी तो वे बाघे 
हुए कर्म ध्ाथ जायेंगे । इतना निकट जिसके साथ संम्पर्क लगा है उस कर्मवर्गणाका भी स्व- 
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-रूप मेरेमे ग्रहण नही झ्राया, वह भी जुदों पदार्थ है। मैं इस तरह भिन्‍न पदार्थ हैं, फिर 
बाहरी पदार्थकी तो चर्चा ही क्या है ? कि बाहरी पदार्थ मेरे ग्रहणमें भरा जाय । बाहरी वदोर्थ 
क ।मैंने ग्रहण नही किया, किन्तु बाह्य पदार्थको ज्ञानगा विपय बताकर उसके प्रति उसके 
सम्बन्धभे जो लगाव रखा जाता है उस विकल्पुसे पकडा जाता है, यह ही कुछ चिन्तन 
किया जाता है वही तो ग्रहण कहलाय। । तो वह ग्रहण ज्ञानसे अलग कहा रहा ? ज्ञाममे 
ज्ञानकी वृत्ति चलती है। ज्ञानमे ज्ञानका परिणमन चलता है। सो वाह्मयवस्तुविषयक विकल्प 
उठा, उसीके मायने गहण है । तो निश्चयतः ग्रहण भी भिन्‍न न रहा, उपेक्षा भी भिन्‍न न 
रही । उपेक्षा तो त्याग भौर ग्रहणसे बढकर चीज है। बाह्य वस्तुको हितकारी श्रहितकारो 
नही समझ रहा है इसलिए वह समता परिणाममे है। उपेक्षा कर दी गई है, ऐसा उपेक्षा- 
भाव ज्ञानसे भिन्‍न कैसे कहा जाता है। अभिन्‍न है फिर भी एक दृष्टिसे भिन्‍न है। कैसे कि 
जब हमने जाना सूक्ष्म दृष्टिसि देखा उस समय जीव त्योग नही करता, त्यागका समय अगला 
होता है । श्रभी तो जाना कि इसका यह नही है, चाहे कितना ही जल्दी उसका त्याग हो 
जाय, इसी तरह ग्रहण भी, इसी तरह उपेक्षा भी, तो इस हप्टिसे भिन्‍न समयकी चीज होने 
के कारण भिन्‍न होनेसे अ्रभिन्‍त होते हुए भी उसका प्रत्यभिज्ञान बराबर लग रहा है । इस 
को जिस मुभने जाना था उसने ही त्याग किया । इस दस्तुको जिस मुभने जाना था उसने 
ही बस्तुको ग्रहण किया । यहा प्रत्यभिज्ञान लग रहा है । इससे एकत्वका भी भान हो रहा है 
लेकिन समयभेद होनेसे और लक्षणभेद होनेसे यह कथचित्‌ भिन्‍न है । तो प्रमाणका फल 
प्रमाणसे कथचित्‌ भिन्‍न है और कथचित्‌ प्रभिन्‍न है। दृष्टियोसेप्रमाणका फल प्रमोणसे कथचि] 
भिन्‍न है, कथंचित्‌ अभिन्‍न है । नयमे भी फल होता है, नयका भी फल, नयसे वह कंथचित्‌ 
भिन्‍न है कथचित्‌ अ्रभिन्‍्त है | सीधी इतनी बात तो जाहिर हो ही रही है कि फलके जनक 
तो है प्रमाण और नय और प्रमाण और नयसे उत्पन्‍्त हुआ है फल यो जन्यजनक-मेदसे भी 
भिन्‍न है | तब ही तो इस क्रियासे भी देख लो---'प्रमाणनयः में तृतीया विभक्ति लिया और 
अधिगम. में प्रथमा विभक्ति लिया । यह भिन्‍नताको जाहिर कर रहा है। तो यो प्रमाणका 
फल प्रमाणसे भिन्‍न भी है, प्रभिन्‍न भी है । क्यो जाना जा रहा है, परिचय भी किसलिए 
किया जा रहा ? तो बस बात एक है कि जो मैं सहज निरपेक्ष श्रन्तस्तत्त्व स्वत सिद्ध जिच 
भावरूप होऊ उस भाव रूपमे मैं अपनेको मानता रहेूँ । देखो सारे सकट एकदम चए्ट हो 
जायेंगे । भ्रज्ञानसे विकल्प करके, चिन्ता बनाकर बाह्य वस्तुको सामने लाकर हंस अं रे 
दु खी होते है । इनसे तो हमारी उपेक्षा होनी चाहिए । ये तो सब ६06 हक 
हमे बरबाद करनेके लिए ग्राये है। भला बतलाओ इस जीवनमे ही थीडा शा ु 
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ग्रच्छे ढंगसे खूब मौजसे रह लिया, समाजमे जरा अपना ढग वना लिया, इस तरहसे अपना 
जीवन बिता दिया इससे भी लाभ क्या मिला ? जिसे श्रात्मज्ञान नही, आत्मरुचि नही और 
जो सत्यस्वरूप है झ्रात्माका शुद्ध सहज निरपेक्ष ज्ञानस्वरूप, उस रूप अभ्रपने आपको बनाये 
नही, परिणमाये नही, या उस रूप अनुभव नही करे, प्रतीतिमे न ले तो बाहरी उपाय श्रगर 
करते रहे मकान बनाया, दुकान बनाया*''तो इसका फल क्‍या होगा ? कुछ भी फल न 
मिलेगा। यह तो सब मायाजाल है ! कुछ भी करे सब बेकार है। उन्हे तो समझें कि 
परिस्थितिवश करना पड रहा । एक कैदी भी तो यह सोच रहां कि परिस्थितिवश मुझे 
चक्की चलानी पड रही है, खेत खोदना पड रहा है, पर यह मेरा काम नही । इसे मैं नही 
करना चाहता । लेकिन यह तो उस कैदीसे भी जबरदस्त कैदी हो रहा है कि कर रहा है 
श्रौर उस करते हुए मे मौज मान रहा है, लगाव रख रहा है कि यह तो मेरा ही काम है, 
मेरे ही करनेका काम है | यह मेरा नही तो श्रौर किसका है ? यह तो इन लौकिक कैदियों 
से भी भयकर कौदो वन रहा है तो इसका फल क्या मिलेगा ? फल स्पष्ट है। ससार कारा- 
गारमे ही रहेगा । कोई ऐसे भी क॑दी होते कि जब जेलसे छुटनेकी बात आती है तो वे 
दुख मानते हैं कि मुझे यहा कितना बढिया आराम था, मगर अरब जाना पडेगा । कोई कैदी 
ऐसे भी होते हैं कि यदि उन्हे कैदसे मुक्त कर दिया जाय तो वे फिर कोशिश करते हैं कि 
मै फिर उसी जेलखानेमे पहुँच जाऊं। तो यह तो उससे भी भयंकर है कैदी, जो कि इस 
ससारके जेलखानैसे छूटनेकी बात ही मनमे नही लात।। यह ही सर्वस्व है, यह ही मेरा 
प्राण है, ये घरके दो चार प्राणी लडके बच्चे, यह मिद्टीका घर, यही मेरा धाम है, यही 
मेरा सर्वस्व है, एक भयकर कैदी बनकर इस जेलखानेमे यह रम रहा है। यह नहीं सोचता 
कि “राग त्यागि पहुचू निज घाम | आकुलताका फिर क्‍या काम ?” अगर मैं रागको छोड़- 
कर अपने घाममे पहुंच लू तो फिर श्राकुलताका काम नही रह सकता । इस ससारमे बिसी 
का कोई सहाय नही, किसीका कोई शरण नही । किसीका कोई कुछ नहीं है। श्रापका ज्ञान 
सही है तो झ्रापको मदद मिल जायगी । आपका ज्ञान विगड यया, कुबुद्धि हो गई, विवेक 
खो दिया तो फिर चारा न रहा कि आप खुश रह सके, या किस ढगसे रह सके । तो आप 
का वैभव क्‍या हुआ ? ज्ञानका सही वनाये रहना । अपनी गलतीको गलती मानना, यह हो 
ज्ञातकों सही वनानेका रूप है। मोही जन गल्तियोपर गलती कर रहे है, पर कब मान पाता 
कि मैं गलती कर रहा हैं । इसीको तो कहते है मिथ्याहृप्टि । गलती करके भी गल्तीको गलती 
न मान सवाना, वस यही है मिथ्यात्वका रूप | अ्रव राग ज्ञानी भी करता, अज्ञानी भी, 
सम्यग्हप्टि भी घरसे रहता और राग करता, मगर सम्यस्कृप्टि तो सम्भता कि मैं गलती कर 
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रहा है, पर मिथ्याहृष्टि समझ सकता है क्‍या कि मैं गलती कर रहा हुँ । बह मिथ्यादृष्टि तो 
अपना एकदम सारा उपयोग लगाकर वच्चोको प्राणकी तरह मान खिलाता है, उसे छात्तीसे 
लगाता' है, उस बच्चेकी मुस्कराहुट देखनेके लिए उत्सुक रहता है, उसे उस समय क्‍या यह 
बात इृष्टिमे रहती है कि जो में इतना लगाव रख रहा हैँ यह मेरी चीज नही । इसका फल 
भयकर है। आप देखो सव घर मरता है । ऐसायहा कोई नही जो मरता नही श्ौरसब दुखी 
भी होते, क्योंकि मोह लगा है । 
ज्ञानपुत्रके जीवनसे चेतन्यकुलकी वृद्धि व श्वुदड्भार---एक वुढियाका बच्चा मर गया, 
एक ही बच्चा था इकलौता । वह बच्चा मर गया तो बुढिया बहुत दु.खी हुई । वह वुढ़िया 
रोती-रोती एक साधु महाराजके पास गई श्रौर बोली महाराज मे क्या करू ? मेरा इक- 
लौता बेटा गुजर गया, अ्रब तो मेरे प्राण नही बच सकते । तो साधुने कहा-देख बुढिया, तू 
दु खा मत हो, में तेरे बच्चेको जिन्दा कर दू गा । बुढिया बहुत प्रसन्न हुई । *“देखो जो हम 
कहे सो करना होगा हाँ हा महाराज, आ्राप जो कुछ कहेगे वह सब करनेको हम तैयार 
है। अच्छा जाबो किसी घरसे एक पाव सरसोके दाने ले आवो । हा महाराज झ्रभी 
लाती हूँ | -अरे सुन तो सही, ऐसे घरसे लाना जिस घरमे कभी कोई मरा न हो। वह 
बुढिया तो बहुत खुश होकर चली | एक घर घर पहुँची बोली--मेरा बेटा गुजर गया, उसे 
जीवित करनेके लिए एक पाव सरसोके दाने चाहिए। “अरे एक पाब क्‍या, किलो दो 
किलो १० किलो २० किलो ले जावों । मगर यह तो बताओ कि तुम्हारे घरमे कभी कोई 
मरा तो नही। भरे हमारे घरमे तो न जाने कितने लोग मरे । वाबा मरे, दादा मरे, भाई 
मरा आ्रादि। तो फिर ग्रापक्के घरसे न चाहिए | दूसरे घर गई तो वहा भी ऐसा ही जवाब 
मिला । यो बुढिया अनेकों घर गई, पर उसे कोई ऐसा घर न मिला जिस घरमे कभी कोई 
मरा न हो । बुढियाको ज्ञान जगा कि सचमुच ससारकी यही स्थिति है। एक दिन सभीका 
मरण होता है। इतनी बात चित्तमे घर कर जानेसे बुढियाका उस पुत्रके प्रति मोह गल 
गया, प्रसन्न हो गई,भर साधु महाराजके पास जाकर बोली-महाराज मेरा पुत्र जिन्दा हो गया। 
यहा किसका कोन?उससमय बुढियाको जो प्रसन्नता थी वह बच्चेके जीवित रहते हुएमे न थी । 
तो साधु महाराज शोेले--क्या सचमुच तेरा बेटा जिन्दा हो गया ”? हा महाराज--जिन्दा 
हो गया और मै सदाके लिए छतार्थ हो गई । श्रब मेरा बच्चा कभी मर नहीं सकता । जो 
मेरा ज्ञानपुत्र पहले मरा हुआ पडा था। श्रब यह ज्ञान जाग्रत हो गया तो अरब सो श्रमर हो 
गया । तो भाई हर तरह प्रयत्न करके इस ज्ञानकी सम्होल करें । इस ज्ञानमे दोष न आये, 
ज्ञाममे कलुषता न आ्राये, ऐसा प्रयत्त करे तो जीवन सफल हो जायभा, श्रौर धन कितना हा 
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कमा लें तो भी उससे कुछ लाभ न होगा। अ्रव्वल तो कमानेका भरोसा भी नहीं कि कल 
क्या होगा । आजके जमानेमे तो बिल्कुल ही भरोसों नही । कमाकर धर लिया और श्रगर 
कोई कानून बन गया कि इतने धनसे अधिक कोई नही रख सकता तो फिर उस अधिक धन 
से आपका फायदा क्‍या रहा ? यहा तो लोग समभते है कि जिनके पास कई मकान है, खूब 
किराया आ्राता है, मजेमे रहते है, पर उनकी हालत तो देखो, ६५ परसेन्ट तो दे दिया टैक्स 
मे, और और भी अनेक टैक्‍स दिया, जब उसने हिसाब लगाया तो बचा व्या ? चार श्राने 
सैकडा ब्याज भी नहीं मिल रहा | तो भाई इस धन वेभवमे दम कया है ” इसे तो घास फूस 
की तरह समभो । वह आता है तो आये, जाता है तो जाये, बस मेरा ज्ञान जिन्दा हो गया। 
ज्ञानसावसें ज्ञानमय परिणशतियोंकी सृष्टि---एक सन्यासी ऐसा था जो ज्ञानमे बहुत 
तृप्त रहता था, ज्ञान उसे बहुत प्यारा था। ज्ञानमे इतनी धुन थी कि वह सध्या 
सामायिक भी भूल जाता था। तो उससे किप्तीने पूछा कि गुरुजी यह तो बतलाञ्ो कि आप 
सध्या भी कभी कभी छोड देते हैं, क्या कारण है ? तो उसका उत्तर था कि सुनो भाई भेरे 
को दो सूतक लगे है। देखो क्रिसीको सृतक लगा हो तो लोग कहते है कि भाई अब तुम जाप 
न करो, पूजा पाठ श्रादि न करो। तो भाई हमारे भी दो सृतक लगे है इसलिए हम कभी 
कभी सध्या भी छोड देते है ।"“अरे आपको सूतक कैसे लगे ? ग्रापतो घर गृहस्थीसे दूर है । 
सुनो वे दो सुतक कौन है ”? एक तो मेरी मोह रूपी माता मर गई है इसका सृूतक है, 
श्रौर दूसरे ज्ञानरूपी बेटा पंदा हो गया है इसका सुतक है । सूतक तो मरनेमे भी लोग मानते 
और पैदा होनेमे भो लोग मानते । यह बात एक शअ्रलकाररूपमे कही गई है। भाव उसका 
यह है कि जिसे किसी प्रकारकी ममता नही और जिसको एक ज्ञानतत्त्व जागृत हो गया है 
ऐसा पुरुष तो ज्ञानस्वभावमे हीरत रहा करता है । वहां ही तल्‍लीन रहा करता है। जिनकी 
समाधि निरन्तर चलती रहती है, जिनका आत्मबोध बिल्कुल स्पष्ट सामने रहता है उनको 
बाह्य क्रियाये कभी हो पाती कभी नही, उनका. दोष क्या है ? यह एक श्रलकार की बात 
है। बातें दो होनी चाहिए---एक तो ममता मरे और दूसरे--न्ञान पैदा हो । ये दो बाते 
जिसे मिल गईं उसे सदा प्रसन्नता है । ममता मरनेक्रे- मायने मिथ्यात्व मर गया । मिथ्यात्व 
कब होता है, जब शअज्ञान रहता है श्र किसी पर वस्तुको अ्रपना स्वरूप माना जाता है। 
ममता जिसको मरी उसके स्वच्छ ज्ञानप्रकाश होगया । जिसे ज्ञान प्रकाश हुआ उसे स्पष्ट 
बोध है। भ्रत्मेक द्रव्य, प्रत्येक जीव अन्य समस्त जीवोंसे और समस्त पुद्यल श्रौदिक द्रव्योसे 
अत्यन्त भिन्न है। किसीका स्वरूप किसी दूसरी. वस्तुमे नही जाता । किसीका द्रव्य क्षेत्र काल. 
भाव किसी दूसरे द्रव्यमे नही जाता । प्रत्येक पदार्थ श्रपता ही स्वरूप लिए हुए है, श्रपना ही 
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एकत्व लिए हुए है और अपने आापमे श्रपनी पर्याय करता जांता हैं। किसी दूसरेको प्रत्रेश 
कराके पर्याय उत्पन्न नही करता। ऐसा वस्तुका स्वरूप है। ऐसी वस्तुकी स्वतन्त्रताका उसके 
प्रकट भान है, ऐसा ज्ञानी पुरुष अगर बाहरी क्रियाओमे कभी कुछ भूल जाय तो बतलाश्रो 
उसका क्या दोप है ? यह संन्‍्यासीका उत्तर था कि मेरे दो सुतक लग गए | तो ये दो वार्ते 
अपनेमे श्रानी चाहिए ममनासे दूर हो श्रौर ज्ञानप्रकाश प्रगट हो । ममता कई प्रकारकी होती 
है, घरती, धनकी, कुट्ुम्बकी, शरीरकों, श्रपनी इज्जतकी, अपने वचनकी, अपनी शानकी 
यो अनेक प्रकारकी ममता होती हैं । जिसे मुक्ति चाहिए हो उसे सारी ममताझ्रोको, छोडकर 
यह श्रनुभव करता होगा कि मैं सबसे निराला एक ज्ञानमात्र अन्त प्रभु हूँ | ऐसा अनुभव करे 
और यह विकल्प छोड़ दे, यह श्रद्मा छोड दे कि मै अ्रमुकका बाप हैँ, अ्रमुकका वेटो हु, श्रमुक 
जगह॒का रहने वाला है, सारी बातोका परित्याग करें, और एक चित्ृप्रकाशमात्र शुद्ध चैतन्य 
स्वहूप याने जिसमे किसी परवस्तुका प्रवेश नही, ऐसा सर्वसे निराला रहने वाला मैं चैतन्य- 
प्रभु है, ऐसी श्रद्धा होगी तो उसके अनुरूप अपनी पर्याय बनेगी । 
प्रज्ञानभावमे अ्ज्ञानसय परिणतियोकी सृष्टि-- देखो लोहा है श्र लोहासे वोई 
चीज बनेगी तो लोहामय ही बनेगी और सोनासे जो चीज बनेगी बह सोनामय ही बनेगी । 
तो जब भीतरमे अ्ज्ञान-भाव लगा लिया है तो जो भी चेप्टो होगी वह ग्रज्ञानभरी चेष्टा 
होगी । बताते है ना अपश्र शमे कि पडित शत्रुर्भलो, न मूखों। हितकारकः, याने पडित 
अगर श॒त्रु है तो उससे मेरेको खतरा नही और अ्रगर मित्र मूर्ख है तो उससे मेरेकी खतरा 
है, तो इसी तरह श्रगर श्ज्ञान भाव है तो जो भी चेष्टा करेगा, अगर धर्मके नाम पर भी 
कोई काम करेगा तो वहा भी श्रज्ञानचेप्टा है धर्मचेप्टा नही हो रही, और अगर भीतरमे 
ज्ञान प्रकाश है, अपने इस ज्ञान स्वरूपकों मान लिया कि मैं यह हु, ऐसी अगर ज्ञानमात्र 
अत्मतत्त्वकी प्रतीत्ति त्रन गई तो आपका चिन्तन, पूजन बन्दन आदिक सारी क्रियायें ज्ञान- 
मय होगी, ग्रज्ञानमय् न होगी । तो मेरा विवेक, विंशुद्ध ज्ञानप्रकाश यही मेरा शरण है । यही 
मेरी मदद कर सकने वाला है। ज्ञानको छोडकर मेरा कोई मददगार नड्ठी । चाहे श्राजसे 
शरण गह ले ज्ञानकी तो अभीसे सुखी हो गए । और अगर भवितव्य श्रच्छा है तो जबसे चाहो 
शरण गहो, दुख मिटालो, पर दुख मिटेगा एक श्रपने ज्ञनस्वरूपकी शरण गहनेसे, भ्रन्य 
उपायसे दु ख न मिटेगा । है 
व्यवसायी ज्ञानमें प्रमारत्व--जानकारीका परिचय कर लीजिए। जानके रीमे 
निर्णय हुआ करता है। जहा निर्णय नही, निश्चय नही उसे जानना तो नही कहते, लेकिन _ 
ग्राप श्राश्चर्य करेंगे कि एक दार्शनिक ऐसा है कि जो जाननेको झनिश्चयात्मक कहता है याने 
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जहा निश्चय न हो, निर्णय न हो वह तो कहलाता है सही जानना याने प्रमाण और जहा 
निश्चय बना उसे कहते है विकल्पनज्ञान, अप्रमाण । श्राप सोच रहे होगे कि यह बात कुछ 
ग्राफत सी लग रही है कि जहा निश्चय हो, निर्णाय हो उसे तो कहते है मिथ्याज्ञान, विक- 
ल्पज्ञान और जहा निश्चय नही हो पाता, निर्णय नही हो पाता ऐसे ज्ञानकों कहते है प्रमाण 
ज्ञान | ऐसे कुछ दार्शनिक है, वे दार्शनिक हैं, क्षणिकवादी, क्षणिकवादके सिद्धान्तमे बताया है 
कि जिस समय ज्ञान क्या जा रहा है उसी समय जो पदार्थ है सो पदार्थ भी उत्पन्न हो 
रहा है, उत्पन्त होते ही दूसरे क्षण रहता नही, क्योकि क्षणिकवादियोके यहा पदार्थ एक 
क्षण भरके लिए रहता है, दूसरे क्षणमे मिट जाता है। तो जिस क्षणमे पदार्थ उत्पन्न हो 
रहा, ज्ञान भी उसी क्षण बन रहा । तो उत्पन्त हो-रहे पदार्थका निर्णय उत्पन्न हो रहा 
ज्ञान न कर सकेगा, इसलिए जो अध्यवसोयी ज्ञान है, जहा निश्चय नही बस रहा है, ऐसी 
जो झलक है, ऐसी जो जानकारी है उसे कहते है प्रमाण श्रौर उसके बाद दूसरे समयमे एक 
निर्णय प्राता है, निश्चय आता है कि यह पदार्थ यह ही है। उस समय पदार्थ है नही सो 
असत्‌का विकल्पक विकल्पज्ञान एक मिथ्याज्ञान है। निविकल्प ज्ञान ही सम्यस्ज्ञान है। किन्तु 
आचार्यदेव यहा यह बतला रहे है कि अधिगम व्यवसायात्मक होता है । जानना उसे कहते 
है श्रौर भले ही निर्णाय मति श्र्‌त ज्ञानवाले जीवोंको अन्‍्तमु ह॒तमे होता है, किन्तु जहा 
निश्चय पडा हुआ है वह ,तो है सम्यग्ज्ञान, प्रमाण और जहा निश्चय नहीं है वह है 
अप्रमाण । 

आत्मह्तिके लिये ज्ञानपौरषफकी भावना--देखो भया ! हमे अपने आपके लिए क्‍या 
सोचता है । हम अपने आपका सही ज्ञान करे और प्रमाणमे श्रा जाय, अनुभवमे उत्तर 
जाय, इस तरह ज्ञान करे । देखिये जेसे कहते है--शैलविहारी या स्वच्छन्द | हम जानने 
का तो काम करते रहते है मगर जिम्मेदारी के साथ एक आत्महितकी भावना के साथ हम 
जानकारी को काम नही करते, किन्तु जैसे मन स्वच्छुन्द हुआ है, मत जिस विषयकी ओरोर 
लगनेको होता है बस उस ओर ही हम जानकारी की रुचि लगाते है, लेकिन शआ्रात्मा के 
परिचय बिना कभो भी शान्ति नह हो सकती | अगर इस जीवनमे भी, इस लोकमे भी 
हम शान्ति चाहते है तो हमे आत्मज्ञान करना आवश्यक है | देखिये घन, यौवन सम्पदा, 
जीवन सब्र कुछ विनश्वर है । बुछ भी नहीं सदा टिकनेका, जीवन भी नहीं रहनेका, 
वैभव भी नही रह नेका । यह संग कुटुम्ब यह भी नही रह नेका, लेकिन में श्रात्मा. 
आप झात्मा सोच लीजिए, यह कभी मिट न सकेगा । यो तो जगतमे जो भी पदार्थ है वे 
मिटते नही । यह तो एक कहने की बात है कि घन विनश्वर है, मिट जायगा । घन कैसे 
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मिट जायगा ? यह पुद्गल परमाणुओसे कागज ब-।, रूपया बना, सोना चाँदी बना वे पर- 
माणु क्या मूलत नष्ट हो जायेगे ? श्वरे श्रापके पास न रहे तो श्राप उसे मिटा कहते है। 
जगतका कोई पदार्थ नही मिटता | सब बराबर बने हुए है। अनन्त काल तक रहेगे। एक 
परमाणु न मिटेगा, एक भी जीव न मिटेगा । सब रहेगे, पर यहाँ मोहमे यह कहते हैं कि 
लडका उत्पन्त हो गया श्रीर वियोग हो गया तो कहते कि मर गया। तो वियोग की ही 
बात देखलो--जित जिनका समागम हुश्ना है उनका वियोग नियमसे होगा | जिसका वियोग 
हो गया उसका सयोग हो श्रथवा न हो, दोनो ही बात है, लेकिन जिसका सयोग है उसका 
वियोग नियमसे है । इसमे जरा भी असत्य वात नही | श्रूव सत्य है। जिस पर द्र॒ध्यका 
सयोग है उसका वियोग ग्रवश्य है। फिर बतलाग्रो घनके खातिर तो मायामय जीवोक! 
प्रसन्‍नताके ही खातिर या भ्रपने आपकी कल्पना से बडा समझ लिया जिस वैभवके प्रसगसे 
उसके खातिर या कुदुम्ब के खातिर व्यर्थंका मोह लगाकर यह ही मेरा सर्वस्व है, उनको तो 
खूब ऊंचा करना चाहिए, इनको खूब पढा ले, आप उन कृटुम्बियोके लिए खूब धन कमाकर 
रख देना चाहते, देखो, कैसा आप उन कुटुम्बियोके नाकर बने हुए हैं। उनके पुण्यका 
उदय है जिससे आपको उनकी नौकरी तो करनी ही पडेगो । तो कुछ भी चीज सदा रहनेकी 
नही है, यह वात तो निश्चित है, तब फिर देखो सब ज्ञान ही ज्ञानकी वात है। तपश्चरण 
करनेकी बात नही कह रहे । ब्रत, सयम नियम की बात नही कह रहे, देखो चीज छोडो, 
५ यह कुछ नहीं बतला रहे। यही बैठे बैठे आपके भीतरमे जो आपका ज्ञान है उस ज्ञानका 
प्रयोग करनेके लिए कह रहे है । जरा उस ज्ञानके द्वारा भीतरमे यह तो जानो कि जो 
जानने वाला है वह ज्ञानस्वरूप है । और, वह अपने ज्ञानके द्वारा अपने श्रापको जानता है 
ऐसा मै ज्ञानमय पदार्थ हूँ, सदा रहूँगा । 
विपय कपषायके परिहारसे ही ज्ञानकी वास्तविकता--जशानमय निज पदार्थका किसी 
दूसरे पदार्थके साथ रच भी सम्बन्ध नहीं किसी भी जीवके साथ। पर मोह आर रागकी 
बलिहारी तो देखो, जितना परिचय हुआ है, जिसे श्रपना मान रखा है, ऐसा लगता है कि 
यह ही मेरा सर्वस्व है और है कुछ नही । श्रचानक वियोग हो जाता है, और देखो जहा 
दुख है, जहा वियोग है, जहा कप्ट है वहा भलाई नही हो सकती । जहां कष्ट नही, जहाँ 
दुख नही वहा भलाई नहीं हो सकती । सिद्धान्तके श्रनुसार देखो कर्मभूमिमे ये कष्ट हैं, 
वियोग है तो मोक्षमार्ग यहाँ से चलता है । योगभूमिमे कष्ट नही, वियोग नही । देवगतिमे 
कष्ट नही, वियोग नही, वहासे मुक्ति नहीं होती । कष्टसे घबडाना क्या ? कष्ट आता है 
तो जरा भेद विज्ञान करलो--मैं तो ज्ञानमात्र हूँ, मेरे मे तो कुछ भी नही आया, यह बाहर 
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की बात है। बाहर ही रह गई है, इससे मेरा क्या ताललुक । जरा ज्ञान तो बनाशञ्री, कष्ट 
रहता ? ज्ञान ही साथी है। चाहे श्राज आदर करलो ज्ञानका और जब मनमे श्रो जाय तब 
करना, मगर ज्ञानका आदर किए बिना शान्तिका रास्ता कभी नहीं पा सकते । कितनी 
सरल बात है, कितनी सुगम बात है, कितनी महान बात है । मेरा यह ज्ञानस्वरूप, यदड्‌ 
भगवान आत्मा मेरे ज्ञानके द्वारा जाननेमे आता । यह भी तो मै हूँ। सबसे निराला हूँ, 
अपने आपकी निधि वाला हूँ। ज्ञान करनेमे कोई कठिनाई तो नहीं आती । श्रगर मोह 
मिथ्यात्व विषका दमन करना चाहते, मट समभमे आ गयो कि यह मैं ज्ञानमात्र आ्रात्मा 
यही भगवान है, यही मै सर्वेस्व हूँ । देखिये ये भवरे कई तरहके होते है । कुछ तो ऐसे होते 
है जो अच्छी सुगन्ध पर ही रहते है और जो अच्छा पराग हो उस पर ही मडराया करते 
हैं। और कुछ ऐसे देखा होगा कि गोबर की गोलियां बनाकर उसीको ही गोल-गोल करते 
रहते है, उसीमे खुश रहते है, और वे भी भंवरे है, उडने वाले है, मगर उन्हें गोबर की 
गोलियाँ ही पसन्द है। और कुछ भवरे ऐसे होते है कि जिनको बडे श्रच्छे अच्छे पुष्पोका 
सुगन्ध ही पसन्द है । आप देखिये--ऐसे ही मोही जीव है, उनकी पर पदार्थेका राग वाला 
ज्ञान ही पसद है । ज्ञानी पुरुष कोई ऐसे विलक्षण नही होते कि उनके हाथ पैर और तरह 
के होते हो, सिर और तरहका होता हो । जसे बारातमे दुल्हा अलगसे पहिचान लिया जाता 
है ऐसे ही ज्ञानी पुरुष कोई सकल सूरतसे अलग पहचान लिया जाता हो ऐसी बात नही । 
मनुष्य ही क्या, प्रत्येक मन वाले जीव ज॑से पशु, पक्षी, ये भी ज्ञानी हो सकते है। जिसके 
मन है वह ज्ञानी हो सकता है। जिसको अपना ज्ञानस्वभाव रूच गयां-मैं तो यह हूँ, उस 
ज्ञानस्वभावकी श्राराधना मे ही मेरा कल्याण है। ग्रब तक जितने जीव सिद्ध भगवान बने 
है वे ज्ञानस्वभावकी आराधनाके फलमे ही बने हैं | देखो भाई ज॑से कोई पुरुष बूढे पिताकी 
बचनोसे भक्ति करे, खानेसे भवित करे, कोई चीजसे भक्तति करे, सब कुछ करे पर एक 
उसको शआाज्ञा न माने, उल्टा गालिया दे तो बह पिताका भक्‍त कहलायगा क्‍या ? ऐक 
रीति रिवाज है, कोई भाई बुरा न कह दे, कोई पडौसी यह न कहदे कि यह अपने आपको 
खिलाता भी नही इसलिए उसे खिलाता है, पर इसका कहना नहीं मानता, बल्कि उल्टा- 

उल्टा चलता है, उसके हृदयमे भ्रपने आपके प्रति अनुराग भी नही है तो वह पिताकी 

भक्ति कहलाती है क्या ? ऐसे ही हम मन्दिर भी आते है, चावल भी चढाते हैं, दो चार 

काम भी कर आते हैं पर भगवानका जो मार्म है, मार्ग तो वही सच्चा है । ज्ञानस्वभाव 

को आराधनाके मार्गसे ही प्रभु सिद्ध हुए हैं। धन्य है. उनकी वर्तमान निर्मल दशा और 

मेरेको यह ही कतंव्य है तब ही मैं भगवानका सच्चा दास हैं । इस प्रकार भगवानके स्वरुप 
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में और भगवानने जो काम किया, जिस मार्गसे चले उस मार्ग॑मे अनुराग नही और उस मार्ग 
पर चलनेकी अपनी भावना नही तो समझो क्रि सारी भक्ति उसकी उस प्रकार है जंसे कोई 
अपने बूढ़े वापकों खाना तो दे मगर उसकी आज्ञा न ही मानता, उसके प्रति हृदयमे अनुराग 
नही है । उस तरशहकी बात है । | 
प्रात्मदयाके श्रर्थ ज्ञानोपासनाकी आवश्यकता--पआ्रात्मानुशासनमे लिखा है कि चित्त- 
साध्यान्‌ कषोयारीज्न जयेद्ययत्तदज्ञता । अर्थात्‌ हें नवाव साहब, हे वडे आररामकी घुन रखने 
वाले पुरुष, कुछ अगर तपस्या न बने तो न करो, कोई कष्ट न सहो, लेकिन कपोय बैरियो 
का जीतना केवल एक चित्तसाध्य है, ज्ञानसाध्य है और यह ज्ञान द्वारा जो बात बन सकती 
है, विचार द्वारा ही जो बात बन सकती है, महान कषाय श्ररिको जीतनेकी । सो यदि ऐसा 
ज्ञान न आये, अरिको न जीता ज्ञानवलसे तो तुम्हे मृढ़ कहेगे । हम नही कहते कि तपस्या 
क़रो किन्तु शुद्ध ज्ञाककी कृपासे कषायपर विजय होती है उस शुद्ध ज्ञानके बलसे कपायपर 
विजय न प्राप्त करें ता वह मृढता है । मोह बडा प्रवल है । कुछ तो सोचो अपने आप मे । 
देखो दिन भर भी गलती करो मगर कभी एक मिनट भी एक इस भगवान प्रात्माकी दृष्टि 
बन जाय कि मैं तो यह हूँ । रोत दिनके २४ घन्टेमे जो मैंने विकल्प किया, बाहरी पदार्था मे 
हृष्टि दी, उस ओर ही ञ्राकर्षण रहा, तो वह मेरा काम नही है। वह मेरे कुलके अनुरूप 
बात नही है। मेरा कुल तो चैतन्य है, मेरे श्रनुरूप तो बात यह है कि ज्ञाताहृष्टा रहेँ, राग- 
हंषके विकल्पोसे दूर रहूँ । यही मेरे कुलकी रीति है। बाकी जो कुछ किया है वह कर्मका 
विपाक है | यह मेरा काम नही । एक मिनट भी अगर अपने आपकी ओर दृष्टि जाय तो 
समझो कि वह जीवन धन्य है । एक कथानक आया है कि एक राजा पर किसी शत्रुने चढाई 
कर दी तो राजा तो सेना सजाकर शत्रुपर विजय प्राप्त करने चला गया, इधर रानीको राज 
सिंहासन दे दिया कि रानी राज्य करे । इसी बीचमे मौका पाकर किसी दूसरे शत्रुने उस 
राज्यपर आक्रमण कर दिया तो रानीने सेनापतिकों बुलोॉया, वह सेनापति जैन था। रानी 
बोली है सेनापति देखो अमुक शत्रुने आक्रमण कर दिया है, तुम सेना सजाकर उसपर विजय 
करो । वह जैन सेनापति सेना सजाकर चल दिया, दूर स्थान था तो रास्तेमे साम हो गई ! 
रातके ७ बज गए | तो उस समय उसे इतना मौका न मिला कि वह हाथीसे उतरकर तीचे 
सामयिक करे । सामयिक करनेका उसके नियम था। देखिये कुछ समय पहले युद्ध करवेका 
समय नियत रहा करता था कि इतने समय तक युद्ध चालु रहेगा, इसके बाद बन्द हो 
जायगा, तो वह सेनापति हाथीपर बैठा हुआ सामयिक करने लगा । सामयिकर कर्ता समय 
प्रतिक्रमण पाठमे वह एकेन्द्रिय, दो इन्द्रिय, तीच इन्द्रिय श्रादिक जीवोसे श्रर्थात्‌ पेड पौवा, 
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कीडा मकोडा, मक्खी मच्छर श्रादि जीवोसे माफी माग रहा था-किसीभी जीवको मेरे द्वारा 
बाधा पहुँची हो तो माफ करो किसी चुगलखोरने यह बात रानीके पास जाकर कह दी कि 
आपने तो ऐसा सेनापति भेजा कि जो पेड पौधा, कीड़ा मकोंडा अ,दिकसे भी माफो मागता 
है, वह क्‍या युद्धमे विजय प्राप्त करेगा । इधर हुआ क्या कि ७ ही दिनमे विजय प्रीप्प करके 
वह सेनापति आरा गया । 'तो रानी कहने लगी कि--हे सेनापति. मैंने सुना था कि तुम पेड 
पौधा, कीडा मकोडी, मक्खी मच्छर वगैरह छोटे छोटे जीवोंसे भी माफी माग रहे थे, पर 
तुमने कैसे युद्धमे विजय प्राप्त कर लिया ? तो सेनापति बोला--महारानी जी सुनो मै 
आपका २३ घन्टेका सेवक हैँ । उतने समय तक आपका जी जान लगाकर काम करनेको 
तेयार रहता हैँ । रातकों काम पड जाय, हर समय मैं आपका नौकर बना रहता हूँ, पर एक 
घन्टा मैने अपने आपकी (श्रात्मात्री) सेवा के लिए रखा है। मेरे आत्माकी सेवा इसी तरह 
'होती है कि किसीभी आत्माको मेरे द्वारा कष्ट पहुचा हो तो क्षमा करता, ऐसी भावना 
बनाये । तो वह मेरी आत्मसेवाका समय था इसलिये मैं सभी जीवोसे माफी माग रहा था 
लेकिन जब आपके काममे कतंव्यका समय आया तो मैने पूर्णो बलके साथ युद्धका काम किया 
आर विजय प्राप्त हुईैं। तो ऐसा हम आपभी समभले कि हेम २३ घन्टेतो श्रोरोके नौकर 
कुटुम्बके नौकर, तौकरके नौकर बने रहे, मालिक मायने क्या ? जो नोकरका नौकर हो । 
अरे उन नौकरोको खिलाना, वेतन देना, उनकी ग्रहस्थी चलाना, यो नौकरोकी भी नौकरी 
फरनी पडती । 'उस मालिक्को। तो २३ घन्टा तो हम सब कुछ करें मगर एक घन्टा तो 
अपने आ्रापकी सेवामे लगाये, आत्माकी आराधनामे लगायें, ज्ञानस्वरूपकी उपासनामे लगाये । 
तब मेरा भला है, ऐसी धारणा बना लेवे और दर्लंभ इस मानव जीवनकों सफल कर लेबे । 
ज्ञात द्रष्टा रहनेका कतंव्य--मेरा काम है ज्ञाताहृष्टा रहना । रागद्वेष करना मेरा 
काम नही | जैसे कोई बुरा करता है ना तो भीतरसे उसका आत्मा गवाही दे देता है कि 
यह काम बुरा है और भ्रगर करे तो वह उसके कर्मका तीन्र उदय है | क्राम कर भी बैठे तो 
भी भीतरमे एक आवाज आती है कि यह काम बुरा है जरा भो रागद्वेष करे। बाह्य पदार्थ 
से मोह करें, बाह्य पदार्थ|से प्रीति करे, यह ही सब कुछ मेरा हितकारी है, ऐसी श्रद्धामे बोत 
लावे तो झट गवाही देगा अपना आत्मा कि यह काम मेरा नही है। यह मेरा उचित काम 
नही है। मेरा उचित काम तो है ज्ञाता द्रष्टा रहता ! ऐसी अपनी एक स्थिति बनानेकी 
सोचे । देखिये---बडा तो सब बनना चाहते । श्रच्छा--बडे तो बनें आप, मगर ऐसे बडे 
बने कि जिससे बडा और कुछ नही हो सकता । बड़े से बडा कौन ? प्रभ, भगवान । प्रहत 
ओर सिद्ध । सशरीर परमात्मा और अशरीर परमात्मा । तो ऐसा ही बडा होने का मनमे 
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विचार आना चाहिए श्रौर वह विचार बनेगा। वह उपाय बनेगा घोरतासे, गम्भी रतासे, 
अपने आपमे गुप्त ही गुप्त + एक बडी सौम्यताके साथ, समताके साथ, जहा भावुकता न 
हो ऐसी वृत्तिके साथ जहां भावुकता न हो, क्षोभ न हो, ऐसी वृत्तिके साथ बनेगा अपने 
प्रात्मके कल्याणका उपाय । भाई बात बिल्कुल निश्चित है, कषायोसे बरबादी है । कषाय 
न हो तो आत्माको शान्ति है। और शान्त पुरुष सक प्रसन्‍न रहता है, सुखसे रहता है । 
सुख मिलेगा कषाय न करनेसे । कषाय करनेसे झ्राज तक किसीने भी शान्‍्ती नही पायी । 
पा नही सकते । कषायका श्रर्थ ही यह है जो आत्माको कसे श्रर्थात्‌ दु ख दे । कपायसे विजय 
न मिलेगी । विजय मिलेगी तो अपने आपके मनपर विजय प्राप्त करनेसे मिलेगी । उसका 
अभ्यास कुछ तो होना चाहिए, उसकी कभी चर्चा भी तो कर लेना चाहिए । जब परस्पर 
मित्र मिलते हैं, जो पहलेसे मित्र बने हुए है उस मिन्रताका ढाचां बदल लीजिए। मित्र तो 
वही रहे, पर ढाच। बदल दीजिए | कभी बैठकर परस्परमे आत्महितकी बात भी तो कर 
लिया करें । श्राप सच्चे मित्र बन जायेंगे । और आत्महित की बात तो कभी रच करेगे ही 
नही, और बस विषयोके परिग्रहक्की यहा वहा भी निन्‍दाकी और बात कर अनेक गप्प करके 
भित्रताका नाता निभा ले तो उसमे वास्तविक मित्रता नही । वास्तविक मित्रता तो इसमे है 
कि वहां आ्रात्महितकी बात रखें, अपना कल्याण हो, मित्रका कल्याण हो, तो बस भेद विज्ञान 
की बात उसमे आ जाती है । भेदविज्ञानकी चर्चा करे उनसे मैं श्रात्मा हूँ, स्वय हूँ स्वत. 
सिद्ध हूँ, परिपूर्णा है, ज्ञानानन्दका निघान हूँ । मैं अपने आपमे श्रपने श्राप ही परिणमता 
रहता हूँ | मेरा किसी दूसरी वध्तुमे रच भी सम्बन्ध नहीं। समग्रपर वस्तुअका द्रव्य, क्षेत्र, 
काल, भाव उनका उनमे ही है। कोई परिणातियोका लेन देन नहीं । मैं एक स्वतन्त्र जीव 
पदार्थ । ऐसी हृष्टि करो मित्र ऐसा मित्रकों सम्बोधो, अपने आपको भी सम्बोधों और 
ऐसी मित्रता निभावों कि जहा ससारके सक्ट सदाके लिए दूर हो जॉयें, ऐसा उपाय बतताश्रो । 
वह है मित्रता । आपको घरमे प्यार है, स्त्रीसे प्रीति है, पुत्रसे प्रीति है, वो वास्तविक प्रीति 
श्रापकी कब कहलायेगी कि जब मोक्षमार्गकी बातें सुनाये । क्षमर्थन करें । उसमे उत्साह 
बनावे । जीवन क्षणभगुर है, इसलिए जल्दी घर्मेकी बात करलो । “जब तक न रोग जरा 
गहे, तब लो निज हित करो ।” इस तरहसे स्त्रीकों समभांवो, बच्चोकों समझाओरो, 


खुद भी वैसा जीवन बनाओ । 

संयुक्ताकों अविश्वास्थ समभकर धर्मातुराग करनेका श्रनुरोध--जिन जिनका सयोग 
हुआ है । उनका वियोग भ्रवश्य होगा । श्रगर आपको भ्रोति उत्पन्न हुई है तो ऐसी प्रीति 
बनाझ्रो कि जिससे भविष्यमे भी शान्ति मिसे । श्रीति निभावों तो ऐसी कि जिससे सभी 
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चले उस मार्गपर भौर बहुत-बहुत दिलमें जो यह बात कोई रखता हो कि मेरे को तो बहुत 
काम पडा है। कमाईका काम पडा है, व्यापारका काम पडा है, फुरसत नही मिलती तो 
यह भ्रम भी जरा छोड दोजिए | आपके पूर्वपुष्यका उदय है इसलिए कमाईका फल मिल 
जाता आपको । थोड़ा बहुत कमायी करते है, प्राप्ति होती है वह पूर्वकृत पुण्यका फल है। 
धर्मका फल है कि जिस धर्मसे, जिस पुण्यसे वर्तमान मे एक माने हुए सुखके साधन मिल 
जाते है। वर्तमानमे भी अगर हम धर्म करे, पुण्य करे, समय निकालें और कुछ तत्त्वचर्चा 
हो, ज्ञात श्राराधनामे, सत्सग्में, गुरुसेवामे, अन्यग्रन्य कर्तव्योमे अगर हम अपना समय लगाये 
तो हमारेमे कमी नहीं अययो । बल्कि पुण्यरस बढेगा । और बडे बडे सेठ ऐसा ही करते है । 
जो बहुत ऊँचे धनिक है, प्रायः देखा होगा कि वे व्यापारके काममे २४ घन्टा समय नहीं 
लगाते, अगर वे २४ घन्टे उसकी धुनमे रहे तो उन्तका दिमाग फट जायेगा। तो उनको धोडा 
सत्संगमे भी समय लगाना पडता और अच्छे काममे भी समय लगाना पडता तब उत्तका 
दिमाग रह पाता, नही तो फट जायेगा । इतनो बडी उल्कन रहती है बड़े पुरुपोको और 
उनको देखो तो बराबर लाभ होता रहता है । दशलक्षणके दिनोमें बहुत-वहुत धर्मसाधन 
करते है, फिर भी कमाईका काम चला करता है, हमे आप बतलाओ उन दश धमाके दिनो 
मे फर्ममे कोई घाटा पद् क्या ? बल्कि देखा होगा कि उनको उसमे कुछ हानि नही होती, 
किन्तु एक उत्कषंका मार्ग और निकल आया | तो यह नौकरी कर रहे है। घरके जितने 
लोग है, परिवारके लोग उनकी नौकरी और फर्ममे जितने नौकर है उन सबकी नौकरी और 
खुदके लिए दो रोटी दो कपडे, सिवाय इसके और क्‍या करते है एक लोक नातेसे ? बाकी 
तो सबके लिए ही किया जा रहा है। किया क्‍या जा रहा है, हो रहा है, उनच्का उनके 
योगानुसार आपके बिना तकलीफके होता है, होने दो, मगर चित्तमे तो बिल्कुल फक्कड सा 
होना चाहिए। मेरा कुछ नही है। जिसका जैसा भाग्य है वैसा होता है, उसके अनुसार 
चलता है। मेरा कुछ नही है, ऐसा अपने चित्तमे उपेक्षाभाव वाले अन्त सन्यासी बना 
रहना चाहिए। उसमे एक शान्तिका मार्ग मिलेगा। जैसे कल्याण हो सकता है वे सब 
उपाय इससे प्राप्त होगे । 
श्रकरत्टत्वस्वभावकी उपासना--उपयोग ही मेरा स्वरूप है। जानना, लगना, सम- 
भता, विचारनो, भीत्तर देखे वह जानन, प्रंत्तिभास करना, विचार करना, सोचना विकल्प 
होना बस यह ही मेरेमे वृत्ति चल रही है। एक चक्की चला करती है । इसके अतिरिक्त मै 
भर कुछ नही करता । बतलाओ बाहरमसे मैं क्या करता ? किसीने मानो कोई उत्पादन 
किया, मानलो कपड़ा सिया तो बताओो इसमे इस श्रात्माने क्या किया ? उसमे तो कल्पना 


६०० पूत्ति (--४ 


किया, विचार किया, तर्क विकल्प किया, फिर इसके बाहर निमित्त नैमित्तिक भावसे वह 
सारी बात चलने लगी, कपडा सिल गया । ज्ञान किया, इच्छा किया, आत्मासे योग परिस्पद 
हुआ, उससे शरीरकी वायु चली, उसके अनुरूप अंग चले और उसके अनुरूप बात चली । 
लो कपडा सिल गया । जो भी काम होता है वह निमित्त नैप्ित्तिक भावपुर्वक होता है, उस 
में कोई कुछ नही करता । मैं तो अपने श्रापका कर्ता हैँ । परम विश्वाम ले, अपने आ्रापके 
निज शअ्रन्त स्वरूपपर दृष्टि तो करे, यह है श्रपनी सच्ची दय। । जंसे कमी होता है ना कि 
जो बुद्धिमान लोग है वे इसमे सन्‍्तोष करते कि लो किसोका कुछ हो मैंने तो अपना काम 
बना लिया | मेने तो इतना अपना फायदा कर लिया । जो भी उसके चित्तमे फायदेकी बात 
है तो ऐसे ही यह समझें कि इस प्रकार उस जीबका जो कुछ होता है हो, में तो अपना 
फायदा निकाल लू, अपनी अन्त हृष्टि बनाकर अपने स्वरूपकी उपासना करके अपने आपके 
कल्याणका मार्ग तो बना लू, इस ओर अपनी हृप्टि होनी चाहिए । आत्महितका उपाय बना 
लेना एक बहुत बडे महत्वकी बात है, इससे बढ़कर समस्या इस जीवनमे नही है । जो कोई 
समभता है कि घरमे तो बडी समस्या है धर्मके लिए हमे समय नही मिलता | भ्ररे खास 
समस्या तो धर्म करनेवी है, क्योकि आगे भव-भव मे दु खी होना पडेगा। यहाँ करी समस्या 
क्या है ? अगर कुछ काम ढीला पड गया तो पड गया, लोगोके बन्धनसे क्या मेरा बिगड 
गया । कुछ नही त्रिगड गया । ब्रगर एक धर्मसे न रहे, तत्त्वज्ञॉनमे न श्राये, श्रात्माकी चर्चा 
मे न आ सके तो मेरा सत्र कूछ विगड गया । बिगडा है अपने आपकी भूल करनेसे | बाहरी 
पदार्थों का कितना ही सगम्रह विया जाय, श# गार किया जाय, बढाया जाय, प्रगतिवी जाये 
उससे मेरा लाभ नही हं । मेरा लाभ तो ऑकिज्चन्य रहनेमे है । मेरा मात्र यह में शीनि- 
स्वरूप हूँ । वाहरमे मेरा कही क्छ नही है, ऐसा अपना परिणाम वने, ऐसी हंमे जानकारी 
बने, उस जानकारीको पानेके लि ए हमे जीव, अजीव, भ्राश्रव, बन्ध, सम्बर, निर्जरा और 
मोक्ष इन सबका स्वरूप समझना होता है, श्राशिक स्वरूप, सर्वा श स्वरूप, बस्तुस्वरूप निशि 
चत हो, मोह दूर हो तो कल्याण होगा । दृश्यमान समागमको कया उपयोगमे लेना ? 
स्नेंहभावके हटते ही आनन्‍्दविकासकी साहजिकता--एक खिलौना मेंढकका हा 
है, जिसमे नीचे एक पट्टी लगाते है उसमे चिंपकाश्ो तो वह चिंपकी चीज कब तक रहेगी 
तो उसपर एक भेढक बना रहता है, आखिर वह चिपक जब छूंटती है तो वह मेंढक उर्चा 
जाता है। उछलने के लिए तो वह तत्पर ही रहता है, चिपका हुआ होनेके कारण नहीं 
उछल पाता, जहाँ वह चिपक छुटी कि झट उछल गया। कुछ किवाड भी इस तरहेई 
स्थ्रि गदार आते है कि जिन्हे खोलकर पकडे रहे तब तो खुले रहेगे नही तो वें. वन्द होनेके 
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लिए सदा तत्पर रहते है। छोडा नही कि झट अपने झाप बन्द हो जाते है। तो जैसे बह 
खिलौना तो मेढकको उछालनेके लिए ही तैयार है, श्रथवा वह किवाड स्वयमेंवे बच्द होनेके 
लिए ही तैयार रहता है ऐसे ही समभिये कि हम अपने पापमे ऐसा ऊत्साह घनाये कि में 
तो ज्ञान और झानन्दके विपाकका स्वभाव लिए हुए हूँ, ऊम्ते हम छल करके, श्रन्याय करके, 
परलक्ष्य करके दबाये है। फल ऊसका यह है कि विपरोत काम कर रहे है। जरा ऊस 
विपरीत कामको छोड दे, फिर कल्याण और स्वच्छता पायेगे। वह तो हमारे हाथमे है। 
वह ज्ञान बाहरी चीज नहीं है। जो लोग कुछ शास्त्र बाचते है, सुनते है, ध्यान करते है 
भक्ति करते है, धर्म करते है यह सब किसके लिए ? वह मामला तो सारा तैयार पढ़ा है 
ऊसमे कमी कुछ नही है। बस इतना जबरदस्त व्यामोह बसाकर ऊसको पकड रखा है। 
इसकी पकड छोडे तो मामला हमारा अपने आप प्रकट हो थायगा । तो ऐसी हम अपने 
आपके विपयमे जानक'री की बात पहले बनाये श्रौर अबसे मित्रता का वातावरण ऐसा 
बनाये क्रि ऐसा सोचे कि मेरे मित्र विशेषकर धमंमार्गमे लगे, तु' को पूजाकी रुचि हो, तुम 
को र“ध्यायकी रुचि हो, तुमको सामायिक करनेकी रुचि हो, ये भगवानके नामपर जब कव 
चर्चाये करते रहे, एक दूसरेको धर्म कारयमे लगावे तो यह हुई वास्तविक मित्रता । नहीं तो 
ऊसे शत्रुता कह लीजिए । अगर मानो विपयके साधनोमे ही मन ४दल बदलकर हमने दोस्ती 
निभाया । तो हमने दूसरेका भला क्या किया ? बल्कि बुरा ही किया। उसका उदय 
भ्रायगा । जेसा उदय आयगा वैसा फल भोगेगा । तो बस बात उतनी है कि अपने आ्रात्माका 
श्रद्धान ज्ञान अाचरण बने और ऊसके लिए तत्त्वज्ञानका अभ्यास बनाये । बडी नम्नतासे 
निष्पक्षभावसे । सेरेवा! केवल यही चाह हे कि मेरेको मुक्ति प्राप्त हो | मेरी बात कोई माने, 
मेरा प्रभाव होने लगे, कुछ समभे । ये कोई विकल्प मुझे नही है । इस प्रकार धर्मकी भावना 
रखकर धर्म कार्यमे लगे तो हमारो जीवन सफल है । 

सोक्षमार्ग पानेका प्रारश्मिक कदस श्रधिगस--ससारके समस्त सकटोसे छूटनेका 
ऊपाय आात्मश्रद्धान, आत्मज्ञान और आत्मरमण है। ज्ञानोमे सर्वोपरि ज्ञान श्रात्मज्ञान है । 
शरण भी केवल एक यह ग्रात्मतत्त्व ही है । जगतके लोग जो व्यर्थ दु खी हो रहे है---व्यथ 
के मायते न लेना, न देना, न कुछ मतलब । केवल कल्पनायें करके अम बनाकर व्यर्थमे ही 
5 सखी हो रह है। बही परिवारको अपना माना, कही वैभव को श्रपता माता । कही अच्य 
जिस चाहे को अपना स्वरूप माना, इससे मुझे सुख होगा, यही मेरा प्राण है। अनेक प्रकार 
के भावनोंयें इस जीवने बनाया और यह दु खी हुआ ओर यह ही हो रह्य | इसको दु ख की 
चोट तो पहुँच रटो है रागसे तो दराखी हो रहा हर दु.खकी चोट नही सह सकते, सो 


07 सूत्र १-६ 


ऊपाय रागका ही कर रहे है। रागसे तो दु.खी हो रहे श्रीर उस दु.खको मेटनेका उपाय 
राग ही क्रिया जा रहा है, तो ज्ञानसे उत्पन्न हुआ दु ख रागसे ही कैसे मेटा जा सकता है ? 
जैसे खूनका दाग खूनके धोनेसे नही मिट सकता इसी प्रकार रागसे उत्पन्न हुआ दुख राय 
करके न सेठा जा सकेगा । ओवा श्रौधा काम उल्टा उल्टा! काम जगतके जीव करते आ रहे 
है । इसको- जब भी सुबुद्धि जग, जब इसका भवितव्य हो, जब मोक्ष निकट श्राये तव॒ सत्य 
प्रकाश होता- है, | श्रोह मै तो यह ज्ञानमात्र है । मेरे मे श्रानन्द स्वरूप स्वत है। आनन्द 
कहीसे लाना नहीं होता । यह अपना ज्ञानानन्द निधान है, ऐसा प्रकाण झ्ाये तो उसको 
सम्यक्त्व कहेंगे | तो मोक्षका मार्ग क्या है ” सम्यदर्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यकचारित्र । 
देखो मोअशास्त्रक़े पहले अध्यायमे प्रथम सूत्रके बाद सम्यग्दर्शनका लक्षण कह। | तो उसके 
बाद कही भी तो ज्ञानका लक्षण कहना चाहिए था। और, सम्परक्चारित्रका भी लक्षण 
कहना चाहिए था । जो लोग मोक्षशास्त्रका श्रर्थ जानते है ऊन्हे पता होगा कि पहले ग्र४- 
यायमे सम्यग्द्शनका तो लक्षण बनाया तत्त्वार्थश्रद्धान सम्यग्दर्शन, पर सम्यग्जञान श्रौर 
सम्यक्चारित्रका कोई लक्षण नही कहा । उसका कारण यह है कि सम्यग्ज्ञान शब्द तो 
बिल्कूल सीधा हैं, सच्चा ज्ञान करना, सम्यक्चारित्र भी सीधा है मगर सम्यग्दर्शनमे जो 
जो दर्शन शब्द है उसके श्रनेक थर्थ हैं देखते भी हैं, और जैसे कभी किसोको बहते है-- 
अच्छा हम तुम्हे देख लेगे । तब कया अर्थ है ? कितने ही श्रर्थ हो जाते हैं। यो दर्शनका 
देखना «ी अर्थ है, श्रद्धान भी अर्थ है । तो उसमे विवाद था, इसलिए उसका लक्षण कहा 
गया कि जो प्रयोजनभूत तत्त्वार्थ का श्रद्धात करता सो सम्यस्दर्शन है । तो प्रयोजन भूत 
तत्त्व क्या हैँ ? तो वे ७ तत्त्व बताये । फिर उनका व्यवहार कैसे होता तो निश्षप 
बताया । श्रब यद बताया जा रहा है--प्रमाणनयै-रधिगम ” इस सुत्रमे कि तत्त्वका, 
सम्यग्दशेंसका, ज्ञानका सबका ज्ञान होता है प्रमाण श्रौर नयोके द्वारा । 

प्रमाणवी मह्वशालिता--देखो एक-एक अशकी बात जानना तो नय है श्रौर सारी 

बात पूरी जानले तो वह प्रमाण है । तो प्रमाणमे होता वेया है कि स्व और पर पदार्थका 
जो सामने आ्राये उसका ज्ञान होता है। ज्ञानमे क्या होता है । स्व मायने पर पदार्थका देखो 
दोनोका ज्ञान होता क्रि नही ? जैसे दीपक जले तो क्या होता है ? दो बातें होती हैं एक 
साथ/क्या, कि जो पासकी चीज हो वह भी प्रकाशमे झा जाय और दीपक खुदमे प्रकाशमय 
रहता ही है तो इसी प्रकार ज्ञान जब जानता है तो वहा दो बातें होती हैं--परपदार्थकी 
जानकारी होती है प्रौर स्वज्ञानकी भी जानकारी होती है। तो ज्ञानका ही लक्षण हुआ स्व 
और भअर्थका निश्चय करने वाला ज्ञान प्रमाण होता है । ध्यानसे सुनोगे तो आयेगा समभमे, 
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वैसे ही कठित है विषय, और उपयोग न लगाशञ्रोगे तो कुछ भी न रहेगा । बात सीधी कही 
जा रही, दूसरे की चर्चा नही है। श्रपने आत्मा की चर्चा है। अपनो कहानी, है कि हम क्‍या 
कर रहे है ? और कितनों हमारा बल है ? उस बातकी यहा भीतरमें कहानी चल रही है 
हम क्या बर रहे है ” निरन्तर स्वका भी निश्चय रखते है ओर परपदार्थंका त्िश्चय रखते 
है । सभी जीव देखो यहा स्वके सायने ज्ञान है आत्मा नहीं। जिस ज्ञानके हारा हम प२- 
पदार्थंको जानते है तो उस समय जो हमे पक्का बोध होता है कि ऐसा ही है तो उस समय 
” मे दो बाते जगीह है--एक तो परपदार्थके बारेमें निर्शय और एक ज्ञानके बारेमे निरेय । 
जैसे किसीने कहा कि यह पुस्तक ही है। तो यह बिल्कुल निश्चित बात है-कि पुस्तक ही है 
तो पुस्तकका निर्णाय हुआ तो उसके साथ यह भी निर्णय पडा है कि सन्देह हो जाय तो 
पुस्तकमे भी सन्देह हो जायेगा। दोनों जगह निर्णय हीता है--स्वका भी. निर्णाय होता 
ओर परक। भी निर्णाय होता । तो पर क्या कहलाता है ? भीतरकी बात देखो । यह भ्रम 
होता है कि मै घर बनाता हूँ, फर्म बनाता हू, अमुकको यो करता हैं। आप कुछ कर 
सकने वाले नही । श्राप तो अपने भीतर ही जो कुछ कर सकते, वह कर पायेगे । बाहर 
एक इन्च मांत्र भी कुछ करनेमे समर्थ नही । यह जीव जो कुछ करता है वह अपनेसे करता 
है, तो यह सोचता है कि जब हम अपनेमे ही कुछ कर पाते है, बाहरमे हम कुछ कर सकते 
नही, बाहरमे कोई चीज मेरी है नही, तब उसमे मोह क्यो करना ? श्रज्ञान क्यो बसाना ? 
देखो बात सुनकर बात मान लीजिए तो ग्रानन्द मिलेगा और ऐसा समभ जायें कि यह 
शास्त्र हो रहा है, सुनना पडता है, श्रच्छा प्रोग्राम रखा है, सुन लिया, उससे बात न बनेगी। 
भीतरमे बिचारे कि हमारा कुछ बाहरमे है वया ? फिर ये कितनी ही वासनायें बनी हुई 
है कि वाह मेरा ही तो यह घर है, मेरा ही तो यह लडका है, मेरी ही तो यह स्त्री है, मेरा 
ही तो यह परिवार है, यह मित्र मेरा ही तो है, यह जो हृढ वासना बनी है, इसमे जब तक 
ढोल न देगे तब तक घर्मकी बात न मिलेगी। करना कया है भीतरमे जिससे कि श्रौनग्द 
था जाय और धर्मका मार्ग मिल जाय । यह करना है कि उस मोहको ढीला करना है और 
उस सगकी वजहसे चोट भी सहते जाते, धोखे भी सहते जाते, दु.ख भी सहते जाते श्र 
फिर भी उसीको अपनाते जाते, तो इसको कितना बडा व्यामोह कहेगे ? मूखेता कहेगे, 
अज्ञान कहेगे कि जिसके कारंण दुखी भी हो रहे फिर भी उन्हे अपनाते । समझते कि इसके 
बिना तो मेरा गुजारां ही न चलेगा । जगतमे कौनसा ऐसा पदार्थ है जिसके बिना जीवका 
कुछ चलेगा नही ? मरने पर तो चलता कि नही, अकेला जाता है, सब कुछ छूट जाता है 
फिर भी यह रहता कि नही ? क्या श्रस्तित्व मिट जाता ? तो ऐसे ही समझ लीजिए कि 
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मेरा यहा कुछ नही है । और जो व्यामोह है उसमे सिथिलता जरुर करे । उसके बिना घ॒र्म 
का रास्ता नही मिल सकता । 
सोह और धर्म मे से विवेक करके धर्मसार्ग पर ही चलनेमे भलाई--दो बातें एक 
साथ न बनेंगो कि मोह भी करे और धर्म भी करे । ये दोनो एक दूसरेके प्रतिपक्षी हैं। जहा 
मोह है वहा धर्म नही श्रौर जहा धर्म है वहा मोह नहीं। अब अपनी परीक्षा करे कि हमने 
कुछ मोहपर विजय पाया कि नहीं। अगर नही पाया तो उतनी जिन्दगी हमोरी व्यर्थ गई | 
सोचते है कि हमसे घर्म क्रिया नगर कुछ नही किया, क्योकि मोहमे तो फर्क ही नही पडा । 
आपने घर्मं किया, झाप बड़े धर्मात्मा कहलाते आप बहुत बहुत पूजा भी करते, स्वाघाय भी 
करते, जाप भी देते, सस्था भी चलते, पर एक बात यहा देखें कि मोहमे फर्क है कि नही ' 
अगर धामिक नही है तो धर्म नही हुआ, जो हुश्रा वह ठीक है, थोडा श्रच्छा ही किया, 
मगर आपको अपने लिए मोक्षका मार्ग मिल जाय पहले कोई काम नहीं किया । तो अपने 
आपमे देखिये कि मेरे मोहमे श्रभी तक फके आया कि नही, अगर फर्क श्राया तो ठीक है, 
ओर अगर फरके नही आया, जेसाका तंसा मोह है तो एक कहावत प्रसिद्ध है ना कि कहा 
गये थे ? “ * क्या किया ? भाड भोका ? श्र॑रे भाई यदि भाड ही फोकता था तो 
वहा जानेकी क्‍या जहरत थी ? यही अपने गा मे भी तो यह काम कर सकते थे । तो ऐसे 
हो कोई पूछे कि श्राप कहाँ गये थे ” मनुष्यभ्वमे । वहा कितने वर्ष रहे ”' ५० वर्ष । 
'क्या किया ? विषय कपाओका भाड कोका ? श्ररे भाई यदि यही काम करनाथा तो 
यह काम तो कुत्ता, बिल्ली, सूकर, गधा आदिक की योनियोमे भी तो किया जा सवता था । 
तो भाई ऐसे दुर्लभ मनुष्य जीवका सदुपयोग करना है तो भाई अपने विचार सम्हालो, भ्रपनी 
भीतरी बात्का निर्णय करके मेरेमे तो केवल एक ही काम है। अपनेको समझे, मोहकी 
दूर करे, इसमे कोई घरक्री लडाईकी बात ही नही वह रहे लेकिन मोह जरुर छोडना चाहिए 
मोह छोडने पर भी चाहे कुछ समय तक घर नही छुूटता, किन्तु मोह जन्य दुख छूट जोयेगा 
और घर तो यह राग छूटनेसे छूटेगा । मोह छूटने पर भी जब तक राग है तव तक यह सब 
बता रहेगा । उसको अ्रधिक चिन्ता न करें, जैसे कि कोई भक्ति कर रहा--भगवान हमे 
मोक्ष दो, हमे मोक्ष चाहिए और कुछ नही, मानो उस समय कोई देव भरा जाय श्रार कहे कि 
चलो हम आपको मोक्ष पहुँचा दे। आप तैयार है न ? 'हाँ तैयार हैं ? अ्रच्छा चलो तुम्हे 
घर छोडना पडेगा, परिवार छोडना पडेगा, सब कछ छोडना पडेगा ।' अरे हमे ऐसा 
मोक्ष न च/हिए । हमे तो ऐसा मोक्ष दिला दे कि जिससे हम घरमे बने रहे भ्रौर मोक्ष 
हो जाय ? तो भाई इस तरहसे भोक्ष न मिलेगा । 


मौक्षश्ास्त्र प्रवचन : २ भाग ६०५ 


ग्रच्छिष्ट भोनकी श्राकांक्षा न करनेसें महत्व---देखो अनादोकाल से श्रव॒ तक मोह 
वासना ही बनाये रहे, केवल आप विंपय बदलते रहे। जिन जीवोसे मोह किया वे पहले 
भी थे लेकित कुछ विकल्प बदलते तो मानते कि हमे नई चीज सिली, पर नई चीज कुछ नही 
मिली, जोभी भोग साधन मिले हुए है वे सब भूठे है, जो एक बार भोजन कर लिया 
वह अगर मुखसे निकल आए तो उसे कोई खाता है क्या ? उसे कहते है कि यह तो कय 
किया हुआ। है, ये ५ इन्द्रिय और मनके विपय भोग ये सब बमन को हुई चीजें है, ये कई 
बार भोगे और भोगकर जब पचा नही तो वमन किया हुआ है । मचुप्य तो यह चाहते है 
कि मैं सारी चीज खा जाऊं मगर इतना बडा पेट कहा है ? छोडना पडता है विवश होकर । 
ग्रगर बढिया हलुतवा, रसगुल्ले बने हो तो कोई उन्हे छोडता है क्‍या ? जितना पेटमे भरता 
है उतना खाते जाते है । जब पेट भर गया तो जबरदस्ती छोडना पडता है, ऐसे ही ये 
जगतके सतागम भवत्र भवमे अनेक बार भोग भोगकर छोडे हुए है, इन्हे छोडना नही चाहा 
पर विवश होकर छोड़ने आये है । इस जीवकी ऐसी प्रकृति बन गई है कि यह चाहता है 
कि मैं सब जगतकों भोग लू इतनी आशक्ति है उन भोग विपयोके प्रति, लेकिन सोचो तो 
सछ्ली कि इसमे कौनसी तस्क्फी बात है ? तत्त्वकी बात इसमे कुछ नहीं, अपने आपको पह- 
चाने, अपने भ्रलोकिक श्रात्मामे आये तो आ्ानन्‍द मिलेगा, शान्ति मिलेगी। बाहरमे सब 
जगह हू ढा तो कही शान्ति नही । शान्ति मिली तो भीतरमे जो छूपा हुआ है यह चिन्मात्र 
यह छिप गया यहा पडा है । इस कोनेमे है । ज्ञानी पुरुष हर,न होकर उसे देखता है । जैसे 
कोई लड़ा कही छुप गया और मा उसे बहुत बहुत वाहरमे सब जगह ढू ढती है । श्रन्तमे 
बह मिला झपने ही घरमसे रसोडइके एक कोनेमे छिपा हुआ, तो वहा वहमा कुमलाकर कहती 
है--प्ररे सनुआ तू यहा डिपा है। यहा बैठा है। तो जैसे कुकलाकर वह मा कहती है ऐसे 
ही कल्पागार्शी पुरुष अपने सुख॒के भण्डार की विधिको सव जगह देख देखकर बडी हैरान 
हो गयी दृष्टि और ग्रन्तमे मिला अपने आपके भीतर तो यह कुछ हैरानी भरी हृष्टसे नि- 
हारता ह--अ्ररे यहा है ये तो चिन्तुमिया । यह चेतन्यस्वरूप यहा वैठा है । यो उसे देखकर 
गनन्दमरन होता है। तो भाई दुनियामे कही जाओ्रो । कही आनन्द नही । सब भ्रम है। 
आनन्द मिलेगा तो एक अपने आपके स्वरूपमे मिलेगा। उसे पहचानें उसको जानें, उसमे 
श्राचरण करें। यह ही मोक्षका मोर्ग है । जो इस तत्त्वका ज्ञान कैसे होता ? तो वतलाया- 
प्रमाणसे । व्यवहारमे स्वर श्लौर पर पदार्थका निश्चय करनेवाला ज्ञान प्रमाण है । अब समझ 
लो, निश्चय दारनेवाला ज्ञान प्रमाण है । 

स्वपरसिश्चयायक ज्ञानमें प्रमाणता--आप सोचते होगे कि यह बात तो बिल्कुल 
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सही है, भ्रात्मा जोनतो हे, जो निश्चय को वह ज्ञान प्रमाण है। अच्छा युनिये क्षणिकवादका 
सिद्धान्त है कि जो निश्चय करे वह मिथ्या ज्ञान है और जहा निश्चय नही हो पाता वह 
सम्परज्ञान है। आप रोचते होगे कि ऐस। कौन होगा जो माने कि जो निश्चय करे वह ज्ञान 
भिथ्या है और जो प्रमाणभूत ज्ञान है उसमे निए+य हो ? तो ऐसा मानने वाले है क्षणिक- 
वादी दाशेनिक उनका रिद्धान्त है कि प्रत्येक पदार्थ क्षण क्षणमे नया--नया बनता है । श्रव 
जिस समय पदार्थ है उत्ती समयमे ज्ञान हुआ कि पदार्थ, तो पदार्थों जानना बुरू किया 
उसी समयमे श्रौर दूसरे समयमे उसका निश्चय हुआ तो जिस समय निश्चय हुआ उस समथ 
पदार्थ न रहा और निश्चय कर रहा तो वह मिथ्या हो गया, क्योंकि वह चीज ही नही हैं 
जिसका निश्चय कर रहे, ता उनका हिद्धान्तर है क्रि जो निश्चय न करे वह प्रमाण है, इस+ ' 
लिए उसका खण्डन करनेके लिए यह शब्द समर्थ है क्रि निश्चायवज्ञान प्रमाण है। किसका * 
निश्चायक ? ““पदार्थका ।““अरे पदार्थका तो निश्चय करता है सारा जयत । कौन ऐसा है 
जो यह कहता हो कि पदार्थ दुनियामे है ही नही । उसमे उनका निश्चय हुआ्ला करता है। 
केवल स्वका ही निश्चय होना है, ब्रह्म ही निश्चय होना है | ब्रह्मको छोड कर अन्य कुछ 
पदार्थ नही । तो पदार्थका निः्चय करनेवाला ज्ञान प्रमाण है। केवल ब्रह्म ही हो, अन्य 
पदार्थ न हो, केवल जाव हो, अन्य पदार्थ न हो, यह वात नही बन सकती । उसवा न्याय 
शास्त्रमे बहुत वर्णन है। तो आया ध्यानमे । जो निजका और पदार्थक, निश्चय करे वहँ 
ज्ञान प्रमाण है। समभे न, ? उनके साथ खुदका भी निश्चय है। अ्रच्छा कोई दार्शनिक 
ऐसा है क्या जो मानता है कि यह ज्ञान खुदका निश्चय नही कर पाता ? हा है ऐसा | जंसे ' 
अस्वसम्वेदीज्ञान मानने वाले नैयाथिक मीमासक वगरह है, उनका कथन है कि जिस ज्ञानसे 
हमने पदार्थ जाना उस ज्ञानकों सही ज्ञान जाननेके लिए नया ज्ञान करना पडता है। तो 
देखो अ्रपने आपका कँसा ज्ञान प्रकाश है कि ज्ञान हो तो खुदका भी प्रकाश हो और बाह्य 
पदार्थ का भी प्रकाश हो, भीतर की बात सोचें। आपके स्वरूप की बात कही जा रही 


। 
के कषायो द्वारा पीड़ित होनेकी दु सह वेदना--बाह्य पदार्थके लगावमे, मोहमे, ख्याल 
मे कुछ भी न रखे, इसमे बुद्धिमानी मत माने, किन्तु खेद होना चाहिए कि मुभे क्यो राग 
? क्यों मुझे मोह होता ? बंयो मेरेमे इतने विकल्प, उठते । क्यो मुझे इतना अम होता, 
तरहका होना चाहिए। कहाँ तो भगवानकी तरह मेरा स्वरूप, ज्ञान झौर आन- 
न्दक। निधान, जहा सौख्य पडा हुआ है । जहा कोई अपूर्णता नहीं, सब कुछ स्वत. सिद्ध 
बात है स्वरूपमे, और जहा ऐसी दशा हो रही है इन क्षणिक पदार्थौकी श्रपनेसे अत्यन्त 
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' भिन्न पदार्थों को मान रहे है कि यह मै हैं। यह मेरा है। यह बहुत बडा अपराध है। 
: ' जब तक यह अपराध रहेगा तब तक शान्ति नही प्राप्त हो सकती । तो इस प्रपराधको दूर 
करनेके लिए यह जीवन है ! पैसा बढानेके लिए नही, कुदुम्ब बढोनेके लिए, इज्जत बढाने 
के लिए यह जीवन नही है। और, ये सारो बाते बेकार भी है । यह मानव जीवन मिला 
है कि मेरे सारे सकट दूर हो जाये और मैं एक शुद्ध जो कुछ ज्योका त्यों अपने आप हूँ 
अपनी सत्तासे, बस वही रह जाऊ । देखो भाई जैसे किसीके बडा दु ख आया, गरीबीका 
दुख आया तो वह कहता है कि हमे तो बस इतना धन चाहिए, इससे आगे न चाहिए, 
ऐसे ही अ्रपने आपको देखो, अभी तक दु ख ही दुख भोगते आये है तो भीतरसे एक आवाज 
निकनतनी चाहिए कि मै तो इतना ही चोहता हैँ, भर कुछ मैं नही चाहता । जब कभी 
किसोसे लडाई होती है तो कहते है कि भाई मेरी चीज मुझे मिल जाय, मुझे और कुछ न 
चाहिए, यही तो लोग कहते हे | तो आप भी सोचे कि मै जो कुछ हूँ श्रसलमे मे वह रह 
जाऊ, और कुछ न चाहिए। मुझे घर न च हिए, लोग न चाहिए, समागम न चांहिए, 
परिवार न चाहिए, मौज न चाहिए | मुर्के ये कुछ न चाहिए | और क्या चाहिए। जो सै 
हैं असलमे अपने श्राप स्वत. सिद्ध बस वही मैं रह जाऊ, यही मुझे चाहिए, और कुछ न 
चाहिए। इतनी बात अगर चिता आ्ायी है तब समभिये कि आप धर्ममे शुरू हुए हे । 
इतनी बात जब तक चित्तमे नहीं है तव तक समभले कि हमने अभी धर्म प्रारम्भ नही 
किय। । अपना एक लक्ष्य होना चाहिए कि हमे तो यह चीज पानी चाहिए । नदीमे नावसे 
तो बैठ गए और लक्ष्य नही बनाया कि हमे तो इस घाटमे पहुचना है तो कभो वह पूर् 
दिशाकी ओर नाव खेवरगों, कभी पश्विमक्रो, कभी उत्तरकी ओर झौर कभी दक्षिणकी 
श्रोर । इस तरहसे वह किसी कितारे न लग पायगा, और यदि लक्ष्य बना लिया तो वह 
उस निर्दिष्ट स्थान पर पहुच जायगा । तो ऐसे ही इस जीवनमे आप एक लक्ष्य बना 
लीजिए कि मेरेको तो मेरे आत्मस्वरूपका श्रद्धान, ज्ञान, आचरण चाहिए, मेरेको तो मेरा 
में चाहिए, ओर कुछ न चाहिए। यह लक्ष्य श्रगर बन जाय तो सब बात मिलती 
जायगी । वर्म होता जायगा और श्रगर यही बात न मिली तो धर्म न होगा । इसलिए 
भाई पौरुष करो । विषय कषायो की वासनाकों छोड दो। ये क्रोध, मान, माया, लाभ 
आदिक कषायोमे यह जीव इस तरह पीडा जा रहा है कि जैसे मानों खललमे मुसरसे 
कूटी हुई कोई चीज । ये विषय आत्माको कूट रहे है । यह आत्मा दुखी हो रहा है। 
अपने आप पर दया करो और कषायोको छोड दो । ऐसी प्रकृति बनावे कि क्रोध न करें, 
शान्‍्त रहे, नम्न रहे। जरा-जरा सी बातमे ऐठ न जावे । जरा कषायोको छोडे और 
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अपने आपके स्वरूपके अन्दरमे दर्शन करे, उसकी धुन बनायें, इससे तो मिलर। भाई मनुब्य 
भवका लाभ और अगर विपयकषायोमे ही जकडें रहे, मोहममत।मे ही बने रहे तो इस 
जीवनका कोई लाभ नही है । 
ज्ञानद्वारा ज्ञानसात्र स्वयंक्रो जान लेनेकी सहजवत्तिके विरुद्ध चलनेका पश्चात्ताप--- 
हम श्ञापये सब जीव क्या है ? प्रत्येक ज्ञानमय पदार्थ । श्रर्थात्‌ हम श्राप सबका यह स्वभाव है कि 
प्रति समय कुछ न क॒छ जाननेमे आता हो रहे । श्रज्ञानी उसकाभी ज्ञान सदा 'हता है और ज्ञानी हैं 
तो जउगका भी श्ञान सदा रहता है। कोई है तो उसका भी ज्ञात नदा रहता है। जानने 
बिना कोई जीव नहीं रहता । जो भी जीव है वह प्रति समय जानता हो रहता है, इसी 
कारण इसका नाम श्रात्मा है-अतति सतत गच्छुति जानाति इति आत्मा, अ्र धातुका श्रर्थ 
है सतत जाना और जानना । प्राय करके,जानेके भ्रर्थ वाली धातुओका अर्थ जानना भी होता 
है | आवदित्यद्ा श्रथ॑ है सूर्य । वह श्रादित्य तो निरन्तर जाता रहता है, कभी 5हरता नहीं 
है । श्रादित्यके मायने है सूर्य । सूर्य निरन्तर चलता ही रहता है । ढाई ह्वीपके भ्रन्दर कोई 
भी सर्य एक समय रुक जाये ऐसा कभी होता नहीं । तो जो निरन्तर जाता रहे उसका नाम 
ग्रदित्य है और जो निरन्तर जानना रहे उसका नाम गआात्मा है। प्रात्माक्रा कार्य है वह 
निरन्तर जावता रहे । तो देखों जब हम झआप सबका स्वभाव जानते रहनेका है तो इस 
जानने करत जरा ठीक बतालें तो बे ज पार हो जायगा । बंठे बैठे कल्पनाये किया भ्रोर ढु खी 
हो गए । बैठे बैठे भावनाये वनाया, पर द्रव्यके बारेमे कुछ न कुछ सोच रहे है ओर ढुं खो 
हो रहे है। एक ज्ञानबल ऐस। मिले कि जिससे परवस्तुके बारेमे उप्रेक्षा जग जाय, कसा 
ही परिणमन हो, जैसा परिणमे ठीक है, उसके प्रति ज्ञाता द्रष्टापनतका भाव झा जाय और 
भीतरसे कपाय विप हट जाय तो आत्माकों गान्ति मिल जायगी। आत्मा अशान्त है कंष,.य 
के कारण, पर मोहमे, मूढ रहते हुए यह जीव कषायका ही श्रादर करता है, कषायमे थे 
रहते है । गुस्सा निरन्तर बनी रहती है। किस बातपर गुस्सा रहती है। बात कुछ नहीं 
है । क्रोध प्रकृतिका उदय है। यहाँ क्रोषकी ऐती उदृण्डवा हो रही है और आ्रात्मानी फ्रोधी 
बन रहा है। बात कुछ नही है भौर इतनी बडी बात बन गई । मतलब कुछ नहीं है, पर 
इतना बडा भारी लगाव हो गया । यह सब मोहका प्रताप है। यहाँ बांत चल रही है जान 
की, ज्ञान जानता रहता है । अरे जो निरन्तर जानता रहता है उसको जाननेका पोरुप करो, 
सवेप्रेकाश सामने आ जायगा। पर जानने वाला यह है, श्रौर वाहर-बाहर जानता रहता 
है । जैसे बैट्रीका उजेला करते है तो उजेला बाहर-बाहरमे १हुचता रहता है पर वह उजेला 
उस बैट्रीके श्रन्दर नही पहुँचता बैटरी भी नही दिखाई देती, ऐसेहीये मोही जीव बैट्रीकी तरह 
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काम कर रहे है । बाहर बाहर तो खूब जानते है पर स्वय क्या है यह नही समझते ? यही 
कारण है कि सारा जीवन मोहमे बीतता ग्रौर दु.खी होता । मोहमे खुदका बुरापन विदित 
नही होता । ऐसा ज्ञान होता कि हम चाहते है वही जो परस्पर मोह बनाये है, व्यवस्था 
करते हैं तो उत्तरदायी तो हम ही है, और कदाचित कभी कोई त्यागी, साधु, ज्ञानी दिखे तो 
ऐसे मोह वालेगो धर्मकी बातके नाम पर कुछ बात तो आती है मगर भीतरमे यह बात 
श्राती है कि बेचारे दुःखी है। हम ही तो इनकी सेवा करते है, इनकी रक्षा करना चाहिए, 
यो साधुको बेचारेके रूपमे देखते है ओर स्वयंकी तो सर्व कुछे समभते है । 

मोहसें श्रपनो करतुतके अ्रहकारका दुर्देदर्शन---कोई साड धुरेकी अपनी स्रीगोसे बेझकर 
उसमे कुछ गड॒ढा सा करदे और अपने चारो पर पछादइ कर पूछ उठाकर अपनी एक ग्रहकार 
भरी मुद्रा बनाये, और एक ऐसा गौरव अनुभव करे कि मैने बहुत बडा काम किया, धूर 
उछाल दिया ऐसे हो मोही जीव किसी वैभवकी यहा वहाँ की कुछ व्यवस्था बनाते है तो वे 
ऐसा गौरव करते है कि मै इतनी इतनी चीजे सम्हालता हूँ। भरे अपने श्रन्दर देखो कि में 
ज्ञानमात्र हैं, ज्ञानके विकल्प ही करता हैँ, इसके अतिरिक्त मै श्रोर कुछ नहीं करता । घमंड 
किस बातका ? अपनेको पहचाने कि मै ज्ञानमात्र हूँ । तो जब मेरा जाननेका स्वभाव है तो 
मै सब कुछ न जान सकू , और अपनेक्ो न जान सकू, ऐसी कौनसी अडचन आयो है ? 
आडचन यह है कि बाहरी पदार्थमे मेरा लगाव है। उसकी ही धुन बनी हुई है । बस यही 
कल्पना वह चीज है जो मेरे अघूरे पनका कारण है। तो जिसे अनादिसे करते आये जिसे 
जीवनमे बिना सिखाये किए चले जा रहे हैं उससे पुरा नही पडनेका उस आ्रात्मकल्याणका 
उपाय सोचना है । सभी जीवोकी बात है | जो करेगा सो पायगा । सोचो -- जो पदार्थ 
जिस तरहसे है। उसको उस तरहसे जानता । उसका उस प्रकारसे श्रद्धान करना बस 
यही ससार सकटोसे छूटनेका उपाय है | जैसे सोते हुएमे कोई स्वप्न आ जाय कि मै कही 
जा रहा हैँ । बहा बडा भयंकर जगल है। सामने शेर खडा है पीछे से साप दौड रहे है 
खानेके लिए, कोई ऐसा सोचले तो वह कितना दुखी होता है। उसका द्ुु ख टूर ह्नेकाकोई 
उपाय है क्‍या ? अ्रथवा और भी देखिये । एक बडा सेठथा । वह श्रपने आरामक कमरेमे सो 
रहा था। सोते हुए में उसे एक ऐसा स्वप्त झ्राया कि बडी तेज गर्मी हो रही है, विचार 
हुआ कि समृदकी सैर करने चले । स्त्री पुलादिक बोल उठे कि हमे भी गर्मी लगती है हमभी 
समुद्रकी थे! करने चलेगे । नौकर बोला--हमे भी बडी गर्मी लग रही । हम द्वारमे 
ताला लगा में। हम भी समुद्रकी सैर करने चलेगे। सो सेठ सपरिवार समुद्रकी सैर 
करने चल... दिखिये यह सब स्वप्तकी बात कही जा रही है) नावपर सभी लोग बैठ ग ए। 
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नाव कोई एक मील ही चली होगी कि समुद्रमे एक बडा तुफान आया, तो उस समय सेठ 
कहता है नाविकसे कि अरे हम तुम्हे १० हजार रुपये देंगे पर नाव डूबनेसे बचालों | तो 
नाविक बोला--सेठजी यह नाव किसी तरहसे भी डूबनेसे बच नही सकती। अच्छा हम 
नुम्हे एक लाख रुपये इनाम देंगे पर नाव डुबनेसे बचालो । अरे जब हमों नहीं रहेगे तो 
उन एक लाख रुपयोका क्‍या करेगे ? आ्राप बडे दयालु हो, आप हमे इजाजत दो, हम तो 
किसी तरहसे नावसे कूब कर तैर कर निकल जायेंगे। नाविक कूद गयो, नाव डगमगा रही 
है । वह सेठ बडा दु खी हो रहा है। (ये सब स्वप्नकी बातें हैं) अब देखिये सेठ पडो तो था 
श्रपने आरामके कमरेमे, नौकर लोग पासमे खडे थे। वे यह इन्तजार कर रहे थे कि सेठजी 
जगे तो इनवी सेवा करे । सब प्रकारके आरामके साधन मौजूद थे फिर भी वह सेठ कितन। 
दुखी हो रहा था। बताशञ्नरो उसका दुख दूर करनेका कोई उपाय भी था ?* हा उपाय 
था । बस यही उपाय था कि सेठकी निद्रा भग हो जाय, जग जाय, लो कोहेका दुख । दुख 
तो सारा स्वप्नमे दो रहा था। जग जाय तो वह समझ जाय कि श्ररे वह तो सब स्वप्नका 
धा, यहा तो कुछ भी नही है | हम तो बडे श्रारामसे पडे है। यह ही बाव मोही जीवकी है। 
पोहियोती मोहका स्वप्न आ रहा है | यह मेरा है । यह मेरा है। यह मेरेको मिल जाय, यह 
४म तरह हो जाय, इसकी यह परिस्थिति बन जाय्र, यो नाना प्रकारके विकल्प कर रहा है 
प्रौर विकल्पोमे ढु खी हो रहा है। नही ती बतलाग्रो दु ख क्यों है ? हम सब यहाँ बैठे है । 
कोई दू खका कारण नही है । मजेमे बैठे है,अकेले है | आपकाग्मात्माआपमे है,भापके पास है । 
किसीका उसमे प्रवेश नहीं । उसमे क्या कष्ट है । लेकिन कप्ट सभी मान बैठे है। और, हर 
एक कोई अपने आप कष्ट की जुदी-जुदी परिणति समम रहे है। मेरेकी कष्ट है, इस प्रकार 
अपनेको कष्टमे मान रहे, यह बडी विडम्बनाकी बात है। 
संम्परज्ञान सूर्यके उदित होने पर स्रमाधकारका विलय--जिस समय सम्यग्ज्ञानका 
उदय होता है उस समय सारे सकट दूर हो जांते है। तो कुछ भी हो । सकट दूर करनेमे 
समर्थ यह ज्ञान है, यह प्रमाण है। उस प्रमाणकी चर्चा इस सृत्रमें की जा रही हैं कि श्रमाण 
से सम्यग्दर्शन, सम्यज्ञान, सम्यकचारित्र, जीवादिक तत्त्व और-श्र सभी पदार्थों का परिज्ञान 
प्रमाणके द्वारा होता है। देखिये--हम श्राप सब ज्ञानस्वरूप हैं, निरन्तर ज्ञानमय रहते हैं, 
किन्तु अब हालत आज क्या रही । कि हम कुछ नही जान पाते, थोडा जान पाते । कुछ जाव 
पाते, ऐसा कर्मका आवरण है और वहभी हम जान पाते है इनइन्द्रियोके द्वारा । ये तेत्रविगड 
जाय रूप नही जान सकते,कान बिगड जायतो शब्दनही जान सकते । लकवा मारजाय तो स्पर्श 
नहीजानसकते।देखो इसजाननेपर आवरण हैऔर जितनाथोडा आवरणनही हैउतनाभी हमज्ञाव जी 
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करते है वह इन्द्रिय द्वारा करते है । इन्द्रिया ठीक हुई तो ज्ञान हो गया, न ठीक हुई तो न 
होगा ज्ञान । और, इतनेपर भी हम सब कुछ नही जान पाते हैं, थोड़ा जान पाते है, 
सामनेकी बात जान पाते है और इतनेपर भी स्मरणशक्ति नहीं है तो कुछ समझ नही 
पाते, याने किननी दुर्दशा है। परमात्मस्वरूपके सहश होनेपर भी हम श्रापकी यह दुर्दशा 
है । यह दुर्दशा स्वयके अपराधके कारण है। दुददेशामे ही पड़े है भौर दु्दशामे ही मौज मान 
रहे है तो फिर कंसे दुर्दशासे छूटना हो सकेगा ? 

कष्टोका कारण श्रज्ञान व श्रम--जितने भी कष्ट होते है उसका कारण है गज्ञान, 
श्रम । अज्ञान और भ्रमका तात्पर्य है कि बांत तो है कुछ और, और मान लिया जाय कुछ 
और, जैसे जगतके प्रत्येक पदार्थ श्रणु-अरा, प्रत्येक जीव स्वय अपने स्वतः सिद्ध स्वरूप रखते 
है। किसीका स्वरूप किसी भी अन्यकी दयासे नहीं बनता है । है, तो बह अपने आप है । 
है, तो वह अत्ांदि श्रनग्त है । है, तो वह द्रव्य, गुण, पर्यायमय है, भोर इसी तरह वह उत्पाद 
व्यय भ्रौव्य वाला है। सी पदार्थ की यही स्थिति है। कोई पदार्थ किसी दूसरेका न कर्ता 
न भोक्‍ता है, न उसका कुछ लगता है प्रत्येक पदार्थ अपनी परिणतिसे परिणमता चला जातों 
है । यह है समस्त पदार्थों की बात । फिर एक बात सामने श्राती है कि फिर ये विकार राग 
हप किस तरह होते है ? जीव अ्रनादिकालसे बद्ध है । यह बात तो यो स्पष्ट है ऐसा न होता 
तो भ्राज हमारी यह ससारमें स्थिति क्यो होती ? न होती । तो चू'कि आज हम फ्से हे, 
बंधे है, संसारमे रुलते हैं, विकल्प उठाते हैं, तो ऐसा तो हो नही सकता कि हम छुद्ध हो पहले 
श्रीर पीछे ये विकार झाये हो | विकार श्नादिसे ही चले आरा रहे हैं। परम्परा उनकी अनादि 
से ही चली आ रही, तो इसका कारण क्या है ? यदि कोई पदार्थ कोई विकारमे आता है तो 
उसमे कारण नियमसे परसंग होता है । जैसे स्फटिकर्माण स्वच्छ है, वह अपने आरपमे श्रनेक 
रग बनानेका सिमित्त नही है, इसलिए वह अपने आपकी ओरसे अपने आप ही निम्ित्त बस- 
कर रगछप नही परिणमता । वह तो एक स्वच्छ पदार्थ है। श्रब जब उपाधिका सच्निधान 
लाल पीला कपडा सामने रख दिया तो कपडा लाल पीले रूप परिणम न्ट्टा है यह तो बपडे 
का रंग है शोर जो दर्पणमें लाल प्रतिविम्ब श्राया है वह दपणकी छाया हैँ | अब वहा रग दो 
जगह दीखा, कपडेसें सी और दर्पंणसे भी । पर कपड़ेका रग कपड़ा जैसा है झौर दर्पणका 
रग वेबल भझलकमात्र है। तो दर्पणमे जो रग श्राया है वह दर्षणकी परिणतिसे तो आया है 
पर दर्षणके इस रूप परिणमनमे दर्षण ही निमित्त हो, जैसेकि दर्पण ही उपादान है, यह 
यात नहीं बनती, अन्यथा नित्य कर्ता हो जावगा । सदा जीवमे विकार रह 


र रहना चाहिये । 
पत्तु स्वातत्य्य श्लोर निमित्तनमितिकतनावकी विधिसे तत्व विद्ारकी प्रावश्यकताका 
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कारश--देखिये--तत्त्वविचारकी बात सबको आवश्यक यो पडी है कि सर्व दु खोका मुल ' 
तो मोह है । यह मोह मिटे तो दुःख दूर होनेका उपाय बनेगा । मोह दूर करना कैसे हो ? 
तो मोह दूर करनेके लिए दो बाते कही जाती है--वस्तुस्वतन्त्रता और निम्त्तनैमित्तिक 
भाव इनदोनोको यथार्थ समझना है और दोनोकी ही समझ मोहके दिनाशमे सहयोग देती 
है । वल्नुस्वातन्त्रयमे तो यह समझना चाहिए कि जीव और कर्म ये दो पद,र्थ विलक्षण हैं 
जुदे जुदे है, जीवका परिणमन जीवमे ही चलता है, कर्मका परिणमन कर्ममे ही चलता है,एक 
का परिणमन दूसरेमे नहीं चलता है | कमजीजके परिणमनकों न करेगा,जीव कर्मके परिमणन 
को न करेगा । जो परिणमता है वह कर्ता है, जो परिणाम है वह कर्म है। वस्तुस्वातत््य 
न यह बतलात है जैसे दर्पण और सामने रखो लाल कपडा तो वस्तु स्वातत्य वहा यह 
दिखाता है कि कपडा कपडेमे है, कपड के प्रदेशसे बाहर कपडे की कोई चीज नही रहती । 
दर्पण दर्पणमे है, दर्पणकी कोई चीज दर्पणसे बाहर नहीं होती ॥ तो कपडा दर्पंणको लाल 
नहीं करता । दर्षण भी कपडे का कुछ नहीं करता । कपडको ऋल्नकाता नहीं, किन्तु दर्षणके 
रगका परिणमन दर्पणमे हो रह। | परमार्थसे बात कही जा रही है, और दर्पणमे जो प्रति- 
विम्ब आया है उसमे लाल रगी कपड का सन्निधान पाकर जो दर्पणमे लाल प्रतिबिम्ब झ्राया 
है वह दर्षणका है, दर्पणकी परिणतिसे है | ऐसा ही नि।मत्तन॑मित्तिक योग है कि स्वच्छता 
का स्वभाव रखने वाला दर्पण यदि लाल पोले पदार्थका सन्निधान पाये तो यह दर्पण अपनी 
परिणतिसे अपने आपमे लाल पीले रगको धारण कर लेता है उसी तरह यहा भी देखो । 
जीव और कर्म ये दो पदार्थ है। कर्म॑मे कर्मत्व आया । वह कर्मकी दशा हैं। कर्म उदयमे 
आ्राये तो वह उनकी दशा है। कर्मका क्षयोपशम होना कर्मकी दशा है। ऐसे दो विलक्षण 
पदार्थ है । सब अपनी श्रयनी परिणतिसे परिणमते है, पर उनका ऐसा सहंज निमित्त नैमि- 
त्तिक योग है कि जीवमे जो विकार गआ्राता है वह पर उपाधिका निमित्त- पाकर प्राता हैं 
हमी कारण नैमित्तिक है, परभात्र है, हमको इन दो बातोसे क्या शिक्षा लेना है ” एक महि 
दर करनेकी शिक्षा लेना है । 
हि प्रन्त उमयस्वातत्यकी निरख--कपाय दो प्रकार को है। एक कर्म होने वाली 
कप,य और एक जीवमे होने वाली कषाय । जिसका क्रोधप्रकृति नाम रखा है उसकी जाय 
उदय श्राता है अनुभाग होता है तो उस प्रकृतिमे क्रोधन दशा होती है । चूंकि वह जह 
इसलिए उसकी गुस्सा, उसका क्रोधन उसके अनुरूप है, अनुभवश्युन्य है, लेकिन ऐसे 
क्रोधन अ्रवस्थाको प्राप्त हुआ पुदुगल कर्म जब उसके सन्निघानमे है तो जीवमे उस की 
प्रवस्थौरूप अ्रधकारकी कलक होती है। और, वह झलक हुई कि यह जीव उस शुहस्तत्रा 
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से च्युत होता है प्रौर उसका उपयोग भलककी ओर लग जाता है, और आगे बढकर 
क्ल्पनामेएक आत्मसात कर लेता है याने उसे अपना स्वरूप मान लेता है | इसतरह यहजीव 
ससारमे रुलता है, कषाय करता है और कपायका निमित्त पाकर नवीन कर्म कर्मत्व अव- 
स्थाको प्राप्त होता है । तो कर्म और विकार ये अनादिपरम्परासे चले आ रहे है, इनका अब 
हमको करना है भेदविज्ञान | भेदविज्ञानमे क्या समझता कि मै मात्र ज्ञानस्वरूप हैं तथा 
ज्ञानकी वृत्तिकों ही मै करता हैँ, और जितने जो कुछ ये विकल्प है, विचार है, अधकार है, 
ये सब कया है ? गअ्र,त्माकी परिणतिको देखे तो वह एक कलक है और करमंकी परिणतिको 
देखे तो कर्मकी उस प्रकारकी एक लीला चलती है। उस निभित्तन॑मित्तिक झावकी वृत्तिमे 
हम यह जाने कि ये श्रौपाधिक है नैमित्तिक है, मेरे स्वरूप नहीं है। इसीको समयसारमे 
स्पष्ट कह दिया कि ये कपाय विकल्प गुणस्थान मार्गणाये सब पौद्गलिक है, क्योकि ये पुद्- 
गल कर्मसे निष्पन्न हुए है, तो चैमित्तिक परिचयमे एक बल मिलता है स्वभावहृष्टिका । यह 
मै हैँ, ये परभाव है, मै तो ज्ञानमात्र हैँ, स्व्रच्छतामात्र हें। ओर, वस्तुस्वातत्यकी हृष्टिसे 
देख यह ज्ञान होता है कि मैं आत्मा हूँ, मैं अपने आपसे परिणमता हूँ, कोई दूसरा 
पदार्थ मुझे नहीं परिणमता, अर्थात्‌ कोई पदार्थ मेरे परिणमनरूप नहीं बनता। मैं सर्व 
पदार्थों से निराला केवल अपने आपके स्वरूपमात्र हैँ और अपने इस स्वरूपमे अपने ही 
नाना विकल्प करता रहता हैं, इस प्रकार परपदार्थपर दृष्टि नहीं तो उसे अवकाश मिलता 
है कि वह अपने स्वभावकी परख करले । 

जीवविकाराद्भवके प्रसंगर्से त्रिवव कारणोकी ज्ञातव्यता--इस प्रसगमें' एक बात 
खूब जाननेकी है कि जीवके विकार बननेमे तोन बाते समझती पड गी-- उपादान, निमित्त 
और आश्रयभूत । उपादान तो है यह जीव । नि्मित्त हैं कमंकी दशा और आश्रयभृत है ये 
समस्त पदार्थ, जो कि इन्द्रिय द्वारा, मनके द्वारा भोग और उपभोगमे आते हो,' जिन्हे हम 
उपचरित कहते है--ये श्राश्नयभूत बनते है । जैसे जीवमे राग उत्पन्न हुआ तो रागप्रकृ तिक 
उदय तो निमित्त है और जीवमे जो राग भलका है, राग परिणमन है, विकल्प बन गया 
है, यह है उपादानकी चीज और कोई भी राग किसी परपदार्थका विषय किए बिनाव्यक्तनही 
हो पाता । भित्र पुत्र झुयालमे हुआ्ना, मकान ख्यालमे हुआ, लोग ख्यालमे हुए, इज्जत ख्याल 
में हुई, कोई भी बाह्य पदर्थ इसके विषयमे होता है, जिसके सम्बन्धमे राग चल रहो है 
वह सब आश्रयभूत कहलाता है। निम्ित्त केवल कर्मकी दशा है। बाहरी पदार्थ तिमित्त 
नही होते श्रौर इसी कारण बाहरी पदार्थका आ्रात्माके इस विकारके साथ नियत सम्बन्ध नहीं 
है कि यह पदार्थ हो तो नियमसे विकार हो। जैसे कोई एक वेश्या मरी और लोग उस 
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वेश्याके शरीरकों जलानेके लिए जा रहे, रास्तेमे एक मुनि महाराजने देखा तो मुनि महा- 
राजका यह विचार बना कि देखो इसने इस दुलंभ मानव जीवनको व्यर्थ ही खो दिया, उसे 
देखकर एक कामी पुरुषका ऐसा विचार बना कि यदि यह वेश्या कुछ दिन ञ्र जी वत 
रहती तो मैं इससे श्र भी मिलता । वहा खड हुए कुत्ता स्थाल श्रादिकने उस वेश्याकरे 
मृतक शरीरकों देखकर यह विचार बनाया कि ये लोग यदि इसे यो हो विना जलाये छोड 
जाते तो मेरा कुछ दिनोका भोजन बनता । अ्रब देखिये उस वेश्याके मृतक शरीरको देख- 
कर भिन्न-भिन्न प्रकारके भाव बने । यदि वेश्याका शरीर निमित्त होता तो यहा सबके लिए 
एक समान निमित्त होता । यहा यह फर्क झ्राया, क्योकि मुनि महाराजके तो १२ कषायका 
ग्रावरणका क्षयोपशम थो इमलिए उनका उपादान इतना विशुद्ध है कि वह इस ही प्रकार 
से विचार करेगा । तो उसके इस प्रकार विचार करनेमे वेश्याका शरीर आश्रयभूत बना । 
निमित्त नही बना । निनत्त तो १२ बपाय प्रकृतियोका क्षयोपशम है, जहा कि ऐसा विचार 
बना । यह आश्रयभूत मात्र रहा | झौर क्रामी पुरुषके वेदका उदय, कपायका उदय, याहु तो 
निमित्त है, और वहा आाश्रयभूत बना वेश्याका शरीर । और, स्य,ल, कुत्ता आदि के भी 
यही बात रही । तो बात यह समभना है कि जगतके जितने भी पदार्थ है, समागममे जो 
कुछ भी आया है घन वैभव इन्द्रियके व्रिपय ये सभी आश्चयभूत कहलाते हे, निमित्त नही 
कहलाते । निर्मित्त तो जीवके विकार बननेमे कर्मकी दशा है, तो कर्मदशाका, निमित्तका 
जीवविभावके साथ अन्वयव्यतिरेक है, आश्रयभूव पदार्थका विकारके साथ अन्वयव्यतिरेक 
सम्बन्ध नही बनता । 
जीवविक,रके न्रिविध कारणोके परिचयसे एक शिक्षा--कर्मोद्य आया तो जीवमे 
उस प्रकारकी झलक होना ही पडती है । मगर जिसे ज्ञान हुआ, जिसने जाना, भेदविज्ञानसे 
जिसने अपने आपके स्वरूपका अभ्यास किया तो वह फलक अपनायेगा नही । यद्यपि ज्ञान है 
तो भी वह भलक उस उपयोगको छोड गी नही, भलक श्राये विना रहेगी नही । जैसे दर्पणके 
सामने कोई पदार्थ हो तो प्रतिविम्बित हुए विना रहता नही । तो भी यह तो म॒त्र हुई एक 
ग्रनिवारित निमित्तनैमित्तिक सम्बन्धवी बात । क्यो किन्तु यहा यह अन्वयव्यतिरेक है कि 
रामप्रकृतिका उदय होनेपर ही जीवमे राग आ्राता है और रागप्रकृतिका उदय न हो तो जीवमे 
राग श्रा हौ नही सकता । ऐसा कर्म निमित्तके साथ जीवविकारका भ्रव्वय व्यतिरेक तो है, 
पर जगतके बाहरी पदार्थके साथ जीवविकारका श्रन्व॒य व्यतिरेक नही है । जैसे वेश्यादेह 
सामने हो तो खोटा भाव होना पड, ऐसा अन्वय व्यतिरेक नही बन गया। देखो मुनि महा- 
राज में तो खोटेभाव नही होते | अथवा 'वेश्यादेह न हो तो खोटा भाव नही बने-भरे अन्य 
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किसोकों आश्रय बनाकर कोई खोटा पुरुष खोटा भाव कर सकता है तो उस पदार्थको 
प्राश्रयभुत समभिये । हम इन पदार्थोकों अपने उपयोगमे विषयशूत करते है तो ये रागांदिक 
विकार पनपते है तो ऐसी कोशिश करे कि ये ये पदार्थ मेरे आश्रयभूत नहीं बने, बस इसी 
प्रयोजनके लिए चरणानुयोगकी प्रक्रिया है । तो इन बाहरी पदार्थों को त्याग दें तो एक ऐसा 
ग्रवसर मिलेगा कि जब ये श्राश्रयभृत न बन सके तो वहा ज्ञानका अभ्युदय होगा श्राप अपने 
निरवेक्ष परिणामिक स्वरूपकी सम्हाल कर सकेगे | देखिये--सिद्धान्तमे जितनी बातें कही 
गई हैं वे सब इस जोवके लिए उपायशृत है, निमित्तनैमित्तिक भोवसे तो हमे यह शिक्षा 
लेना पडती है कि यह कषाय नंमित्तिक है, कपाय ह ना मेर। स्वरूप नही है। मेरा स्वरूप 
तो ज्ञान है, और मेरा व्यापार, प्रदेश, क्रिया, ज्ञानकी वृत्ति है, अन्यसे मेरा सम्बन्ध नही,उस 
का ज्ञाता दृष्टा रहना चाहिए उसमे हर्ष विधाद न करे । वस्तुस्व्रातत््यकी हृष्टिसे यह शिक्षा 
ले कि क्योकि मैं स्वत! सिद्ध हूँ और चू कि मै हूँ प्रतएव निरन्तर आने आपमे अपनी परिण- 
तियां करता रहवा हैँ । इसकी दूसरे पदार्थसे लेनदेत होकर परिणति नही हुआ करती, लो 
हा पर भी आ्राश्रयभ्ुत छूटनेका शिक्षण मिला । 

भेदविज्ञानकी पुष्टिसें कतूं कमृत्वकी यथर्थवाके परिचयका सहयोग-यहा भेदविज्ञान 
को शीघ्र और सक्षेप समयमे समभझनेके लिए कर्ता कर्मका प्रकरण लीजिए ? कर्ता कहलाता 
है वह जो खुद परिणमन कर रहा हो । परमाथर्थसे कर्ता नदी है, जीव विकल्‍प रूप परिणमता 
है तो विक्रल्पका कर्ता जोव है, कर्म ग्रपनेमि उस अनुभागकों बना रहा है, उसका कर्ता यह 
कर्महै । हाँ वहापरस्पर परस्परका ऐसा निर्मित्तनैमित्तिक योग है कि कर्मंउदयग्रवस्थाको प्राप्त 
कर रहा हो तो जीवमे उसके अनुरूप विचार विकार ऋलका, यह भेद है, इतनेपर भी 
निर्मित्त रहा यह कर्म । कर्मने अपना द्रव्य क्षेत्र, काल, भाव नही दिया । कर्मने अ्रपना कुछ 
नहीं दिया, इतने पर भी ऐसी नहीं हो सकता कि कर्म उदय न हो और वह विकार करले। 
जब कभी कोई यह चर्चा करता हो कि मै ऐसा कैसे हो सकू गा, वह तो जो कुछ होना 
होता है वह होता है, भगवान ने जाना है और उस समय यह होगा, बात यह भी ठीक 
है, अवधिज्ञानोने विशिष्ट ज्ञानीने प्रभुने जिस समय जो जाना उस समय वह होगा ही, 
इसमे सन्देहकी बात नही, लेकिन जाननाहोनेमे कारण नही होता,किन्तु उत्पत्तिविधिमे जिस 
प्रकारसे जो होना है, होता है, श्र वह विशिष्ट ज्ञानीको ज्ञात होता है । तब यहा दो 
हृष्टियाँ रखना चाहिए । ज्ञप्तिकी हृष्टिसे तो यह कह सकते हे कि एक के बाद एक पर्याय 
जो कुछ होता है वह्‌ सब नियत है,' यह ज्ञप्तिहष्टिसे कही जाने वाली बात है, किन्तु जब 
उत्पत्तिविधिसे देखे तो यह कल्पनासी करते हुए आगे बढे कि कोई सर्वज्ञ नही है या नहीं 
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जानता, उसे दृष्टि मत दे, क्योकि नयक्रो समभने की एक ऐसी ही पद्धति हैं कि जिस नयसे 
जो वात समझना हो उस नय की ही बात रखो शोर श्रन्य नय की बात मत रखो । जब 
हम उत्पत्ति विधान की हृष्टिसे निर्णय करना चाहते है तो यह बात चित्तमे न लाये कि 
सर्वज्ञ ने जाना सो होगा । मानलो सर्वज्ञ नही है, कोई जानने वाला नहीं है ऐसी एक 
कल्पना करके ञ्रब जरा उत्पत्ति व्रधिपर दृष्टि तो दीजिए | जीव अपने आप अपना निमिर् 
करके विकार करता हो तो जीव नित्य ही विकार का कर्ता बना रहेगा, उसकी कभी मुक्ति 
नही हो सकती । जीव तो प्रति समय एक सयुक्‍त है। प्रत्येक पदार्थ प्रति समय एक अखण्ड 
पर्यायसे संयुक्त रहता है | श्रव उसके बाद उसका क्‍या परिणमन होता तो वहजीव निरुआधि 
है, उपाधिसे रहित है। तो उसका तो नियत परिणमन है #ि बस शुद्ध ज्ञानवृत्तिका ही 
परिणमन होता रहेगा । श्रनादि काल तक, लेकिन जो जीव पर्यायमे श्रशुद्ध है उसकी वह 
विकृृति इस विधानस बनती कि जिस प्रकारका कर्मोदय हो उस प्रकारसे इस जीवकी बात 
चलती है । तो इसी तरह चिदृविलासमे एक-एक जगह में देखिये--यह कर्म रोता है, कर्म 
हसता है, कर्म ही सब कुछ करता है, शरीर यह जीव मानता है कि मैं रोता हूँ, मैं हसता हूँ, 
तो इस सम्ब्नन्धमे दो हष्टिया और वनायें । साख्य जैसी कि प्रकृति कम यह रोती हसती है, 
यह सब कुछ करती है, जीव कुछ नही करता । मगर संख्यके इस सिद्धान्तमे यह अन्तर 
श्रायगा कि कर्ममे कर्मके अनुरूव कर्मका उदय तो हुआ वह कर्मके अनुरूप कर्ममे हुआ, 
लेकिन उस कालमे उसका निमित्त पाकर जीवमे भी उसका प्रतिविम्ब हुआ, भलक हुई, उसे 
अपनाया, उसमे उपयोग जुडा, तो उस जीवमे भी परिणति हुई । साँख्य तो जीवकी परिणति 
मानते ही नहीं । वे मानते कि जीवमे परिणमन कभी होता ही नही है. ऐसा श्र१रिणामी 
तत्त्व साख्य स्वीकार करते है । 

फर्मदशा भ्रीर ज्ञानविकल्पसे श्रन्यता--यद्यपि कर्मदशा हुई, कर्मसे हुई किन्तु उसको 
निमित्त पाकर अश्ुद्ध उपादान वाले जीवमे उसका प्रतिविम्ब हुआ । भव ज्ञानी पुरुष यह 
विवेक करता हैं कि मैं तो केवल ज्ञानवृत्ति को करता हैं सहज और अ्रघुद्ध श्रवस्थामे में 
अपने आपकी कलकको करता हूँ, विकल्प करता हूँ | विचार करता हूँ, पर कर्मका कुछ नही 
करता हैँ । मेरा कर्म मेरा परिणमन है । मेरा कर्म कर्मकी दशा नही है। तो यहा इस ज्ञानी 
ने यह तका कि मैं अपने आपके परिणमनके सिवाय अन्य कुछ कर सकतेमे समर्थ नहीं हैं । 
बात कुछ इससे भी और श्रागे बडकर सोचना है कि विकल्प, विचार भी जो होता हैं सो 
यह एक्र कर्मकी लीला है, क्रमंका प्रतिबिम्ब है, इसका भी करने वाला मैं नहीं हूँ । मै तो 
केवल एक ज्ञान ज्योति स्वरूप हूँ, और ज्ञानकी वृत्ति को ही करता रहता हैँ । इस तरह 
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अपने को अकता माने, अपनेको समस्त परभावोसे निराला मानना यह हो गया निर्मोह 
बर्ननेका उपाये । तो अपने को यह समझना पडेगा कि मै सबसे निराला हूँ । अपने आपके 
परिंणमनको करने वाला हूं, विकार आराते है वे पुदूगल कर्मका निमित्त पाकर श्राते हैं। वह 
मेरा स्वरूप नही है मैं उनसे निराला ज्ञानस्वभावमात्र हूं । इसतरह निर्मित्त नैमित्तिक भाव 
समभ कर उसका सद्पयोग करे और वस्तु स्वातत्य समभकर उसका सदुपयोग करे । अपने 
ग्रापको निर्मोह बनाये बिना अपने आपको शान्ति प्रोप्त नही हो सकता। आनन्द कही 
बाहर नहीं रखा है कि बाहरके पदार्थसे हमको आनन्द प्राप्त हो। हमारा आनन्द एक गरुण- 
है और अपने ही आनन्द गुणके विकाससे स्वय आनन्द प्राप्त करते हैं। किसी पर पदार्थ से 
आनन्द नहीं आता । किसी पर पदार्थ से ज्ञान नहीं होता । ज्ञान और आतनन्दका निधान 
यही स्वय आत्मा है | जब यह अपने आपको सम्हालता है तो ज्ञानानन्द प्रंकट हो जाता है 
ओर जब पर पदार्थमे दृष्टि गडाता है तो इसके विकार उत्पन्न होता है। उन विकारोसे: 
'हम श्रब तक परेशान हुए ॥.__ क 
विकारविंजयमें साधक दो करण--विकारो पर विजय प्राप्त करनेके लिए दो बातो 
की आवश्यकता हैं (१) एक तो तत्त्वज्ञान की और दूसरी--यथाशवित सयमकी । ग्रब उन्त 
दोनोमे हम किसकों पहले बनाये श्रोर किसको बादमे बनायें, यह कोई निर्णय नही है सही। 
दोनो कोजिए, यथा शक्ति कीजिए | तत्त्वश्ञान और बाहरी वृत्ति। जैसे देखा होगा कि 
कोई योद्धा अमर युद्धमे लडने जाता है ती उसके पास दो चीजे होती है (१) तलवार और 
(२) ढाल । पहले जमानेमे तो ये ढाल तलवार और तरह के होते थे झाजजल और तरहके 
होते है, मगर वे दोनो चीजें भ्रब भी चल रही हैं। ढालका उपयोग योद्धा करता है अपने 
ऊपर श्राने वाले वारकोी रोकनेके लिए श्रौर तलवारका उपयोग करता है योद्धा शत्रुका 
सहार करनेके लिए । जब तक ये दोनों चीजें योद्धाके पास न होगी तब तक न योद्धा की ही 
रक्षा है और न शत्रु पर बिजय ही प्राप्त कर सकेगा । यह बात तो बिल्कुल हा स्पष्ट है, 
इसी प्रकार हमारा यह बाह्य सदाचार, ब्रह्मचय, वृत रखना, भोजन भक्ष्य करना, रात्रिको 
न[खाना, बारबार ह खाना इनका कुछ नियम रखना, देव दर्शन आदिक जितने भी हमारे 
बाह्य हाम हैं ये हे हरो काम हमारे व्यसत भावको रोकते है | व्यसन न उत्पन्त हो । आश- 
क्ति न उत्पस्त हो मा भाव, खोटे भाव होते हो तो वे भरी हट जाये, इसके लिए 
बा ता 
तत्त्वजञान है यह ही एक वह शस्त्र है रि के हु हर अरजुचति | 
९ यह हू ह शस्त्र है जिसके होने पर भव-भवके बाघे हुए कर्म झड़ ड्ाते 
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है। तो तत्त्वज्ञान और हमारा बाह्य सदाचार ये दोनो हमारे विकासमे सहयोगी हैं, इसलिए 
हप आप सबको इस ओ्रोर ध्यान देना चाहिए । हम आत्माका स्वरूप जानें, चिन्तन करें, 
मनन करे श्रौर अपने ज्ञानस्वछपकों जान जानकर इसीमे ही कुछ तृप्त हो तो हमारी भलाई 
है । ह 
श्राशयकी स्वच्छुताका प्रभाव--एक चुटकुला हैं कि बादशाह अकबर और बीरबल 
एक बार कही घृमने जा रहे थे, रास्तेमे ग्रकबरने बीरबलको छकानेके लिए नीचा दिखानेके 
लिए कहा-बोर बल आजरातको हमें एक ऐसास्दप्न आया कि हमतुमदोनो कही धुमने जा रहे 
थे, रास्तेमे दो गड़ढे मिले, एक में भरा था गोबर विष्टा और एक में भरी थी शक्कर । 
पानी बरस जानेसे वह शक्कर भी गीली हों गई थी और गोबर विप्टा भी, सो हम तो गिर 
गए शक्‍्करके गड्ढेमे आर तुम गिर गए गोबर विष्टाके गढ़ढेमे । तो वहा बीरबल ने जवाब 
दिया-- महाराज आप ठीक कहते है| भ्रवश्य ऐसा स्वप्न देखा होगा परन्तु मैंने भी हबहू 
वही स्वप्न देखा जो आपने दखा, मगर थोडा उससे आगे यह भी देखा कि हम तो आपको 
चाट रह थे ओर आप हमे चाट रहे थे । अब भला बतलाओ--ख़ुद ने क्या चाटा ? शक्कर 
आर बादशाहको क्‍या चटाया ? गोबर विष्टा । तो यहा एक बात अपने आपमे भी लगाये 
कि यद्यपि यह गृहस्थावस्था है, श्रौर गृहस्थोी एक कीचड की तरह है। विकल्पोसे निवृत्त 
होर्नेमे एक बडो बाघक <«थति है, थे विकल्प आते हैं रोजिगार करते हैं, कमाई करते हैं, 
बहुत सी बाते होती हैं तो वह एक पक की तरह है। जेसे कीचड मे रहने पर भी अगर 
भीतरकी दृष्टि लगी हो और अपने आपका जो सहज शुद्ध निरपेक्ष स्वरूप हो उसकी ओर 
दृष्टि जाय तो वह तत्त्वज्ञानका स्वाद लेता है। ग्ृहस्थी मे रहकर भी मनुष्य कर्मका उदय 
पा *हा हैं उनत्चका भी सामना करता है और मोक्षमार्गमे चल रहा हैं। तो हृष्टि-निर्मलता 
होनी एक बहुत आवश्यक चीज है उसे । जिस किसोको शाल्ति प्राप्त करना हो ? मोटे रूप 
से भी देख लो--यहाँ जिसे जिस कालमे घन वैभव प्राप्त है उस कालसे भी वह शान्त रह 
पाता है क्‍या ? इस व॑ भवक्रा, विपयका, विकल्पका विचार बनाकर यह असार है, मेरेकामका 
नही है, मुझे क्यो इसकी तृष्णा करना फिर इसमे क्यों श्राशक्ति बनाना, इसकोत्यागे औरफिर 
ग्रपनें आपके इस ज्ञान प्रकाशमे आये तो आनन्द मिलेगा, संकट टलेंगे, और कभी जल्‍दी ही 
वहु समय आाषगा कि जन्म मरणकी बाधासे हम मुक्त हो जायेंगे । 
जभवेमववी तृष्णाकी श्रनर्थता--इस वैभवको जाने कि यह ऐसे ही मिल गया। 
यह ऐसे ही श्राया और ऐसे ही चला गया | एक कथानक है--एक वार किसी राजाके श्रश्व 
( लासे एक चोर एक घोड। चुरा ले या, वह घोडा नैपाली, ठिगना, बडे सुन्दर डील डोल 
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का था। तो उसे चुराकर किसी पशुझोके बाजारमे खडा कर दिया । वह था तो कोई ३०: 

की कीमत का, पर बह सोचकर कि कोई यह न समझ पाये कि यहे चोरी का हैं ;उसकी 
कीमत बताया ६००) । अ्रव ६००) मे उसे कोन खरीदे ? अनेक प्राहक आये और लौट 
गए । एक बार कोई ऐसा भी ग्राहक आया जो कि वडा पुराना एक्सपर्ट (पक्ष) चोर था । 
उसने पूछा भाई घोडा बेचोंगे ? हा हा वेचेगे | बेचने के लिए तो लागे ही है। - कितने 
में दोगे ? -- &००) मे । उसकी आवाज हो सुनकर वह बृूढा व्यक्ति समक् गया कि यह तो 
घोडा चोरीका मालूम होता है। सो पूछा-भाई इसमें क्या खास बात है जो इसके ६००) 
बताते ? --अ्रजी इसकी चाल बहुत ही सुन्दर है। श्रच्छ, (मिट्टीका हुक्‍का पकडोकर) 
भाई इस हुक्केकी पकड लेना, मैं इस पर बेठकर इसका च,ल देखू गा, यदि इसकी चाल 
पसन्द भरा गई तो मै तुम्हे ६००) हो दूगा । सो उसने वह मिट्टीका हुकका पकड़ा, था कोई 
चवन्तीकी कीमतका, श्र बूढा उस घाडे पर बैठा ही था कि ऐड मारकर उसे उडा ले 
गया । श्रब फिर वही ग्राहक वहा लौटकर ग्राये--पूछा, तुम्हारा घोड़ा बिक गया कया ? हा 
बिक गया । + कितनेमे बिक गया ? - जितनेमे लाग्रे थे उतनेम बिक गया । मुनाफा कुछ 
नही मिला ? “मुनाफा मिला यह चार आनेका मिट्टीका हुक्‍्का ।” तो देखिये चोरी की 
चीज चोरीमे गई | मुनाफा कूछ न पिला । यहा भी लोग अनेक प्रकारसे धनार्जन करते हैं, 
पर उसे भी समझो कि यह मुफ्त ही मिला है और सुफ्त हो जायगा । आत्माकी विचार- 
धाराका यह फल नही है। यह तो पुडघद्ध कर्वका विपाक है । तो आत्माकी ओरसे देखो 
तो चू कि ये समस्त पर पदार्थ हु ये पूर्व मिलि समझे, ओर जब ये मरेगे ग्रर्थात्‌ मनुष्य पर्याय 
बदलकर आगे जायेगे तो ये मुफ्त ही चले जायेगे । मुफ्त ही मिले और मुफ्त ही जायेंगे, पर 
कोई पूछे कि भाई हमने तो ५०-६० वर्ष तक वडों मेहनत को है, क्या सव कुछ मिट 
जायया ? कुछ न रहेगा क्‍या ? हा कुछ न रहेगा आखर फल मिलेगा पापका हुक्‍का | जिस 
को कि साथ ले जायगा, आगे उसका फल भोगेगा । इस सभारके समागमोस जिनकी रुचि 
नही हटी, इनसे उपेक्षा चही जगो, वह अपने आपके धर्म यार्गमसे आयगा ही कया ? केसे 
आ्राथगा ? तो इतना तो मोदे रूपसे समभ ही लेना चाहिए । जगतमे जितना भी समागा 
मिला है वह सारा समागम मेरे लिए बेकार है। मेरो हिल परिणतिको करनेसे कोई दूसरा 
समर्थ नही । मैं ही अपने आपमे ग्रपनी एरिणिति कर पाता हैँ । अच्छा चले तो अच्छे बने गे, 
खोटा चले तो खोटे बनेंगे । मेरा मै हो जिम्मेदार हैं, दूसरा कोई भी जीव मेरा जिम्मेदार 
नही हैं। यहा जो लोग परस्परमे प्रेमकी बाव बरते है तो कोई किसीसे प्रेम नही करता, 
किन्तु खुदका ही स्वार्थ होता है, कुछ खुद की ही विप्थ्रमावना होती है, उस्रक्ते लिए वह 
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प्रंभ करता है, न कि कोई किसीसे दूसरेसे प्रेम करता है । 
श्रधिगमके उपायके मीसासाके प्रसंगमे---कभी यह ज्ञान अपने . प्रदेशोको छोडकर 
बाहरके प्रदेशोमे धुसकर जाया नही करता, किन्तु अपने आपके प्रदेशोमे रहता हुआ, ही बाह्य 
पदार्थोकी: विषय बनाकर अपने आपमे जानता है । देखो व्यवहारनयसे, द्रव्याधिकनयम्तै ज्ञानी 
७ तत्त्वोकी व्यवस्था बनाती है और प्रमाण द्वारां ७ तत्त्वोमे एकत्वको. प्राप्तण्जों एक सहज- 
स्वष्टप है' उस स्वरूपका लक्ष्य बनाता है और प्रमोणनयके विकल्प, छोड़कर शुद्ध श्रतुभव 
करता है । तो सम्यग्दर्शनके प्रकरणमे इस सूत्रमे यह त्रताया जा रहा है कि समस्त पदार्थों 
का निर्णय प्रमाण और नयोके द्वारा होता है। देखिये जैसे कोई पुरुष - सीढियोपर चढ़कर 
श्रगर महलमे पहुंच गया तो अब महलमे पहुचा हुआ प्रुरुष नीचे खडे रहनेवालेको- कहता-कि 
देखो सीढियोको पकडकर ठहर गये तो वह योग्य नही है। सीढियोकों छोडकर,हीःमहलमे 
पहुचा करते है। तो नीचे रहनेवाला सीढ़ियोका ग्राश्नय न ल लो महल - तक नही पहुंच 
सकता । और अगर कीई सीढियो को पकड़े और फिर छोडे, फिर पकडे फिर छोडे इस प्रढमति 
से वह महलमे पहुँच सकता है। ग्रहण किए बिना ही कोई छोडे रहे-तो-वह महलमे नही 
पहुच सकता । इसी तरह & तत्त्वोका जो भेद विवरण है उनको;-पाया तो इस जीतने और 
ज्ञान किया ओर उन्हे समभ गया कि इन ६ तत्त्वोमे रहने वाला तो अनादि ,अनवन्त एकः 
स्वरूप यह तत्त्व है । सब जाना और जानकर फिर भ्रृतार्थका आश्रय किया तो उनको! लाभ 
हुआ । तो जसे, सीढियोको ग्रहण करके छोड दिया तब महलमे पहुचते है इसी अकार' अ्रश्वः 
तार्थ नयसे ६ तत्त्वोके भेद विवरण हृष्टिसे हटकर एक अभेद निज ज्ञानस्वभावमे 'पहुंचता 
यह पर्धात है अपने मोक्षमार्गमे चलने की । तो यह अभूतार्थनयसे कहा जानेके लिए-पदाथा 
का श्रधिगम किन बातोसे होता है । यह कहा जा रहा है कि प्रमाणनय रघिगम प्रमाण ओर 
नयके द्वारा &£ तत्त्वोका अधिगम होता है । यह ज्ञान इसके प्रयोजनभूतको “ जानकारीमे १३० 
चातो है | और जब यह ज्ञान शब्दरूपमे ;ञ्राता है मायने शब्दोमेः जब्र'हम वर्णन करते ह, 
समभझाते है तो उसका प्रयोजन पर जीवोके लिए भी होता है। इसलिए जब तक ज्ञान 
शब्दरूपताको स्पर्श नही करते, भव्द व्यवहार जब तक इनसे नही लिया /जाता "तब सभी 
ज्ञान स्वार्थ कहलांते है, याने अपना प्रयोजन सिद्ध करते हैं । 
स्वपुरुषार्थकी साधनामें भल।ई---देखो लोकमे स्वार्थीका नाम लोग; बुरा समभते हैं: 
यह तो स्वार्थी है-देखो एक भजन है जिसमे चिद्र[प हमारा---इंसका ही सहारा, '' इस 'भजन 
के अन्तर्गत बताया है कि वस्तु स्वरूप ही नही कि परसे कुछ मिले । खुदगर्ज भी किसको 
कहे, सब सत्त्वके भले ॥” याने वस्तुकों स्वरूप नहीं है ऐसा कि पर पदार्थसे मेरेकों कुछ *' 
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मिल जाय । मिलता है जो कुछ मुझे वह परेको मेरेसे मिलता है, पर जो बाह्य बाते है 
चाहे शुभ हों या अशुभ, उसमे हमारा आश्रयभूत पर पदार्थ विषय हुआ करता है तंब यह 
. विधि बनती है शुभ अशुभ भावकी कि पर पदार्थका आश्रय करते हुए हम्मरा शुभ अशुभ 
भाव बनता है, पर वस्तुत् किसी परवस्तुसे मेरेमे कुछ नही मिलता । लोग सोचते है कि 
मेरेक्ी आनन्द घरसे मिलता है। अरे घरमे जो ईट पत्थर हैं उनमे आनन्द भरा है क्‍या ” 
जो वहासे मेरेको आनन्द मिल जाय ? परिवारमे आनन्द मिलता है क्‍या ? अरे परिवार 
पहले अपने आनन्दसे हो तो सुख लेते । उनका सुख मेरेमे व॑से प्राप्त होगा ? किसी भी 
पर पदार्थसे मेरेको आनन्द ओर ज्ञान प्रप्त नहीं होता । मैं ही खुद ज्ञानानन्द स्वरूपी हू । 
सो मैं अपने आपका श्राश्रय करके विशुद्ध ज्ञान और आनन्द प्राप्त कर सकता हु । देखो 
श्रानन्द चाहिए---धमं चाहिए, मोक्षमार्य चाहिए तो दिम।ग बदल देना पडेगा | उस दिमाग 
से बात न बनेगी । तो जो विश्वास लिए हुए चले आये कि यह ही मेरे आत्माके लिए है, 
यह ही मेरा जीवन है, इससे ही मेरा बडप्पन हैं। ऐसा जो भीतरमे विश्वास है यह विष 
है। इस विषका वमन करे--तब धर्म और आनन्दकी बात मिलेगी । घर भी पकडे रहे, 
उनके लगाव और मोहमे परिवर्तन न लाये ओर चाहे कि मेरेको धर्म मिले, ग्रानन्द मिले 
तो यो न मिलेगा । धर्म और ग्रानन्द प्राप्म होगा तो मोह छोडकर ही प्राप्त होगा । मोहमें 
न प्राप्त होगा । और भी एक बात देखो--जंसे कहते है कि भाई तुम सीधे सादे बात मान 
लो नही तो ठेढे तो मानना ही पडेगा | कभी कभी वहते है ना व्यवहारमे--अर राजी खुशी 
से बात मानलो ग्रन्यथा जबरदस्ती कोई मनवा लेगा । यो ही-- भाई जिस परिवारसे, वैभव 
से, इज्जत प्रतिष्ठा आंदिकसे इतना लगाव लगाया, थोह लगाया, उसे छोड दो, मरनेपर तो 
यह सब छूट ही जायगा न ? भले ही अगले भवमे मिले मगर वहा त्तो नया विपय -बनेगा, 
नई बात वनेगी । जिन पदार्थोको विषय करके मोह वना रहे वे पदार्थ तो मिट ही जायेंगे ।' 
वे तो नही मिलनेके । राजी खुंशीसे भोह छोड दो, नही छोडते तो छोडनी पडेगा, काम तो 
आयेगे-नहीं ? यह' मोह आपकी मदद तो देगा नही । छाडना तो अवश्य ही बडेगा | अगर 
भले-भले ढगसे छोड दे तो' उसके झानन्द अब भी पा लेंगे, और आगे भी पायेंगे । और 
नही छोडते तो दुर्दशा होगो | उस भव सम्बंन्धी बात मिलो 'तो कोई उसका अच्छा नतीजा 
न मिलेगा । 

निज ज्ञामस्वरूपकें संवेदनमें श्र योलांभ--देखों-तुम ज्ञानमय हों, आनन्द चाहिते हो 
तो अपने श्रापकरे स्‍्वरूपका भी ज्ञाद करो, तो यह ज्ञान कामका है और बाहरी-बाहरी 
पदार्थोका ही राग 'मोह करते रहे तो उससे कुछ नफा'न मिलेगी तो कुछ तो सोचो । यह 
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लोभ, यह तृष्णा, यह असन्तोष, यह मोह, यह ही विकट सँधकार है । इसमे सस्समार्ग 
सुूकता । ये इस जीवको धोखा ही दिया करते है। तो भाई यह मानव पर्याय बडी दर्लभ 
पर्याय है, इस -पर्यायकोी पाकर हमको वास्तवमे कौन सा वास करना च।हिए। जिससे कि 
यहा है वास्तविक प्रसन्‍न रहे और आगे भी प्रसन्‍त रह और सदाके लिए ससार 
सकटास छूट जाये । जरा आप हित्ताब भी तो दखलो । सदाके लिए जन्ममरणके 
सकट हूष्ट जायें, सदाफे लिए अनन्त आनन्द, अनम्त ज्ञान प्राप्त हो जाय, यह वात 
हत्वकी है कि आज जो बालबच्चे मिल्ले हैं, दुवल पतले हड्डिया निकली, नाक बह रही है, 
परेशान कर रहे है फिरभी उनमे इतना मोह बनाये हुए है, यह बात महत्वकी है या प्रनन्‍्त 
आनन्द प्राप्त करनेक्‍गे बात महत्वकी है ? कुछ तो सोचो जरा । ससारमे मोहियोवी सख्या 
अत्यन्त अतिक है, और लोगोकी यह प्रकृति पडी हुई है कि बहुतसे लोगोको जिस कामको 
करते हुए देखा उस कामको करना, इससे यह जीव पराजित ही जाता है। बिरला ही पुरुष 
ऐसा है जिसका होनहार अच्छा है वह ही पुरुष ऐसा चिन्तन कर सकता कि अनन्त मोहियो 
की बातकों देखकर हमे करनेका काम नहीं है, किन्तु जो बिरला ही ज्ञानी पुरुष हो या प्रभु 
भगवतने जो किया है उसको जानकर वरना। देखो ज्ञानपुझ्ज है, हम आप ज्ञान स्वरूप 
पदार्थ है । अगर अपने ग्रापमे ज्ञानका बल लगाया तो अपने श्रापत्री कोई कठिन बात नही 
है। पर झ्ाचरण तो यह पडा हुआ है कि हम अपनेको जाननेकी रुचि नही करते, बाहर- 
बाहर ही तकते हैं, बाहर-वाहर ही देखते है, वहा हो निर्णय बना हुआ ह_। दुखी हो रहे 
है । ज्ञानस्वरूप होकर खुदके स्वरूपका ज्ञान न कर सके यह तो एक अचम्भेकी बात हो 
जायगी, और, है ही अचम्भा, नहीं कर पा रहा है यह मोही अपने आपका ज्ञान | कल्याण 
चाहिए तो यह ही निर्णय रखना होगा कि श्रात्मज्ञान और आत्मश्रद्धान ब आ्रात्मरमण हो 
तो कल्याण बनेगा । तभी हम आगे बढ सकेंगे और मुक्तिको प्रोप्त कर सकंगे । जो ज्ञानी 
पुरुष है वह अपने आपको अपने आपमे यह स्पप्ट निहारता है कि जहा बराबर भेदविज्ञान 
स्पष्ट फलकता है । मैं तो यह हूँ जो ज्ञानस्वरूप है। जिसकी वृत्ति एक ज्ञानरूप है, चेतना 
को लिए हुए है, श्रौर यह कमेका अनुभाग है, कर्मसे प्रकट हुआ है। जो कर्म अनुभाग मेरी 
फाकीमे आया है वह अन्घेरा मेरेमे छाया है। लो स्वभावसे च्युत हुएका कर्मराग भ्रन्धे रेमे 
उपयोग जुडा और उसे अपना लिया, इसीसे जन्म मरण चल रहा है । 
भ्रमविनाशमें अ्ज्ञानवृत्तिकी श्रशक्यता--जिसके अम मिट गयां उसके अ्रम कैसे भरा 
सकता है ? जैसे कोई कुछ अन्घेरे उजेरेमे सामने पडी है रस्सी और यह अम बन गया कि 
यह वो सांप है, तो भय हुआ, आकुलता हुई, चिल्लाने लगा । हृदय भी काँपने लगा, शक! 
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और भय भी व्याप गया । अ्रत्र न जाने क्या हाल होगा, कहो यह सर्प काट ले और मेरा 
मरण हो जाय, यो नाना बाते होती है। और, थोडा सोचा कि जरा मै अच्छी तरहसे 
देश तो सही कि यह कंसा सांप है, कौन साप है ? क्‍या बात है ? जब भली हृष्टिसेः देखने 
लगा तो सोचा कि यह तो जरा भी हिलता नही है, यह कैसा साप है ? कुछ हिम्मत बनाय? 
ग्रौर पास जाकर देखा, यह तो बिल्कुल ही नही हिलता । और हिम्मत बनाया, जरा और 
प्राय दालर देखा तो समझ लिया कि अरे यह तो रस्सी है, साप नहीं है। उसे हाथोसे 
उठाकर भली भाति निर्णय कर लिया कि यह तो रस्सी ही है | भ्रब सही ज्ञान हो जानेसे 
अ्रम मिट गधा ना ? श्रत उससे कोई कहे कि हम तुम्हे इतने हजार रूपये इनाम देगे, तुम 
उसी तरहत्ी आकुलता, वेच॑नी, प्रम बताकर दिखा दो, तो क्या वह॒ दिखा सकेगा ? नही 
दिखा सकता । भलेहीं बनावटी करे पर जब अ्म ही मिट गया तो वह आाकुलता आयगी 
कहा से ? तो जेसे मोहो पुरूपमे यह सामर्थ्य नहीं है कि वह ज्ञान प्रकाश को प्रसन्नता पाये 
इसीतरह ज्ञानी जीवमे, सम्यस्टृष्टि जीवमे भी वह पता नही है कि जो घन परिवार, घर 
इनमें मोह कर सके, तब तो कुछ सोचना होगा कि हम लोग ही । 

संसारो जनोकी सिथ्या सुसदता--ससारी जन बडे सुभट है उनकी सारी घोरणा 
है कि जो बल ज्ञानोमे नही वह वल हममे है । अरे देखो---भगवानसे बढ़कर मत चलो । 
कम स कम भगवा से कुछ हल्के बनकर तो रहो, लेकिन यह मोही जीव तो भगवानसे बढ- 
कर चल रहा हैं। भग्वान बेचारे तो जो पदार्थ जेसा है उसे उस प्रकार जान पाते है, 
पेकिल मोही जीव ज॑सा नही है बेसा भी जानकर दिखा देते है। देखिये--घर तो मिट्टीका 
है, वह अत्यन्त भिन्न पदार्थ है पर उसे ये मोही जीव भानते है कि यह मेरा है। जहाँ भग- 
वाससे बढवार चलगें तो ऐसा गिरेगे कि जैसे मानो हड्ठी पसली सब टूट जायेगी । याने, इस 
का फल यह होगा कि अ्रतन्त ससारमे जन्म मच्णक् घोर सकट सहने पडेगें। तो जैसे भग- 
वान ग्रधिक नही जानते । जो पद,र्थ जितना है उत्तना ही जानते । मगर यहा ये मोही शीव 
भगवानसे भी झधिक जाननेकी कोशिश कर. रहे हैं। लड़के भेरे, घर मेरे, इज्जत भेरी, ये 
मेरे, यो ताना प्रकारस ये मोही जानते हैं, पर भगवान तो ऐसा नहीं जानते । भले ही श्राप 
कं! जो मिथ्यात्व विकल्प हैं वह जाननेमे आब मगर भगवान ऐसा नही जानते कि यह घर 
इस प्रमुक चदका है, इस लालका है, इस प्रसादका है। मगर भगवान यह जान जाये तो 
पापरी पकड़ी रजिप्ट्रो हो जायगो, फिर कभी हज] घर न सिदेसा । यहीं म्यनिमपिलटी 
पं रजिप्द्रा तो फेल भी हो सकतो मगर वह रफिप्ट्री फेल शी न हो सकगी । अगर भग- 


पान यह जानने लगें कि बह घर अमुदझका ह तो वहू तो बंटी बढ़िया रजिप्डी हो गई। 
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आप जानते है कि यह मकान मेरा है तो यह तो मोह भाव है, वह आपकी पर्याय है, जान 
जायेगे, मगर उपचारकी भापामे जो बोला जात। है वह तो सत्य नही है । जो सत्य नही है 
यह भगवानके ज्ञानमे ज्ञेय नहीं होता, आपकी अगसत्ता जेय हो जायदी । जो जरा बढ़कर न 
चलो | जो बात जैसी है बसी मानकर चलो तो राग्ता गिलेगा | और अ्न्धावु ध चला जाय 
तो रास्ता न मिलेगा । देह तक भी झपना नही है । और सो जाने दो, जो रागरादिक भाव 
उत्पन्न होते है वे भी मेरे बनवर नहीं नह पाते । तये-तथे राग बनते । जो नया-नया राग 
बन रहा वह दूसरे क्षण नहीं ठहरता । उसे भो भिटना पड़े'प। बह भी मेरा बनकर नहीं 
रहता । तो मेरे भ्रन्दर रहने वाला रागादिक विवाल्य भी जब मेरा साथ नहीं देते, होकर 
मिट जाते हैं, तो भला बाहरमे रहने वाले पदावों पर जो ऐसा मिथ्या विश्वास बना रखा 
है तो इनसे कुछ आपको शरण मिलेगा वा ? 
वाहरी पदार्थके सम्पर्कमे श्राघातक्ती हो श्र शा--जैस फुटबाल जहाँ जाय वहाँ हो 
उसे लात मिलेगी । जिस बच्चोके पास फुटब।ल पहुचता ह वह बच्चा उस फुटवालको लात 
मारकर वहासे लीटा देता है, कोई बच्चा उसे हाथोमे उठाकर हृदयसे तो नही लगाता । न 
उसे गोदमे लेता । श्राया और लात मारा । तो ऐसे हा फुटवालदी तरहसे मोहो जीव जहां 
जाते है, जिसके पास जाते है वहीसे धोखा मिलता है, चोट मिलनी हैं, वहीसे कष्ट मिलता 
है । शान्ति नही मिलती, खूब देखलो । जो अनिष्ट चीज है, जो अपनेका नही शसुहाती है 
ऐसी चीजसे मेरेको चोट पहुचती है, वष्ट होता है । यह तो हर एक की समभमे खूब बैठा 
हुआ है, मगर जो इष्ट चीज है, प्रिय चाज है । सुहावनी चोज है उससे मेरेको चोट पहुचती 
है । इसका कोई परिचय नही किया जा रहा है । एक दफे यही तो कहा था कि बह ब्राह्मण 
भाई जब यहासे जाने लगे तो बोला था न ? देखिये--बात तो वहाँ कुछ न थी, पर उसका 
भाव देखना है--सज्जन श्रौर दुर्जन ये दोनों दु खदायो है | दुर्जत तो मिलते समय दुं-खदायी 
है | भ्रौर सज्जन बिजुडते समय दु बदायों है। ऐय ही इब्ट पदार्थ और अनिष्ट पदार्थ दोनो 
ही कष्टकारी है। अनिष्ट पदार्थ तो मिलते समय कष्टकारी है भर इष्ट पदार्थ मिलते 
समय भी कष्टकारी है. और ब्रिठुडते समय भी कष्टकारी है । बिछुड़ते समय- कष्टकारी 
है यह तो सबके श्रनुभवमे झा रहा होगा । घरमे जो बडा है, जो पालन हार है, जो किसी 
प्रकारका पोषण करने वाला है, वह अगर गुजर गया तो लोग कहते हैं ,कि+बडी चोट पडी, 


बडी मार लगी, बडा क्लेश है । तो वियोगके समयमे इष्ट पदार्थ कष्टदायी होता हैं यह तो 
नते है. पदार्थका, उस 


सब मानते है, मगर स्वरूप बतला रहा है कि जिस समय सयोग है इष्ट अल 
समयमे भी आकुलता रहती है, कष्ट रहता है, क्षोभ रहता है चित्तमे । तो बाह्य पदार्थ 


क्षशास्त्र प्रवचन २ भाग श्र 


हमारे अ्रहितके कारण कारण बन रहे है, उस ओर तो दृष्टि नही देते, श्रौर हिसाब लगाते 
'हत्ते है बाहरी आय व्ययमें । ५.५ ह 
... प्रनन्तानुबन्धी कषायके लक्षण--कही धर्मका हिसाब लगायेगे, घर्ममे इतनाही देना 
, इतना कैसे दे ? वहां 'हिखाब लगायेंगे ओर घरमे तो हिस.ब नहीं लगाते । भ्रगर घरका 
"६ बीमार हो गया तो उसमे फिर हिसाब नही लगाते, चाहे कितना ही धन खर्च हो जाय 
उसमे फिर कमी नही करते । वहा तो सोचते हैं कि यह तो हमारा कतेव्य है, करना ही 
चाहिए। श्रोर-कभी कोई धर्मकी बात आ जाय, वहा कुछ खर्च करनेकी जरूरत पड जाय 
तो वहा ।हमाब लगाते हैं कि कितना खर्च करदे, कुछ थोडासा करदे । श्रनन्तावुबन्ची लोभ 
किसे कहते कि घमंक प्रसगमे भी है जहां लोभ कषाय हो उसे कहते है ग्रनन्‍्तावुबन्धी लोभ । 
यो तो घरमे रहते है तो लोभ बिना किसीका गुजारा नही चलता । जो कुछ घन है क्या 
बह उसे सडकपर खडा होकर सबको बाट देगा ? अ्रगर कोई ऐसा करने लगे तो, उसे तो 
लोग पागल कहेग । तो घरमे रहते हुए लोभ तजिना घर नहीं चलता मगर धर्मके प्रसगमे 
सामथ्यं होते हुए भी लोभ कषाय बने उसे कहते है अनन्तानुबन्धी लोभ । यह उसका मुख्य 
याहरी चिन्ह है | धर्मके प्रसगमे भ्रगर क्रोध आ जाय तो उसे कहते है प्रनग्तानुबन्धी क्रोध । 
गृहस्थीमे रहते हुए क्रोध तो सभीको ग्राताही रहता है, मगरण्मंका वातावरण हो, उसप्रसंग 
मे यदि क्रोध आ गया तो वह अनन्‍्तातुबन्धी क्रोध बन गया | तो यह अनन्‍्तानुबन्धी क्रोध 
का चिन्ह हैं। इज्जत, सम्मान प्राय सभी चाहते है, मगर-धर्मके प्रसंगमे आकर ग्रग र॑ कोई 
मान चाहे तो वह अनन्तानुबन्धी मान है। तब ही तो देखो उल्टी रीति चल रही है कि 
मन्दिरसे बाहर हुए या धर्मका प्रसग न हो तो गलेसे गला मिलते है, एक वृसरेसे बड़ी 
मित्रता दिखाते है और जहा कोई धर्मका प्रसस आया तो बस वहा वह मित्रता खत्म हो 
जाती है । 'वाह मैं यही बैठ हूँ । ये लोग भेरेसे आगे बैठ गए, मैं क्यो इनसे पीछे रहें ? 
देखो ये सब बीती हुई बातें आप लोग समझ रहे होगे, पर ऐसा अम न करता कि. यह 
तो हमपर बात कही जा रही है। ऐसा तो सभी लोग भ्रम कर सकते है। यह तो एक 
सामान्य, बात है, अनन्तानुबन्धीके स्वरूपकी बात है। धर्मके प्रसंग मे मायाचार हो तो वह 
अनन्तानुबन्धी माया है। वेसे माया गृहस्थीमे कुछ न कुछ हर समय ग्राती रहती है। जैसे 
किपीने, कहा सेठजी घुझे आपसे १०००) उघार चाहिए तो आप कह देते है कि मेरे 
“पास रूपये तो नही है । श्रभी धरे होगे बीसो हजार मगर कहते है कि मेरेपास रूपये 
-नही है, तो यह भी तो भायाचार है, मगर घर्मके प्रसगमे. अगर कोई मायाचारी करे तो बह 
अनन्तानुबन्धी माया है ? जैसे मन्दिरसे जब झ्राये तो उस समय कोई न था । अकेले थ्राये 


और 


डा 
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थे । वहा स्तुति पढ रहे हैं तो बडी जल्दी जल्दी पढ़ रहे हैं। मगर कोई भ्रच्छे लोग दर्शन 
करने झा गुए तो वहा वह पुरुष बडा सुरीला राग बनाकर स्तुति करने लगा | तो यह धर्म 
के प्रसगमे मायाचार , हैं ना, ऐसी अनेक बाते हैं। लेन देनके प्रसगमे, व्यवस्थाके प्रसगमे 
और बातोमे घर्मके प्रसगमे क्रोध, मान, माया, लोभ करे तो यह बहुत बुरी चीज होती है। 


>तो ये विषय, कषाय आात्माका अ्रह्नित करने वाली चीजें है। विपय कंषायोसे छुटकारा मिले 
यह वात देखिये, यह प्रतीक्षा कीजिए । इससे ही भलाईका रास्ता मिलेगा । 


आत्मज्ञान बिना विषयकषायके परिद्/रकी प्रशक्यता--दिषयक्षाय छोडनेके प्रसंमे 
एक बात और सममभलो । विषय कषाय छोडनेका कितना ही उद्यम करो, जब तक शआ्रार्म- 
ज्ञान नही हैं आत्माके एक शुद्ध निरपेक्ष सहज स्वरूपका परिचय नही है, जो प्रनुमानसे 
जो एक युक्तिसे हो गया, जो एक विचारसे हो गया । जब तक अपने श्रापके बारे 
मे यह निर्णय व हो कि मैं सब पदार्थोसि निराला, देहसे भी निराला, कर्मोसे भी निराला, 
विकारसे भी निराला मैं एक ज्ञानमात्र तत्त्व हैं, जब तक इस रवरूपमे अपने आत्माकी 
प्रतीति न करेंगे तब तक अनेक उद्यम करने पर भी कषाय छोडनेमे सफल न हो सकेंगे । 
और, अगर एक मूल मत्र मिल गया, श्रपने आत्मं-प्रतीतिकी बात श्रा गई तो सब श्रासान 
हो जायगा ! इसलिए -विषय कष।योसे दिमाग बदलकर झब इस ओआत्मविज्ञानके प्रसगमे 
अपना उद्यम करना चाहिए । प्रत्मज्ञान होना और स्व वस्तुओके बारेमे सम्यकुवोध होना 
एक साथ है। भिथ्या ज्ञानमे क्यो उलमन होती है ? यो कि पदार्थ तो है और भाँति श्रौर 
यह जोव समझ बनाता है और भांति, इस समझका और पदार्थंका मेल नही बैठता, झत- 
एवं इसे धक्का पहुचता है श्नौर विकल्प होता है, जहा सत्य ज्ञान है वहा पदार्थकी कुछ भी 
स्थिति बने, पर वहाँ सत्य ज्ञान होनेपर इसको ग्रब अनहोना पन सा नही लगता कि अन- 
होना हो गई | जैसे वस्तु तो नित्य है द्रव्य हृष्टिसि और अनित्य है पर्यायह्ष्टिसें, पर यह 
पर्यायक्रों ही सर्वेस्त्र मानता हुग्ना वस्तुको नित्य समझ रहा है। यह चीज मेरे पास सदा 
रहेगी झ्रीर रहता सो है नही, तब यह दुख मानता है। यदि सत्य बोध हो जाता कि 
जितना समागम मिला है यह विनाशीक चीज है, मेरें पास न रहेगा, तो जब न रहेंगा घन 
उस समय यह भी समझ लेंगे कि लो सैं जो जानता था सो हो गया ना ? कष्ट न मानेगा । 
कुटुम्ब परिवार और और लोग मित्रजन, ये सब' स्वतंत्र पदार्थ हैं, इनके साथ मेरा रच मात्र 
सम्बन्ब नही, ऐसा जब बोब होवे तो इसकी परिणति किसो रूप चले, उससे यह खेद नही 
मानता, और जहा अमर बन गया कि लडका मेरा ही तो है, परिवार मेरा ही तो है, इसपर 
' भेरा ही तोअ्रधिंकार है, मैं जैसा वहूँ, वैसा इसे चलना चाहिए, यह ही एक काइून है। जब 
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ऐसा भ्रम बना लिया श्र चू कि पदार्थ है स्वतत्र, जैसा उनका परिणमत्त, जेसी उनकी 
कल्पना, जो उनकी चेष्ठो सो होग । तब यह दुखी होता है । तो अनेक घटंनाओसे झाप 


यह निर्णय करले कि पदार्थका सच्चा बोध हुए बिना शान्तिकां मार्ग मिल ही नहीं 
सकता । है 
स्पाद्गादसे वस्तुपरिचय करके परमविश्राममे एक स्वभिववत श्रन्तस्तत्त्वको भ्रनुभवने 
क। स्मरण--पदार्थका सच्चा बोध कँसे हो ? तो भाई श्राप लोगोका बहुत ऊचा भाग्य है । 
बडा सौभाग्य है कि वस्तुस्वरूपकी पहिचानका स॑ँच्चा उपाय बताने वाला शासन आपने 
पाया है | वहउपाय है अनेकान्त, स्थादह्वाद । वस्तुसदा रहतो है श्रौर बनती मिटती रहती है । 
द्रव्यटष्टि और पर्यायटृष्टिसे पदार्थका सही निर्णायक बनता है। कोई'भी जीव मेरा नही है, 
क्योकि उनका परिणमन उनके ग्राधीन है, उनका उनसे है। और, सभी जीव स्वरूपहृष्टिसे 
एक समान है, एक है । अनेक दृष्टियोसे बस्तुके बरेमे यथार्थ बोध होता है श्रौर नय हृष्टि 
को कोई श्रपनाये तो जितना भी अन्य शासनोने बात कही है वह भी इसके ित्तमे संत्य 
उतर जायगी । कभी एक नयसे बात बन गई ? कभी दो तीन नय मिलकर बात बनती है, 
पर जिसने जो कुछ कहा है अन्य शासनोने तो. श्राखिर- कुछ बुद्धि तो उन्होनेः लगाया । . कुछ 
समभसे ही तो उन्होने कहा । बिल्कुल असत्य तो नही कहा जा सकता । दृष्टि परखो, किस 
दृष्टिसे कौन क्या कहता है, पर एक दृष्टिसे ही कथन वस्तुका पूरा नही बनता तो और भी 
दृष्टि उनके साथ अपनाना चाहिये था, और उनका वर्णान करना चाहिए श्रा.। वह समग्र 
वर्णन आपको इस आहंत शासनमे मिल रहां है + एक शब्द रखो उसका वाच्य खोजो । 
बाच्य कहते है क्या कि उस शब्दके द्वारा क्या कहा गया ? क्‍या चीज बतायी/गई ? उसे 
कहते हैं वाच्य । बतलाग्रो शब्द द्वारा वाच्य क्या होगा ? जैसे गौ कहा-तो गौ मायने गाय 
सब जानते है। गो कहा तो 'बताओो गौ शब्दका वाच्य क्‍या होता है ? याने गौ शब्दसे क्या 
चीज कही गई ? इस समय'आ्राप सोच रहे होंगे कि बहुत मामूली सी बात बता रहे हो कि 
थी शब्दसे यहों गाय ही तो कहा गया लेकित इसमे भी दार्शनिकोके सिद्धास्तुसे भेद है। 
क्षणिकवाद सिद्धान्त कहता है कि गौ शब्द गायक्रो नहीं कहता किन्तु श्रगेनिवृत्ति याने 
'जो गाय नही है उसकी ,निवृत्तिको कहता है ग्रेज्ञाब्द । तब वेदान्त कहता है कि शब्दका 
वाच्य विधि है, एक ब्रह्म है,। -दूसरा कुछ-है नही, निषेधका कुछ काम ही नही । शब्दका 
“विधि वाच्य होता है । तो देखो शब्दका वाज््य, निषेध है, ऐसा क्‌ हनेवाला भी दार्शनिक है 
श्र शब्दका वाच्य विधि है ऐसा कहने वाला भी दाशेनिक है। क्‍या श्र्थ निकला ? गौ 
शब्दसे कहा गया--अ्रगोनिवृत्ति.। मायने जो गाय नही है ऐसे बाकी सारे कुछ नही है, 


को डा 
हु 
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इतनी बात भर गौ शब्दने बताया । गाय को नही बताया । गौ शब्द के विषयमे जब दूसरा 
दाशंनिक कुहताहै कि निषेष्च करनेका कोई अवकांश हो नही, गौ शब्दसे ठीक यहहो बताया 
गया । स्याह्वाद कहता है कि तुम दानो सत्य कहते हो । गौ श्दने दोनोको कहा. है। गौके 
मायने क्या ? गाय के सिवाय अन्य कुछ नहों। गौ के मायने क्या ? यह गाय । दोनो ही 
बाते आयी विधि भीऔर निषेध भी । तो जहा शब्द सेही प्रारम्धहे - दोघर्म, फिर बतलागो 
ग्रमेकोन्त बिना किसीका गुजारा चला क्‍या ? खाना पीना व्यापार व्यवहार बोलचोल, सत्य 
प्रमाण सिद्ध करनी, युक्ति, सही बात स्याद्वादके बिना नही बनती । सब लोग स्थाद्वादया 
उपयोग कर रहे हैं, मगर उसकी क्ृतज्ञता चित्तमे नही है। किसोको हजार हूपया उधार 
दिया, व्याजपर, साल भरके बाद उससे हिसाब करना है, ब्याज भी लगाता है, रूपये भी 
लेता है, तो यह बात कब बन पाती है, जब चित्तमे यह बात है कि रूपये इसको ही दिए 
गए थे । ओर, चित्तमे यह बात बनी कि रूपये दिए हुए एक वर्ष व्यतीत हो गया, भ्रब एक 
क्षणका यह हिसाब है, आर यह पुरुष भी वही एक वर्ष व्यतीत हो गया, अब एक वर्ष बाद 
भी यह पयाय वाला है, ऐसा कुछ उसके चित्तमे है, तब ही तो वह हिसाब बन सकता । 
अगर पुरूप नित्य हो हो तो हिसाब कैसा और अगर पुरूंष अ्रनित्य ही हो जाय तो हिसाब 
कैसा ? 
व्यावक्लरिक घटनाओंकी भी स्थाह्रादपोषक ता--बताते है एक घटनामे कि एक 
कोई क्षणिकवादों सेठ था, एक ग्वाला उसकी गाय चराता था। तो जब एक महीना पूरा 
हो गया तो ग्वालाने सेठसे श्रपनी चराई मांगा | जो भी २, ४ अथवा '५) महीना बाँधा ही 
'वह मांगा । तो वह सेठ कहत है कि जिसको मैंने गाय चरानेको दी थी वह तो श्रब है ही 
'तही । तुम तो दूसरे जीव हो, तुमक्रो चराई कैसे मिलेगी ? उनका कुछ सिद्धान्त ही ऐसा है 
कि' आत्मा क्षण-क्षणमे नया-नया उत्पन्न होता है । तो जिसे मैंने गाय चरानेक्, दिंवा था 
वह तो उसी' क्षण मर गया था, तुम तो नये' आत्मा आये हो, कैसे तुमको चराई दी 
जायगी ? ती वह ग्वाला बेचारा हृदय मसोसकर रह गया । सौचा कि हमने तो महीनाभर 
'इसकी गाय चराया और यह कहता कि चराई न देगे तो दूसरे दिव उस ग्वालेने क्या किया 
कि उस गायको अपने घर बाघ लिया । अब सेठको फिकर थी, ग्वालेके घर जाकर बोला 
तुमने आज हमारी गाय हमारे घर क्यों नहीं भेजा ? * 'झरे सेठजी, किसकी गौय'' किहत 
दी ? जिसकी गाय थो वह तो अ्त॒ रहा नही, जिसने गाय दी थी वह तो उसी क्षग मिट 
गया था, तुम तो दूसरे आत्मा हो, तुम्हे गाय कैसें दी जायगी । वहा सेठने ग्वालेसे माफी 
माँगा, अपनी गलती समझा, ग्वलिको चराई दिया तब गाय पाया | तो व्यापार रोजगार 
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खान पान आौदिका कुछभी व्यवहार स्याद्वादके बिना नही चलता । तो जहा शंव्दका अथ्थे ही 
बधि और निषेध दोनो है'वहां समझें कि अनेकान्त स्याद्वाद तो प्रत्येक बाक्यमे, 'मूल मूलमे 
पडा हुआ है । तब ही तो देखिये--जैसे किस 'जजकी सिद्धिको जाय, मानो एक घडीको 
हां लक्ष्मे लेकर कहा जाय, यह है और भी सिद्ध हो जाय कि यह नहीं है । इस घडीके 
बारेमें सामने रखकर बोल रहे कि यह है, यह बात सही है कि नही ? है, यह है ही है, 
और यह नही है यह बात थी सही है कि नही ? यह भों सही है । क्योकि वह चौकी नही 
है, यह पुरुष नही है, यह चुल्हों चक्की नही है। यह 'सही है कि नहीं ? अ्रंगर यह घडी 
चूल्हा चक्की आदि हो जाय तो तुम समय कहासे देख सकोगे ? तो यह है, यह अ्रपने स्वरूप 
से है, इसको छोडकर अन्य पदार्थके स्वरूपसे नदी है। जीव॑ं है, जीव नही है, जीव अपने 
स्वरूपसे है और जीव पर पदार्थके स्वरूपसे नही है, जीव नित्य है, जीव नित्य नही है, ये 
दोनो बाते सही है ना ? द्रव्य दृष्टिसि जीव नित्य है, पर्याय हृष्टिसे जीव नित्य नही है । 
वस्तुमे परस्पर अनेक विरुद्ध धर्मो की सिद्धि स्थाह्मादस होती है । विरुद्ध धर्म क्यों कहलाते 
कि जिस धर्मंको प्रतिपादित किया पहले वह, नही है दूसरा, इसलिए विरुद्ध धर्म है । जैसे 
एक ग्रात्मामे ज्ञान दर्शन, चारित्र ग्रादिक अनेक घ॒र्मं कहते । तो वे रहते है, उनका विरोध 
नही है। मगर ज्ञानका जो स्वरूप है सो दर्शनका नही, चारित्रका नहीं। तो एक गुणके 
'सामने यह भी दूसरा धर्म विरुद्ध कहलाता है, ऐसे ही श्रस्तित््व नास्वित््व आदिक सभी की 
बात समभना है। तो स्याद्वादसे वस्तुस्वरूपका परिचय होता और इसीको प्रमाण कहते । 
प्रमाणके द्वारा हमे बस्तुका सही ज्ञान होता । जब तक सही ज्ञान नही होता, तब तक शाति 
उपाय न मिलिगा।' ह 
सत्य ज्ञानप्रकाश ब्विना श्रात्मरक्षाकी श्रसंमवता--अ्रमसे ये जीव बरबाद हो रहे 
है । जन्म सरणके सकेट सहे चले जा रहे है, अपने झ्रापका घात किए जा रहे है। आत्म- 
पंसत्‌ ! कहकर अमृतचन्द्र सूरि महाराजने इन मोहियोको कहा--ऐ आत्माको घात करने 
वाले पुरुष ऐ अपने अ्रापकी हत्या करनेवाले पुयष, इन ह॒त्यारी इन्द्रियोंके वश होकर तुम 
क्यो अपना विनाश कर रहे हो ? किसीसे भ्रगर दहंघ हो जाय तो यह ही तो गाली देते है 
हत्यारी, पापिती, या मरी श्रादि अनेक विशेषण सो यही इन इन्द्रियोंक लिए है | जैसे कहते 
ना लोग गालीये है कि नासकी मिटी, हत्यारी । तो इन इन्द्रियोकी हत्यारी समभे, नास 
की मिटी समझे परयने आपका अनुभव करनेके लिए घातक समझे । सूरदासकी कथा सुनायी 
थी एक पुरुषने '- थरदास सन्‍्यासी हो गए थे, तो भिक्षों मागते मांगते एक घर पहुचे तो 
उसी मकान की “यो भामने आयी, तो सूरदास कहते है कि भिक्षा. दो, तो स्त्री कहती है- 
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क्या चाहिए ? तो वह सुरदास कहता है कि हमको तो तुम चाहिए। याने खोटी भावना 
प्रदशित की । तो उस स्त्रीने कहा-कुछ हर्ज नही, मे अपने पतिसे पूछ श्रारं, पतिसे पूछने 
गई, कहा कि एक अतिथि श्राया है और वह हमे चाहता है तो पति कहता है कि जाबो 
अगर अतिथि आया है, तुम्हे चाहता है तो तुम्हे सौपा जावो, वह स्ह्ली आयी सूरदासके पास 
और कहा--हम सामने हाजिर है, लीजिए ॥ तो सूरदास कहते है कि तुमने पहले ऐसी बात 
क्यो नही कहा ? नो स्त्रीने कहा--देखो हमारा पतिक्नत धर्म है, प्तिको आराज्ञा लेना बहुत 
आवश्यक हैं। भ्रब पतिने कह दिया | इतनी बात सुनकर सुरदासको वैराग्य हुआ । सूरदास 
ने पुछा--अच्छा जो हम मागेंगे सो दोगी ” हाँ देगे। * 'अच्छा जावो कहीसे दो 
सुजा ले आवो । कहाँ तो क्या चाहता था और कहा क्‍या मागता है कि मुर्भे दो सूजा 
लावो । वह सुश्री दो सूजा लोई भर दोनो सूुजोसे सूरदासने श्रपनी दोनो आखे फोड़ ली । 
तबसे वह सूरदास कहलाये । तो इस ग्रात्माके बड़े विचित्र परिणाम होते है। यद्यपि हम 
यह प्रशसाकी बात न कहेंगे कि आखे फोड ली, पर कुछ अशोमे प्रशंसा की भी बात तो 
हुई । तो वह ज्ञान जगना, ज्ञान प्रकाश होना, वैराग्य होना, वास्तविक मायनेमे परमार्थ ढ़ग 
से उसीके सम्भव हो सकती है कि जिसको » सत्य ज्ञानब्ग प्रकाश हुश्रा है। और वह सत्य 
ज्ञानका प्रकाश होता है नय और प्रमाणके द्वारा । देखो ज्ञान प्रकाश करे | 
निज प्र वभावमे श्रात्मत्व प्रतीतिमे श्रामन्दलाम--भैया | अपने आपकी ओर आावो 
श्रौर जानो, बतलावो जो मकान खडा है बाहर यह आपके आत्माका कुछ लगता है कया 
श्रापका शआ्रात्मा आपके पास है, मकान मकानकी जगह खडा है, न आप साथ लाये न साथ 
ले जायेंगे । घन वैभव जो जमा कर रखा है वह कुछ आपका है क्या ? श्रात्मा-पर दृष्टि 
देकर बोलो, नही है । जो कृटुम्ब परिवारके, लोग हैं वे जीव , श्रापके है” अरे भ्रा गए, ये न _ 
आते, कोई दूसरे श्राते तो क्या ऐसा हो न सकता था ? मोहीको तो मोह करनेकी भ्रादत 
है, जो जीव आपके घर आ गया उसीको अपना मान लेते । कोई जानकर घोडे ही मानता 
कि इस जोबको माने कि यह मेरा है । इसको मोहकी आदत पडी है । जो,जीव घरमे आ्राते 
है उसीको मान बैठते हैं कि यह मेरा है। है कुछ नही इसका । यह देह जिसमे इतनी 
प्रीति बनो हुई है यह क्या आपका है ? आत्मा ज्ञानमात्र है, यह देहको छीडकर चला जाने 
वाला हैं । इसका यह देह नही है । इसके साथ कर्म जगे ,रहते । क्या कर्म इसके है प्र 
कर्म जड है, अचेतन हैं, बाह्य वस्तु है, भले हो बन्धन है | स्वरूप,निराली है, कर्म मेरे नहीं 
प्रौर, ये कर्म जब बन्धे थे उसी समय इन वर्म वर्गणाओमे अनुभाग पड गया था, ब्रीर 
स्थिति पूरी होते ही श्रनुभाम,खिल जाय, ऐसा वहां निर्णुय था । जो जब यह कर्मवा उदय 
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होता है प्रथवा उदरीणा हो जाय तो अनुभाग खिला और उस कालमे चूकि श्रात्माके एक 
क्षेत्रावगाह बन्धनमे है वह सब उस अन्घेरेका यह कलक हुआ और ऐसी चोट पहुँची उसी 
समय उस झलकके साथ हो यह श्रपने स्वभावसे च्युत हुआ और अपने आपके इस भलकमे 
उपयोग गया । औरं, फिर यह इसे अपनो मानने लगा । माननेका मोह जीवमे है, पर कर्म 
का विपाक कमेमे है, कर्मका कोम कर्ममे होने दो, अपना निरपेक्ष काम अपनेमे होने दो । 
ऐसा साहस अज्ञानीके नही बन पता । कर्म विपाक भी मेरा नही है और कर्मविपाककी जो 
भलक है या उसकी ओर*“उडान है, जुडान है, लगता है, ४स प्रकारका जो परिणाम है क्‍या 
वह मेरा है ? मै तो एके अ्नादि प्रनन्त अचल ध्र्‌व ज्ञायकस्वरूप हूँ । स्वरूपकी दृष्टिकी जा 
रही है । जो मिट जायगा वह मैं नही । इतनी बात तो हर एकको ही सममभना चाहिए । 
जो मिट जाय ऐसा मैंनही बनना चाहता । एकखोमचा फेरकर गुजारा करनेवाले पुरुषकोकोई 
कहे कि हमतुमको दोदिनके ।लये लखपतिबनाये देतेहै श्रौर दो दिन बाद श्रापके खोमचाकी थाली 
- बर्गेरह भी छूडा ली जायगीझऔरभआपको यहासेभगा दिया जायगा तो वहकह॒ता है कि मै ऐसालख- 
पतीनहीबननाचाहता । मैंतो वहरहना चाहता हैं जोसदारह सकता हो । वहग्पनी बुद्धि केमाफिक 
ऐसा सोचता है ना ? तो हर एक जीव ऐसा अपने आपमें समझना चाहता है कि मैं तो वह 
हैं जो सदा रह सकता हूँ ! जो मिठ जाय ऐसा मैं नही बनना चाहता । तो इसी पद्ध तिसे 
अपने आपमे अ्रपना स्वरूप देखे । ये रागादिक विकार मेरे नही है। ये श्रौपाधिक है, नैमि- 
त्तिक है, क्षाणिक है, मैं स्वय हूँ और ध्रूव हूँ । श्रपने आपके निरपेक्ष स्वरूपकी और उन्मुख 
होगे ।, ] 
अपनेमें प्रपनी गवेषणासे बाह्य उपद्रवका विनाश--अ्रच्छा. जगतके ये सारे पदार्थ 
मेरे ज्ञानमे प्रतिविम्बित हो रहे हैं। इन सबकी जानकारी बन रही है, जानकारी बिना तो 
मैं कही रह नही पाता ।' कुछ न कुछ तो जानकारी रहेगी ही मुझमे भ्रापमे, सभीमे जिसकी 
जितनी योग्यता है, जिसका जितना उपादान है, ज्ञानकारी सबके चलती है । तो ऐसा जो 
प्रतिभास है पदार्थकी जो झलक है, जो जानकारी है यह भी हुई और मिटी । यह तो हम 
ग्राप निरन्तर जानते ही' रहते है-सुबह जो जान रहे थे वह श्रब नहीं है ।* तो ऐसी जो 
जानकारी है, ऐसी जो भलक 'है, ऐसा जो प्रतिभास है, जिसके बिना ज्ञान रह नही पाता। 
न रह पाये ज्ञान, कुछ न कुछ प्रतिभास कर रहा, फिर भी जो प्रतिभास है जो अक्‍्स पड़ा 
है, जो प्रतिबिम्ब हुआ है, जो जानकारी हुई है वह मेरा स्वरूप है क्या ? मैं तो उससे . भी 
निराला केवल ज्ञानाकार मान्न हूँ, जैसे आप समभझलो, दर्पणके आगे कोई चीज रखी, मान 
लो एक कदूतर खडा है तो'कबूतरमें तो कबूत्तर है, कवूतरसे बाहर कबूतर नही गया, पर 
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उस कबृतरंका सन्निधान पाकर दर्पंणमे जो कबृतरका प्रत्तिबिम्ब है वह तो कबृतरको चीज 
नहीं । कबूतरका निमित्त पाकर हुआ मगर प्रंतिबिम्ब तो दर्पणका है। प्रतिबिम्ब तो दर्पण 
की चीज है, वबूतरकी चीज नही । तो ऐसे ही प्रतिबिम्ब भी जो दपंणका उस कालमे परि- 
णमन है वहीं प्रतिबिम्ब क्या दपंणका स्वरूप है ? नही । प्रतिबिम्बसे निराला है। दर्पणका 
स्वरूप क्या ? स्वच्छुतामात्र । यह बात झट समभमे भ्रा जाती है क्योकि थोडीदेरमे देखते है 
कि प्रतिबिम्ब न रहे, समझ गए कि वह दर्पणका स्वरूप न था । दर्पणका स्वरूप तो दर्पण 
की निजी स्वच्छता है।। इसी प्रकार मुझ श्रात्माका स्वरूप स्वच्छ ज्ञानाकार | मुझ आत्मा 
वो 'सहज स्वच्छतासे ज्ञान प्रकाश एक ऐसा उपादान है, एक ऐसा स्वरूप है कि जो ऐसी 
स्वच्छुताको लिए हुए है कि जिस पर प्रतिबिम्ब पड सकता । प्रतिविम्ब मैं नही, किन्तु जिस 
पर प्रतिबिम्ब पड सकं ता है, जिसमे प्रतिबिम्ब पडनेंकी योग्यता है, ऐसा जो एक ज्ञानस्वभाव 
है वह मैं हूँ । देखिये कहा मैं मैं चिल्ला रहे हैं लोग ? यह मैं हूँ, मैं पुरुष हूँ, मैं स्त्री हैं, मे 
अमुक हूँ, तमुक हूँ ! मैं बलवान हूँ, सुखी हूँ, दु खी है, राजा हूँ, रक हूँ । व्यापारी हूँ, सविस- 
वाला हूँ, अमुक्का पिता ह । अरे जब अपने आपको खोजा तो यहा कछुछ न रहा । भला जो 
कुछ मेरेमे प्रतिभास हो रहा, जानकारी हो रही, ऐसा पुरुष पर्याय वह भी मैं न रहा, 
किन्तु मैं तो एक ध्रूव ज्ञान स्वभाव मात्र हू, यह समभमे आया । ऐसा भीतरमे प्रकाशमान 
जो यह आत्मत्तत्त्व है इसका ज्ञान किए बिना यह जीव ससारमे परिभ्रमणः कर रहा है । 
देह/ध्यासका फल संसरण--ेहात्मबुद्धि वश यह जीव केंसीकैसी योनियोको भोगता, 
कैसे कैसे जीव दिख रहे हैं, कीडे मकोडे वगैरह सब ये कया हैं ? श्रौर हमारी भी तो कभी 
ऐसी ही हालत थी । और न चेते तो फिर वही हाल होगा कि कीडा मकोडा जैसी प्रयि 
वबारण करनी पडेगी । तो तुम्हे ऐसा कीडा मकोडा बनते रहना मन्‍्जूर हैं क्या ?” या हमारा 
जन्म मरण छूट जाय और केवल मे ज्ञानमात्र रह, परमात्मस्वरूप होऊ, श्रनन्त आ्रानन्दमय 
रहूँ, यह मजूर है ? इसक। उत्तर देनेमे कुछ कठिनाई क्यो महसूस कर रहे ? जैसे कहते हैं 
कि ऐसा बोलने लायक मुख कहा है ? जब हमारी करनी विपरीत चल रही है, अंतिकूल 
चल रही है तो एक ठसकके साथ मे कैसे कहूँ कि मुझे तो केवल ज्ञान स्वरूप रहना है और 
कीडा मकोडाकी जैसी पर्यायोंमे जन्म मरण मुझे नही करना है। श्रगर जन्म मरण नही 
करना है ती उसका उपाय देखिये-जन्ममे होता क्‍्ता ? देह मिलता। जन्म न चाहिए, 
ग्रगर जन्म न चाहिए तो मुझे देह न चाहिए यह बात पहले सामने रखें । आ्रापको देह 
चाहिए और यह सोचो कि जन्म मरण न चाहिए त्तो यह बात कैसे हो सकती ” आ 
देहमे असक्ति है, देहमे रुचि है, देहसे प्रीति है तो उसका फल है कि जन्म उसके होते 
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रहेगे । जब कि आखिर हम ईश्वर है। भ्रगर हम देह चाहे तो हमे हर भव मे मिलते रहेगे। 
जैसे कोई बडा बर्तन होता है और बडे बतंन मे खिचडी पकाया, सबको खिला दिया और 
सब मी तहीं बची, इतने पर भी एक ग्राद थी ग्रगर झा जाय तो उसके लायक खुदेर खूदेर 
भर खिचडी तो मिकल हो आयगी । जैसे कहते है ना कि बडे बतेत का तो मरावन बहुत 
होता है। तो हम भाप सब जो एक ईएवर स्वरुप है, ग्रनन्‍्त निधि है, अ्रनन्‍्त शक्ति है तो 
उस शक्ति के अगर इतनीखुडबन मिलतो रहे कि देह चाहे तो देह मिलती रहे तो 
यह भी तो हमारा एशवर्य है, लेकिन इस एश्वर्य से लाभ नहीं है। जन्म मरण सब संकटो 
की जड है प्रगर जन्म मरग ते चाहिए तो इस देह से प्रीति छोडे। यह देह मैं नही हैं। ऐसा 
भाव बनाये तो जन्म मरण मिटेगा। यह देह में हु भाव रहेगातो जन्म मरण बराबर चलेगा। 
ठीक समझ करके एक दृष्टि में यह बात समा जाना चाहिए कि मेकेवल ज्ञानस्वच्छता मात्र 
हु श्रन्य कुछ में नहीं । सारे सकट मोह से हो रहे है । 

झ्रन्तरमें उलझनको समभने वालेस सुलभनेकी शक्‍्यता--देखो भाई कोई मोह पर 
वस्तु में नही कर सकत। । यह अ गुली अगर कुछ टेडा मेढी हो गई, कही अ्रगूठा तो नहीं 
टेढा हो गया । जो जैस। ह उसका उसमे हो काम वनेगा, उससे बाहर न बनेगा । तो मैं 
आत्मा हू, तो मेरा जो कुछ भी काम बनेगा-मोह करे तो, ज्ञान करे तो शान्ति करें तो, 
दुखी हो तो, धुखा हा तो, जो कुछ भी मेरमे बात होगी वह मेरे प्रदेशेसे बाहर नहीं हो 
सकती । तो कोई भी पुरुष कोई भी जीव पुत्रमे, भिन्रमे, स्त्रीमें, घरमे, घनमें किसीमे मोह 
करनेमे समर्थ हे ही नही । हो ही नहा सकता । वस्तुका स्वहूप ही ऐसा है। तो लोग कहते 
क्यों है ऐसा ? कहते यो हैं कि पुत्र, मित्र, धन धान्‍्य श्रादिकको विषय बनाकर, उसकी 
जानकारी बना करके यहा जो कुछ हमने समझा है उसमे हम मोहका परिणाम बनाते है । 
यहाँ बनाया मोहका परिणाम ? पुत्रमे कोई मोह नहीं कर सकता । यहा बनाता है यह जीव 
प्रेम । बाहरमे कोई प्रेम नही करता | तो बाहरमे हम कुछ कर सकते है नहीं और बात 
हुई समझमे कि हम वाहरमे कुछ नही कर पाते त भी एक मार्ग मिल गया। हम अपनेमे 
करते है हम अपने घरमे अ्रपनती उल्कन बनाते है तो इसी घरमे बैठे-बंठे हम उल्मन भो 


बना सकते हे । अगर हमने विकल्पवी उलभन बना रखी है तो हम सुलकनभी बना सकते 
हैं। यह काम करनेको पडा है, इस जीवनमे, बाकी सब बेकार काम है । परिस्थिति वश 


करना पडता है, ऐसा ज्ञाममे रखे । इन बाहरी पदार्थाको महत्व मत दीजिए कि मेरा 
जीवन ऐसे काम बना देनेके लिये हैं मेरा जीवन इसकी बात उठा देनेके लिए 


है । इन बाह्य वस्तुश्नोके लिए महत्व मत दे, महत्व दे इसक । कि मेरा जीवन इसलिए है कि 
मैं आ्रात्माके स्वरूपको पहचानू ओर उस हस्वरूपको देख देखकर उसमे ही मग्न रहूँ, इसी 
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में तृप्त रहूँ, इसीमे सतुष्ट रहूँ इसके लिए यह मेरा मनुष्य जोवन है । अरे जहां अनन्त भव 
बिता डाला, विषयोमे, कषायोमे, मोहमे, एक भवको अगर इन विपय कपाथोमे न बितायें 
तो कया कोई टोटा पडता है ? एक यह भव ज्ञान ध्यानमे बिता डाले । एक इस ही भवमे 
मोह न कोजिए तो आनन्द मिल जायगा। मार्ग मिल जायगा | और, एक आत्मतत्त्वके 
निरखनेकी एक अद्भुत प्रसन्नता प्राप्त हो जायगी । इससे भाई ग्गर आनन्द च, हिते हो तो 
उसका उपाय है सम्यग्ज्ञान । सम्यग्ज्ञानका उपाय बताता है-यह स्योह्वाद शासन श्ननेकान्त- 
वाद इस स्थाद्वादशासनकों ठीक समभिये और वस्तुके स्वरूपका ठीक परिचय प्राप्त काजिए 
आर अपने झ्रापके जीवन । सफल कीजिरे। 
स्थाह्ादसे सकल पक्षोका निर्णय कर निष्पक्ष ज्ञानस्थरूप रहनेमें कल्याण--पश्रात्मा 

की भलाई सम्यण्ज्ञानमे है। जब तक मिथ्याज्ञान होगा तब तक जीव अशान्‍्त रहेगा, कर्म- 
बन्चन होगा और विपाक समयमे यह दुखी रहेगां। जन्म मरण, होते रहेगे। जहा मिथ्या- 
ज्ञान दर हुआ वहा जीवको सम्यकबोध होता है । तो सम्यच्ज्ञान क्‍या है ? सम्यग्शान है 
प्रमाण । सभी नयोमे सब कुछ परखिये-और यथावत्‌ वस्तुका ज्ञान करना सो प्रमाण है । 
सम्यक बोध प्रेकाणसे *ते होता, नयसे भी होता, किन्तु प्रमाण आवश्यक है। प्रमाण्से जाने 
गए पदार्थमे फिर | किसी भी नयसे ज्ञान करे, उसमे हानि नहीं, किन्तु कोई प्रमाणकों तो 
मानते हो न हो, और किसी नयका एकान्‍्त हो तो उसे मिथ्याज्ञान कहते है। प्रमाणसे परखा 
सब बातोका हल निवलेगा, पिर प्रयोजनवश किसी भी नयवों मुख्य करके समझे, यह तो 
है एक सम्यक्दोधकी पद्धति, विन्तु प्रमाणसे स्वीकार तििए बना प्रमाणके विषयको माने 
बिता केवल नयका एकान्तवाद हो तो उसे मिथ्यां कहते है। और, बढ स्याद्वादसे दूर है । 
जैसे प्रत्येक पदार्थ द्रव्यपर्याय/त्मक है । केवल द्रव्यरूप नही, केवल पर्यायरूप नहीं,' की 

द्रव्यरूप मानने वाले हैं वेदान्ती केवल पर्यायरूप मानने वाले है बौद्ध । जीवक बारेमे देखा- 

एक है कि अनेक? स्वरुप तो एकहै ओर व्यश्ति अ्रनेक है। स्वरुपत एकहै। ऐसी बात पक 

एकान्‍्त मानने वाले हो गए श्रद्वत एक वादी, सामान्याह् तवादी और अनेक हैंऐसा ही डा कु 

अनेकता में बह गए 'एसे है क्षणिक वादों। जौ एक श्र त्मामे भी अनेकपन का परिचय व हे 
है। किसी भी बात को लोग स्याद्वाद से सग्मत करले। कोई सा भी प्रश्न रखें सामन रा 
उसकी परख बनावे, जैसे बतलाओशो जि जब जो होन है तंत्र वहा वही होत। है, उसमे कोई 
फेर फार नही होता है श्लौर उस पदार्थ की योग्यत्त से वह होत। चला जाता हं। यह हा 

सही है यामिथ्या? सही है किस नयसे? ज्ञाप्तिनयसे ज्ञाप्ति नयका मतलब है तन 
जाना, विशिष्ट ज्ञानियोने जाना, जब जो होगा श्रयाय वह ज्ञानन झा गया। जान त्त 
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है जो होगा सत्‌ वह ज्ञाममे कलक गया। इस दृष्टि से देखें तो जब जो होना है तब वही होत। 
है। भर उसमे फेर फार नही । माने जिस प्रकार जो हौना है, जो मी हो वह ज्ञान मे श्राया 
है तो जो ज्ञान मे आया है सो प्रव इस श्रोर से हम परखे तो अरब ज्ञप्तिनय से तो यह विधान 
है और उत्पत्ति तय से क्या विधान है उत्पत्तिनय का यह विधान है कि प्रत्येक पदार्थ जब 
भी देखा तब एक परिणमन युत्त है, उसमे है एक वर्तमान पर्याय ।श्रोर, वह द्रव्य पूरा 
वर्तमान पर्याय मे है उतर कान मे । अरब वह पदार्थ यदि ग्रशुद्ध उपादाव वाला है तो वह 
जैसा सा नध्य पसगा, प्रसग पायगा उसके अनुरुष वह अपने आप से विकार परिंणमन 
करने लगेगा। है विकार परिणमन उसी का उसी मे परिणमन मगर यह ॒विकरार परिणमन 
यदि परसग बिना हो तो वह स्वभाव बच जायगा। 
दृष्टान्तपुवंक निमित्तनॉमत्तकभाव होनेपर भी वस्तुस्वानन्त्यका दर्शन--एक मोटा 
हृष्टान्त लो, रेलगाडी जाती. इ जन जाता, इ जनका काम तो केवल जाना जाना है। उसका 
का। मुडना नही है । किस पटरी पर जाय, किस पर न जाय, शौर न ऐसा कोई इ जनमे 
पुर्जा है कि इजन अपने आप उस पुर्जेकों मोडकर पटरी बदल दे । इस तरफ नही जाना, 
इस तरफ जाना । इजनका काम तो केवल जाना ही जाना है॥। इजनकी ओ्रोरसे ती केवल 
जाना जाना ही काम है और वह अपने काममे स्वततन्र है। श्रब पैंट मैन जिस दिशामे इंजन 
को ले जाना चाहता है वह पटरी बदलता है। रइजन चल रहा है। उसका काम केवल 
जाना है। पटरी बदलना उसका काम नही, केवल पटरी बदलनेका निमित्त पाकर इजन 
ग्रब इस ओर चला है, तो इजनकी ओरसे देखे तो गमनमे स्वतत्न है। पटरी गमन नही 
कराता । पटरीने उसका गमन नही कराया । यह एक हदृष्टान्त है। जितने अशमे दिया 
गया सो समझता, पर पटरीके बदलनेका सन्निधान पाकर जिस जिस तरह पटरो है उस 
तरहसे इंजन चल गया । इसमे इजनको परतत्रता नहीं आयी, पर इस प्रकारका जो जुडाव 
है वह प्रसग बिना नही होता । इसीप्रकार द्रव्यका अपना एक व्रत है परिणमन, परिणमन 
एक समय भी रुकता नहीं | प्रति समय परिणमन होता है । उत्पादव्यय ध्रौव्य युक्त सत्‌ 
परिणमनका ब्रत लिए हुए है पदार्थ । चलता रहता है। श्रब जो पदार्थ शुद्ध है, जैसे जिस 


इजनको सीधा ही जाना है, बदलनेका काम ही नही, उसको कहा बदलदा । जैसे जो सीधी 


पर्याय है, स्वभावभाव है, विकास है, शुद्ध पदार्थ है. वह अपने स्वभावके अ्रनुरूप परिणमता 
चला जायगा । वहा विषमताका काम नही, किन्तु जो अशुद्ध उपादान है जो अपनी विषम- 
ताये बत्ताता है। विभिन्न प्रकारके परिणमत विकार बनाता है तो वह विकार परिणमन 
अचुकूल निमित्तके सन्निधानमे होता है । प्रसंग बिना, श्रनुकूल निमित्त सब्निधान बिना वह्‌ 


६२६ संत्र 8-६ 


विकार परिणाम नही होता | इतना होने पर भी कभी जीव पर रच नहीं हो गया परका 
परिणमन या जीवका परमे परिणभन, परिणमन, जीव तो अपनी परिणमन शक्तिसे परि- 
गमता ही चला जा रहा । बस जैसा निमित्त योग हुआ उसमे उस अनुरूप भ्रपना विकार 
परिणमन कर लिया । 
वस्तुस्वातन्त्य व निमित्तनेसित्तिकभावके परिचयसे स्दमाव दर्शमकी प्रेरशा--वस्तु- 
स्वातत्य व निमित्तनेमित्तिकभावकी समर्थता निरखनेपर अपनेको क्या शिक्षा मिलती है कि 
भ्रही मेरा स्वरूप तो टकोत्कीर्णा वत्‌ निश्चल ज्ञायकस्वभाव है । ज्ञानमात्र है। मेरे स्वरूपमे 
विकार नही । मेरे स्वरूपमे कष्ट नही । मेरे स्वरूपमे अ्रधुरापन नही, जो है सो है, और यह 
अपने ही व्रतसे अपनेमे अपनी परिणति बनाये चला जा रहा है, जिच्तु जो विरुद्ध परिणाम 
आया, विकार परिणाम आया सो वह उपाधि संग पाकर श्राया । ज॑से सांमने स्थष्ट है कि 
दर्पण है उस दपेणमे जो लाल पीला प्रतिबिम्ब आया सो आया वह दर्पणमे, उस कालमे 
दर्पण उस रूप परिणमा है। किन्तु उप्तका वह प्रिगमन विलक्षण है। न परिणमा होकर 
भी परिणमा है। लाल पीले स्वछूपमे न बनकर भी लाल पीला दर्षण हो रहा है। तो जैसे 
बाहरी वस्तु प्रतिविम्बित है दपंणमे, दर्पण अ्रचेतन है, वह उसको ग्रहण नहीं करता, अ्रथवा 
जैसे दर्पणके पीछे लाल मसाला लगा है वह दर्पण प्रैत्निबिम्बको कैसे ग्रहण कर लेता हे 
गौर, जिस कांचमे लाल मसाल नही लगा है वह काच भी यज्मपि अतिविम्ब तो करता है 
मगर उसका प्रतिविम्व इतना फीका होता है कि मानो उस पर प्रतिबिम्ब झ्रायों ही त हों । 
इसी प्रकार जीव भी विविध प्रकोरके अशुद्ध होते हैं। कोई ऐसे अशुद्ध है कि ये कर्म विवाक 
को जो कि इसमे कलका है उसको हढतासे पक्रृडता है । कोई इतना ही शुद्ध है कि कम 
विपाक झलका और उपयागमात्र हुआ । उसे ग्रहण नहीं करता । कोई ऐसा अधुड् है कि 
जो उपयोग भी उस पर नही ले जाता, अबुद्धि पृर्वंक उसका प्रतिविम्ब है वह इसकी 5 योग 
मे नही लेता । जैसे ऊडी श्रेणोमे पहुचे हुए मुनिराज। तो इस तरह श्रमाण द्वारा हम 
पदार्थका स्वरूप ठीक निर्णीत करले । काम करना है क्या ? स्वभवदर्शनका । इतनी बात 
सदा चित्तमे रइना चाहिए, अगर मेरे आ्रात्मानुभवमे बाधा श्राती है. किसी 00 तो ह 
प्रसग हेय है। मेरे आत्महितमे बाधा, रागद्गपका अवसर भ्राता हैं तो वह धर्म हि 
हमारे लिए त्याज्य है। क्‍या करना ? जिसमे अपना आत्महित होता हो । कपाय है हे 
हो उसमे हमको लाभ क्या ? आत्महिंत नो क्षमता भावमे है। प्रश्ुकै शॉसवका 02 का 
निर्णय बनायें जिससे कि आत्मबोच हो सौर वहा हमको केवल अपने आप ०५ 
करनेकी धुन बने | यह मैं ज्ञानमात्र हूँ । झपनेको केवलजन्ञान ज्ञान स्वभावरूपमे निरख री 
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? नुप क्षण बच्ते ७ वो नो कोई समय ऐसा एव अपूर्व श्लाता है कि ज्ञानमे वह ज्ञानस्वरूप- 
मात्र ज्ञय रहता हैं और उस समय इसको जो उसका सम्बेदन है. वहां एक स्वाघीन आनन्द 
है । वह आनन्द एक समताका शानन्द हैं। ऐसे ही आनन्‍्दमे सामथ्य है कि भव भवके बाघे 
हुए कर्म अपने आप खिर जाते है । कर्म विपाक तो महिमान है । इसको हम आदर दे तो 
बह हममे घर कर ने ते गा, करता ही है, करते ही आये, हम उतका आदर न रखे तो वे 
महिमान व्ब तव मर घस्मे टिक पायेंगे ? वे तो अग्ने आप भागते चले जायेंगे । 
जञ्ञनपां सात नका पात्र होनेका अनुरोध--भावुक भाव्य की सरदताका परिहार करो। 
जो भाव्यकानि मत्त है उसे कहते हैम्ावक, श्रौरभाव्यवया होता है? आत्मामे जो उसप्रकारकी 
अनुवत्ति हुई और एक झाँकी और उपयोग का उस ओर लगना शुद्ध स्वभाव से च्युत होना, 
ज्ञान का ग्ज्ञान रूप से प रणमता यह सब है अन्य कोई ज्ञान करता है, केवल जानन हार 
मात्र रहता है तो उढ् कठनाता है ज्ञान का ज्ञान रूप से परिणमन। और, इसके विपरिनत 
अगर वुछ भी यहाँ तरण विकल्प विचार कुछ भी चलता है तो यह कहलाता है ज्ञान का 
आसान रूप से परिणमन । तो ज्ञनन जब ज्ञान रूपसे परिणमे बस वही तो मोक्ष मार्ग है। अरब 
ऐसा बनने के लिए हम अन दि दूषित आत्माग्रो को आचाय॑ संतो ने व्यवहार व्यवस्था 
वतायी है तुम त्याग करो, सयम करो कुछ अपने आपकी ओर ध्यान दो, चिन्तन करो, जाप 
माणजिक, स्वाध्याय, सब प्रकार के व्यवहार मार्ग बताये, किस लिए बताय, अरे उसमे 
उपयाग लगायेने वह तो अवसर मिलेगा कि इस आत्मा कीसुध बनेगी और ज्ञान ज्ञोन रूप 
से परिणमन का काम कर सक्रेगा। इसके लिए व्यवद्वार मार्ग है, और साध्य त्तो वह निश्चय 
तत्व है भूतार्थ का आश्रय और प्रमाण से परखना प्रमाण से जो पदार्थ का श्रधिगम होता है 
उससे फिर हमको सार्ग मिलता है एकान्त वाद से इसका मार्ग नही मिलता, स्पष्ट ज्ञान भी 
नहीं होता आत्मा के स्वभाव की बराबर धुन रहे, यह ज्ञान सच्चारार्थ बिना रहे, यह ज्ञान 
स्वय भो सुच्र लेता रहे। यह ज्ञान एक बहुत स्वाधीन सत्तोष पाया करे। इस प्रकार की पद्धत्ति 
इसको अथनी कदम रखनी चाहिए। तो प्रमाण और नय दोनो के द्वाए वस्तु का अधिगम 
होता है' और ऐसा परिचय पाकर फिर करे क्‍या? धुन बने अपने आप में रमने की। इसी को 
कहते है चारित्र। ऐसा पाने के लिए कोई विरूद्ध बर्ताव करे तो पा लेगा क्या? कोई हिंसा 
कर रहा, झूठ बोल रहा, चारी कर रहा, कुशील सेवन कर रहा, लालच कर रहा तो क्या 
वह आत्मा मे मग्न हो सकेगा ? ग्रे जो आत्मा मेमग्न होने की वाञऊुछा रखता है बह तो 
पाप को छोडकर आगे बढताहै पाप को छोडना इसीके मायनेहै ब्त। तो यह ब्रत आत्मसाधक 
बना इसका सहयोगी बना। इसमे मेरे को भ्रवसर दिया कि मैं अपने आत्मा की सुध करूँ । 
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आत्मतत्व मे मग्न होठ यह जब वीतती है खुद पर तब उसका परिचय सही होता है । 
चरखसानुयोगका विराधक होनेमे ज्ञानके जीवनको शुष्कता-- बाहर जितने हमको 
परमेष्ठी भक्ति, सत्स*«, गुरू उपासना और जाप सामायिक, ध्यान सयम आदिक जो जो कुछ 
बात कही गई समय समय पर तपश्चरण, ग्रनशन आदिक जो जो भी ब्रत कहे गए इन सब 
से हम दूर रहे और केवल हम ज्ञान-ज्ञानकी बात करे तो वह ऐसा शुष्क हो जाता है कि 
इस ज्ञानको फिर कोई डर नही रहता है। चाहे कुछ भी भीतर गुजर रहा हो, उसकी इसे 
कुछ भी आशका ही नहीं रहती है । जैसेकि पीपलका बत॑त बनाने वाले की दुकानमे कोई 
कबूतर रहता हो उस क्बूतरको अब :स ॥ क्‍या शंवा है ? एक आदत बन गई है, सुनता 
रहता है, ठन ठनकी श्रावाज । वह तो नही उड पाता । तो ऐसे ही इस अपने व्यवहार 
मार्गसे श्रगर पतित हो जाय । जो चरणानुयोगकी विधिमे बतागा है उससे हम स्थिगित हो 
जाये तो हमारा यह ज्ञान कब तक काम देगा ? हमारी इस स्थतिमे केवल ज्ञानक्रा श्राश्रय 
ले, श्रन्य व्यवहारका आश्रय मत ले, ऐसा तो बडे--ब्डे साधु जन ही कर पाते है। ऐसे 
गृहस्थजनोको तो जहाँ इतने रोजिगार करते है ना, 5म तैसे धनोपार्जन करते है, कितने- 
कितने विकल्प बनाते है, ऐसे झ्नेक 'वकल्पोमे रहने वाले गृहरथ केवल ऐक थोड़े ज्ञानवी 
कथनी चर्चा मुखसे बोलने मात्रस अपनी पवित्रता बना सके यह तो बडा कठिन मालूम 
होता है, उन्हे तो उपयोग लगाना चाहिए शुभकी ओर, और ज्ञानमे तो ऐसा ही है कि यह 
जुभभाव है यह भी हेय है मगर शुभ भ वमे चलकर उसे हेय बनाकर शआ्रार्ग बढ तो उसमे 
तो रुफलता है ? और पहलेसे ही अद्युभभाव भी हेय है, शुभ भाव भी हय है, दोनोको छीड 
दे । शुभकों छोडनेमे तो कोई हिम्मत नही है। ग्रगुभ छूट नहीं पाता, तो क्या स्थिति हो 
जाती है ? बडी विडम्बना । अपने ज्ञानको सम्हाले, अपना समाघान अपनेएे लावे, »।गे- 
आ्रागेकी दृष्टि बनावे, आ्रागे श्रागे बढे चले जावे और अपने झ्रापके उस सहज ज्ञान स्वभावका 
एक अनुभव बने, धुन बनावें वसा ख्याल तो रहता है, प्रतीतिमे तो रहता है कि मेरेको 
अपने श्रात्मस्वरूपमे रमण करना और कुछ चेप्टाये ऐसी हो जाती, कुछ परिणतियों | 
जाती कि हम उसमे श्रमल नही कर पाते, तो इसक। स्मरण भी एक गहुत बडा सहायक 
होता है हमको उस मार्गमे पहुचनेमे । 
नयोमें श्र शयकी पहिचानसे समीचीनताक्ी निविवादतां--द्वव्याथिक नये शरीर 
पर्यायाथिकनय इन नयोको विपय करने वाला जो नय है वह नय अरसत्य नहीं हो समता, 
क्योकि द्रव्य पर्यायोत्मक वस्तुका स्वरूप है। वस्तका द्रव्याश्य, उसका वर्णन विया (5, 
वस्तुका पर्यायाँश उसका वर्शान किया व्यवहारने, यहा तक तो मिथ्याकी वात आह का 
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जहा उपचार बोल दिया जाता है। उपचार कथनमे एक वस्तु दूसरेका स्वामी है । एक 
पदार्थ दूसरेका कर्ता है, एक पदार्थ दूसरेका भोक्‍ता है, एक पदार्थ दूसरे रूप परिणम जाता 
है श्रादिक रूपसे जो वर्णान चलता है, उसका अगर भाव ठीक सहो ध्यानमे लावे कि बोलने 
में आये नही, किन्तु जैसा उपचार कहता वैसा ही ठीक सीधा समझ ले तो यह मिथ्या है । 
जैसे कहा घीका डिब्बा उठा लावो तो वह पुरुष जाता है श्रोर शीघ्र ही -घीका डिब्बा उठा 
लाता है। वहा कहने वाला भी समभता है और लाने वाला भी समभता है और वहाँ वेठा 
कोई अज्ञानी पुरुप यह समझे कि इसने घीका डिब्बा कहा तो जैसे टोनका ल्विब्रा कहते, 
चीनी मिट्टीका डिब्बा होता, इसी तरह घीका डिव्बाभी होता होगा, ऐसाकोई अज्ञानीसमभले 
तो उसकी समझ मिथ्या हैं। भावोमे जैसे स्तुतियोका यणन बहुत आता है, श्रजनसे चोरतर 
गये पापी महा अधम । है भगवन ! आपने श्र जन जैसे कितने ही पतितोकोी तार दिया । 
ऐसा सुनकर अगर कोई पुरुष ऐसा ही समभे कि वोई अ्रजन नामका चोर था और भगवान 
ग्राये औरु हाथ पकडकर ले गए मीक्षमे, यो तार दिया, यह कोई समभे तो वह मिथ्या है । 
और, इसे यो समरभें कि श्र जन चोरने भगवानकी भक्ति को, भगवानके ग्रुणोका स्मरण 
किया श्रौर उस स्मरण करते हुए मे अपने आत्माकी सुध लिया, अपने श्रात्माकी ओर लगे 
ग्रौर उसमे अपना उद्धार पा लिया ती विषय होनेके कारण, ग्रुणस्मरणका व्पिय, भक्तिका 
विषय होनेके क/रण इस प्रकार कहा गया है ऐसा कोई सह) समभे तो उसको ऐसा बोलनेमे 
क्या दोप है ? जितने प्रवर्तन होते है वे भावोसे होते है और भावोसे ही सारी चेप्टाये होती 
है । इसलिए चेष्टाग्लोको निरखकर भांवोका अनुमान किय जाता है, मगर चेष्टा या वाणी 
व्गे देखकर कैसा ही भाव हो, ऐसा नियम नही बनाया ज्वयता । अवसर क्रके ऐस। लगता 
है मगर नियम नही बनता, चेष्टा कुछ है श्राशय कुछ है । 

संसारमें संसरणका साधन शरोराध्यास--ह्म लोग जो ससारमे जन्म मरण करते 
चले जा रहे है, श्रचानक कुछ समागम मिल गए है, कुछ लो» मिल गए है, कुछ वैभव मिल 
गया है, यह कितने दिन ठहरनेका ? बाहरी पदार्थ है, ये हमारे प्रभ्नु नही है। इनसे मेरा 
कोई भविष्य निर्भर नही है । यहांके लोगो को निरखकर कुछ से कुछ विकल बनाना, कपाय 
बनाना यह तो अपना घात करना है, यह सब माया जाल है' ये कोई मेर प्रभु नही है, कोई 
मेरे ईश्वर नही है । मेरेकी तो अपने आपमे आत्महित करनी है । वह दृष्टि जगाना है, ऐसा 
चलकर जो अपने आपमे अपना हित करनेका प्रयोग करने रूगे उसका तो भला है, नही तो 
एक अच्छा समागम पाया, उसको भी यो ही व्यर्थ खो दिया, यह स्थिति रहती है। जो 
दु.छ हमारी दुर्गति हो रही वह किस प्रकार हो रही, वया हो रहो, क्सि ढगये वात चल 
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रही । तो अब इस सम्बन्ध की बात नही बतलाते | एक-एक जीवकी बात ले जीवने मूल 
में गलती की, अध्यास किया अध्याससे हुआ अ्रन्यवसान । अ्रध्यास होनेसे इसने किया उसका 
ग्रहण, अटपट रूप माना और आत्मरूप, आत्मसात्कार करनेस फिर पह अपनी .बुरी चेष्टाये 
करने लगा श्रौर उपयोगकों बहुत बाहर-बाहर घुमाने लगा और इस तरह यह परिपादी 
चलती है। अध्यास किया। आत्मा और कर्ममे एकत्वका श्र/भप्राय होनेका ल्‍ाम अध्यास 
है । यहा दो पदार्थ हैं--स्वतत्न दो चीजे है-कर्म और जीव । पूव॑बद्ध कर्म सी अपनी स्व- 
तत्नतासे बस रहे हैं । निमित्त नैमित्तिक भाव हो सो साथ नही छूटता, मगर परिणम्नकी 
हृष्टिसे कर्म अपने आपमे स्वतत्रतासे बस रहे है। जीव भी अपने आपके स्वरूपमे अपने 
आपकी कुछ भी परिणति करता हुआ स्वतत्नतासे चल रहा है, उसका अस्तित्व पृथक्‌ है, 
इसका प्रस्तित््व पुथक है। पूर्वबद्ध कर्म जच्च विपाकक लमे आता है तो यहाँ आत्मामे उनका 
प्रतिफलन हुआ, वेदन हुआ श्लरौर कलक हुई, भाकी हुई, कुछ समझ गया तब क्‍या किया 
इस आत्माने, इस अशुद्ध जीवने अपने ग्रापमे और करने कर्ममे कम विया। एक प्रतिबिग्ब 
न हुआ, उसमे एकत्वक। आशय कर दिया । यह एक ऐसा विवरण है कि किसी मोही 
अज्ञानीको यह विवरण न झ्रायगा और न उसके ऐसे लक्ष्यमे आयगा क्रि कर्म यह है, मैं यह 
हैँ और मैंने इस कर्मके साथ एकत्व श्रपनायां है, इसकी सुध नही होती । वह तो ऐसा एक- 
त्व निरत है कि जैसे घोड़ा और धोडेके रूपमे भेद नही क्या जा सकता, घोडा और घोडेके 
आकारमे भेद नही किया जा सकता, इसीप्रकारसे अज्ञानी जीवमे श्रात्मा और कमंमे भेद न 
कर पानेकी बात बनी हुई है। ऐसा आ्रात्मा और कमके एकत्वका अश्रभिप्राय है, लेंकित -हं 
तो है भ्रध्यास, इस अ्रध्याससे कया हुआ ? क्या इसका बना 2 अध्यवसान । यह मैं हूँ, यह 
श्राशय और उसका व्यक्त रूप यह ही मैं हैँ, जो कलक है रागद्वेष, क्रोध, मान, माया लोभ 
और प्रतिविम्बत है यह मैं हूं, यह हुआ अध्यवसान । अध्यवसानऊे वाद क्या हुआ ? रागढ प 
विपाक । यह रागद्व प विपाक हमे तव मालूम पडता है जब हम किसी आश्रयभूत पदार्थकी 
विषयमे लेते है तब इसका व्यक्त रूप बनता है । 
श्र्तमेंदावबबोधसे भविष्यकी उज्ज्वलता--हमकों मूल मे क्‍या करना ? श्रोह यह 
कर्मलीला है, यह कर्म-दिपाक है,मैं तो ज्ञाता ही रहुँगा | मे इसको ग्रहण नह्ठी करता हूँ। मैं 
मैं तो अपने ज्ञान स्वरूप मात्र हूँ । इस प्रकार विकार से हटकर, कर्मवियाक से हंठकर ६४ 
माया जाल से अपने उपयोग को हटाकर माया का तिरस्कार करके एक अपने ज्ञानस्वरुप 
का आदर करें तो यह भावक अपने आप निवृत्त हो जाता है । यो अपने श्राप में एक 
अन्तज्ञान बनाना, अन्तहृष्टि करना, जिसफे प्रताप से परमात्म-स्वरुप से घिलन होताई ! यह 
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है श्र त. विशुद्ध स्वाधीन श्रानन्दका प्रकरण । श्रौर, यह प्राप्त होता है कब ? जब हम प्रमाण 
से वस्तु स्वरूपका सही निर्णय कर नि.शक हो जाते है। कोई शका, कोई सन्देह, कोई शल्य 
कौई ,अ्रन्धेरा वहां नही ठहर पाता, ऐसा यह एक प्रमाणका प्रताप है। हमको किसका छेंदन 
करना है ? कर्म विपाक्का । ये क्रोध गान, माया, न्‍ोभ एक अचेतत भाव झौर इनका 
निमित्त पाकर होने व'ले जीवमे चेतन क्रो०, चेतन मान, चेतन माया, चेतन गोश याने एक 
यह मैं हैँ, इस प्रकार मानना श्रोर फिर उसके अनुरूप अपनी वृत्ति बनना, विकल्प होना, 
ऐसा जो भाव है, इसमें भेद विशान करे, सन्देह निवारण करे, पदार्थ श्रलग है, यह श्रलग है, 
चित्‌ श्राचित्‌ का भी सम्रह विग्नह करदे, यह कर्मंविपाक कर्मका है और इसे जो हम अपनाते 
है यह अजीबकी वृत्ति है, क्यो ग्रपताया जाय ? वह तो पर पदाथ है । पर घरमें तो कोई 
नही धुसता । जो कोई जायगा वह अपने घरमे जायगा | सो जब वहां व्यवहारमे भी व्यव- 
हार ढंगसे लोग पर घरमे विश्वास नही करते, पर घरमे बिश्वास नही पाते, पर घरमे गमन 
नही किया करते, पर घरमें निवास नहीं बनत्ते, तो मैं श्रात्मा क्यो इस पर घरमे, इस 
प्रेम लधावमे निवास करू ? मैं तो अपने ज्ञानरूप रहूँगा। प्रतिज्ञा कहो, सकल्प कहो, 
निर्णय कहो, ऊचा रखना चाहिए। ऊ'चा निर्णाय हो जाय, ऊचा उद्दश्य हो जाय, ऊचा 
भाव हो जाय तो हम इसमे कुछ अ्रब भी सफल होंगे श्रौर जल्दी उसे पा भी लेंगे । ऐया 
ज्ञान जिसके प्रकट हुआ है. यह पुरुष परिस्थितिवश कर्मविष।कबश किसी बाध्य व्यवसाय, 
व्यापार बाच्यवृत्तिमे भो पहुच रहा हो, लग रहा हो तो भी बह प्रतीति नही छोडता, श्रपने 
आपके स्वरूपकी । मैं तो यह ही हूँ । करना पड रहा है| स्थिति है उसकी ऐसी, पर मैं तो 
ज्ञानस्वरूप हूँ । मेरा काम तो ज्ञानरूपसे परिणमना है | मेरा परमपद अपने आपमे निस्तरंग 
होकरके सदाके लिए निराकुल शान्त पवित्र बनना, यह मेरा काम है । यद करना पड रहा। 
गुजारा नही चलता + शरीर ऐसा ही है। घरमे रहना पडता, भूख प्यास लगती है, उसके 
लिए सारे काम करने होते है, मगर ये सब काम मेरे करनैके लिए नहीं है। ये तो सब 
परिस्थितिवश करने पड रहे है। मेरा नर जन्म तो इसलिए है कि मै अपने ग्रात्मामे अ्रपने 
ज्ञानको बसा कर निस्तरंग द्ोनेक्ा उपाय पाऊ । एक मुनीम जैसी दृत्ति रखें । सेठके यहां 
मुनीम काम करता है, मगर मुनीमको ममता नही है छि बह मेरी चीज है। रक्षा पूरो 
करता और उसके लिए वह इतना बडा परिश्रग करता, योगदान देता है, लेकिन भीतरमे 
उसका प्राशय यह है कि यह मेरा नही है। इसी प्रकार जो ज्ञानी पृर्ष है बह वाह्म परि- 
वार समागम वेभव, कमाई अन्य अन्‍य बाते इनमे रहते हुए भी वह जानता है कि ये पेरे 
कुछ नही । मेरा तो मात्र एक यह ज्ञान भाव है। ज्ञानस्व्ख्प यह ही मेरा सर्वस्व है, ऐसा 
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उसकी प्रेतीतिमे रहता है। यहा इतनी घुन हो, दृष्टि हो तो हम अपना भविष्य उत्तम 
पायेंगे । 
श्रात्महित साधना फरदे बुर्लश मरभवसे प्रलोफ्तिक लाभ लेनेका श्रमुरोध--यह 
मातुष पर्याय समभों अश्रनादि कालसे रूलते रूलते अब बडी दुलंभतासे प्राप्त हुआ | उस भव 
में एक यही विचार होना चाहिए कि मेरे आात्माका हित कैसे हो ? दुनियामे जो लोग 
दिखते है, जिनका समागरम हुआ, ये तो सब मायास्वरूप हैं, ये मेरे कोई सर्वस्व नही हैं! 
इन कुछ जीवोके पीछे मित्र बन्चु या जिसे पश्रपना कुछ माना हो, उनके पीछे श्रपता यह 
दुलंभ मानव जीदन खो देना तह कितनी बडी मृढता की बात है । भ्रात्महितका श्रब्सर अब 
न छोड, आत्महित किसमें है ? आत्महित स्वभावके आ्राश्यमे है। अपने झ्रापका जो एक 
विशुद्ध जीवत्वभाव है, जो कि हम बुद्धि युवित अनुभूतिके हारा परखते हैं, भले ही पर्याण 
हमारी विकारमे चल रही है, विकारमे स्थिति चलते हुएमे भी हम जब विशिष्ट ज्ञानवल 
यो जोडते है तो हम भीतरसे स्वभावकी परख भी कर लेते है। जैसे पानी गर्म हुश्ना, उस 
गर्म पानीमे अ्रगर हम पूछे कि बताश्ो इस पानीका स्वभाव क्‍या हैं ? तो गरम कोई न 
कहेगा। गर्म होते हुए भी स्वभाव ठढाका ही कहा जायगा । अगर स्वभाव ठढ। है इतनी 
ही बात सुनकर कोई पानीको पी डाले तो उसकी जीभ जलेगी। श्ौर तो परययिमे उस 
पर्यायकी बात है। स्वसाव अ्रनादि श्रनन्त अह्ेतुक॑ ध्रुव है, उसके परिज्ञानती ग्रावश्यवत्ता 
है | जैसे जब ज्ञानकी उवायता करनेका उरेश दिया तो प्रश्न हुआ हि ज्ञानग व यह ग्रात्म 
है हो, उसकी उपासनाका उपदेश क्‍यों [दया जाता ? ऐसा है ज्ञानमय, लेवित जत्र श्रपने 
ज्ञानमय स्वरूप पर दृष्टि तो नहीं दी गई है इसलिए उपासनाका उपदेश विया जाता है। 
रब देखिये--हम झापपर विपदा है दो एक यह विपदा है कि हमारा उपयोग बाहरोपदाथ। 
मे जाता है और रमता है और उस समय हम अपने आ्रात्माकी युध भूलते है, ऐसी ज 
स्थिति हम पर गुजरती है तव उसे छोडकर आपत्ति हम कुछ नहीं कह सकते । जैसे किसी 
पुरुषको फासी लग रही हो तो बह जानता है कि अब फासी लगेगी, मरेंगे झऔर उससे कोई 
कह कि बोलो तुम्हे क्या खाना है ? रसगुल्ले खाना है, या पेडे खाना है या क्या करना है 
तो उसको कोई इच्छा नही होती ! क्या क्या करे कुछ खाकर, आखिर-अ्रभी मरना ही है | 
तो जिसे मरणका भय हो उसे इन विपयोगे मौज नहीं लगती, इसी तरह ज्ञानी पुरुषको इस 
तरहका मान है कि भेरा उपयोग वाहरी पदार्थोमे क्यों जाता है ? मेरा वह समय व्यर्थ गया 
कि बाह्य पदार्थों मे उपयोग जाय, उसमे रमे / उसकी चिन्तों करें, उसकी धुनमे रहे भौर 
श्रपने आत्माकी सुध भूल जायें, ऐसा जो एक विचित्र अन्धकार हुआ, यह सबसे बडों भारी 
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विपत्ति है। चित्तमे यह भाव होना चाहिए कि मेरा बाह्य पदार्थों मे उपयोग मत रभे ओर» 
अविकारी अपने आपके उस विशुद्ध ज्ञान स्वरूपकी हप्टि वना सकू । मैं अन्दरमे यह धुन 
बता सकू कि ऐ प्रियतम ज्ञान, तु ज्ञानरूूप ही परिणम । अज्ञानरूपसे मत परिणम । 
विदाभान व॒प्रक्ृ तर पाकका विश्लेषण--देखो एक बहुत स्पष्ट श्रौर सरल भेद 
विज्ञान पानेक्रे लिए कूञ्जी रखी जा रही है। देखो जिसे कहते हैं हम विक)<, वह विकार 
जगह है--कर्ममे है श्रौर जीवमे है । ऐसा नही है कि कममे बिकार न हो और जीवमे 
विकार आता हो, इसी कारण समयसारमे चेतन और अचेतन दो प्रकारके भिथ्यात्व, अविर- 
ति, प्रमाद, कषाय और योग विकार ये सब दो दो प्रकारके कहे गए है। कर्मकी परिणति 
क्या है ? जिस कालमे कुर्मबन्धन हुओ था उस ही क्ालमे कमंमे अनुभाग प्रकृति, स्थिति, 
प्रदेश सब निश्चित हो गये थे । उसमे कितना श्रनुभाग हुआ । कैसी कर्म प्रकृति हुई कितने 
दिन बह प्रकृति वेठी रहेगी । कितने स्पर्धकमे कितने परमाणु है, यह सब चीज उस ही 
समय निश्चित हो जाती है | तो भ्रब देखो--जब उन प्रकृति प्रदेशमय कर्म पुद्गलोमे स्थिति 
आर अवुभाग दोनो स्थित हो गए तो इसी कारण यह निश्चित है कि यह निषेक ऐसी 
प्रकृति रखती है ऊंसे क्रोध प्रकृतिकी कर्म वर्गणाये क्रोधनक्री प्रकृति रखती है श्लौर अनुभाग 
में तीव्र बन्च भो | तव और जब स्थिति पूरी होती है, कर्मका बिपाक काल श्राता है तो कर्म 
में कर्मकी परिणतिसे एक स्फोट होता है जो जीव स्वरूपसे बाहर होता है । स्थिति पूरी 
होनेके बाद ऐसा ही हुआ व रता है । जैसे चूनेका डला रखा है, उसकी म्याद जैसे तीन माह 
की है तो तीन माहकी स्थितिके बाद वह अपने आप फूल जायगा। उसमे शक्ति हट 
जायगी शोर बाहर भी कुछ उमका स्पर्श होता, उस पर उसका आक्रमण होता है। और, 
कदाचित कोई उस चूना की डलो पर पहले ही पानी डाल दे तो वह उदीरणा कहलाती है, 
बह पहले ही फूल जाता है, ऐसे ही कर्मंविषाक जब अपनी स्थितिको पूरी करता है तो उन 
मे अनुभाग और प्रकृतिका अभ्युदय प्रकट होता है, तव हो तो बतलाया है कि क्रोध प्रकृति 
में क्रोवन है, मान प्रकृतिमे मान है, माया और लोभमे तोभ है। कर्ममे उस अपने नामके 
अनुरूप विकार होता है, लेकिन वह अचेत्तन है, उस विकारका वह भी ज्ञान नही वरता 
और विकार हो जाता है! अचेतनम विकार अचेतन ज॑सा है ग्रन्यथ्य बतलाओओ कि सत्ता 
श्रोर भ्रसत्तामे फर्क क्‍या है ? जैसे कर्म सत्तामे रहे तव तक वह फलदान समथ नही है, ऐसे 
ही सत्ता हो जैसे धीरे-धीरे चुपचाप बिना अपनेमे विकार स्फोट क्ए निकले, उदयते श्राये 
तो वहा भी फल क्यों मिले ? तो सत्तामे और विपाकमे ग्न्तर है। विवाकका»मे कर्ममे 
स्वयं विकार होता है । भव हुआ क्या कि अपने इस जीवके साथ बच्चे हुए कर्म जब विक्रत 
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हुए तो वही तो हुआ कमविपाक । श्रब यह वेदन बिना तो न रहेगा । यह भीतरका वेदन 
ऐसा बिलक्षण वेदन है क्रि जिसे कहा करते स्वानुभव प्रत्यक्ष स्वसम्वेदन, वह इन्द्रियसे होता 
क्या ? मनसे होता क्‍या ? इन्द्रिय श्रीर मनके बिता जहाँ आत्मामे स्वसम्वेदन स्वका अनु- 
भवरूप प्रत्यक्ष होता है वुद्ा मन और इन्द्रिय काम नही करते श्रीर फिर भी वेदन होता 
है । तो जहा शुद्ध स्वसप्वेदन नही वहा एक छज्ञानी जीवकों या जो विकाररूप परिणम रहा 
है समारो जीवको विपाक कालमे वहां जंसा दर रहा वैसा स्वका वेदन होता हैं | उस वेदन 
में वह कर्म पर लक्ष्य तो नही देता, मगर एक कर्माक्रमण कहलाता है तो वहा एक अ्रधकार 
रूप वेदन हुआ शौर उस अ्धागर वेदनके समयमे यह जीव अपने शुद्ध स्वभावसे च्युत हुमा 
ओर इसने अपना उपयोग फिर कहाँ रमाया ? उमके नोकर्ममे । याने करमेका उदय कब 
फलवान होता है ” जब नोकर्मका विषय किया झा रहा हो । नोकर्मका विषय न बन पाय 
तो वह शबुद्धि पूवंक फल देकर भड जाता है और नोकर्म ग्राश्नयभूत वस्तु जब विषयमे 
श्राता है तो वुद्धिपृवंक वह फल कहलाता है । | 

फर्मोक्रमशकालसे घरणानुयोगक्की श्र त्मरक्ष)मे सहयोगिताका श्रद्धून--कर्मफलके 
उक्त विधानमे चरणानुयोगकी उपादेयता की स्पष्ट फलक ह । जैसे---बतलाया वत्यु पड़ु- 
च्च्ज पुण अज्मवसाण सु होइ जीवारं। बाह्य वस्तुका श्राश्रय. किए बना अध्यवसान, 
विकार श्रपने स्वश्पको प्राप्त नही कर पात। । इसीलिए बतलाया ह कि किमर्थ बाह्मवस्तु- 
प्रतिबेध: श्र्यवसान परिहारार्थम । बाह्ययस्तुका त्याग किसलिए बतलाया ? अबव्यवसानभाव 
के परिहारके लिये बतलाया है। चरणानुयोगकी भलक है यहा । कहते है बाह्यवाद वा 
त्याग अ्ध्यवसानके ।नपेघके लिए बतलांया | यद्यपि यह नियम नही है कि बाह्यवस्तका 
त्याग करने पर श्रध्यवसोन हट जाय, लेकिन अध्यवसानका रग जमानेका साध्न तो वाह्य 
वस्तुका आश्रय है । तो भले ही कभी वाह्मवस्तुका त्याग करने पर भी मन द्वारा कुछ ख्याल 
रह जाये, किन्‍नु कुछ समय बाद जब बराबर सामने नही है तो एक अवसर मिलता है कि 
वह अ्ध्यवसान भी हट जायगा तो बात क्‍या चल रही कि कर्मविपाक हुआ उस समयम जा 
कमाक्र मण है वह एक विलक्षण अश्रधकार है । जैसे कुम्हार घडा बनाता है तो वहा कुम्हार 
'तो ग्रपनी चेष्टो करता है, मिट्टीका परिणमन नहीं करता, पर देखने वाले जानते है कि उस 
चाक पर जो मिट्टी पडी है उस मिट्टीपर कुम्हारका कैसा व्यापार चल रहा, दबोच रहा है, 
पतली मिट्टी करता है तो श्रधिक दबोचा भीतर हाथ डाला तो वह एक तरहका श्राक्रत 
है । यद्यपि कुम्हारका वह आक्रमण भी कुम्हारकी चेष्टामे है, मगर ऐसा निमित्त सा 
ग्रोग है कि ऐसा आ्राक्रमण करते हुए कुम्हारके व्यापारका निमित्त पाकर मिट्टी अपने आप 
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ग्रपनी शक्तिमे घडा रूप परिणम जाती है | यहाँ भी देखिये कि जब कमंका ऐसा श्राक्रमण 
हुआ, आक्रमण वया हुआ, कर्मका विपोक हुआ और वह॒विपाक आत्मामे - कलका । जैसे 
दपणमे प्रन्धेरा कलका तो कलका कैसे ? जैसे रात्रिके समयमे दर्पण खुला रता जाय तो 
दर्षणमे कुछ दिखता नही, मगर अन्घेरा तो उममे झाया ही है, भौर अन्धेरा ऋतका तब ही 
दर्पण नहीं दिवता तो एक ऐसा विचिन्न अन्च ॥? है, उस समय कमका बा। हुई कर्ममे, भब 
उपचा निमित्त पाकर यह जीव छुद्ध स्वभावसे च्युन हुआ । भ्रब उसबी परिणति ५ली, और 
इसका उपयोग नोकर्ममे हो गया और उस माध्यमस उस 4र्गके उदयके अनुरूप इसने श्रपने 


विकारको व्यक्त क्रिया | दोनो जगह स्वतंत्रता है और निभित्त नैभित्तिक योग है । 
श्रात्मस्वातंत््यके परिचयसे श्रात्मशुद्धत का प्रम्युदय--स्वतत्रवाके परिचयसे तो यह 
लाभ उठाना चाहिए कि मेरेको कोई दूसरा नहीं परिणमाता। श्रगर कोई दूसरा मेरेको 
परिणमाता होता तो मै त्रिवश हो जाता । उसकी मर्जी, उसकी कृपा, वह छोडे न छोडे । 
हम कोई पौछुष कर सकने लायक नहीँ रहते, अगर कोई दूसरा मेरेको परिणमाता। यहाँ 
एक पौरुप जगता है, मै श्रपनी हो परिणतिसे परिणमता हूँ । “वस्तु स्वभावही नहीं कि परसे 
कुछ मिले | तब-खद गरजे भी किसको कहे सब सत्त्व के भले ।” तो यह तो हमने वस्तु 
स्वातत्रयमे स्वभाव हृष्टिको एक प्रेरणा पायी । अ्रत् निमित्त नैभिनिक भावके दर्शनसे प्रेरणा 
क्यापायी ? जैसे जीबाजीवाधिकारमे रसका विद्येप वर्णान है कि यह वर्रा,रस,गघ, स्पर्श विकार 
मेरा रवकूय नही, मेरों स्वभाव नही, किन्तु वे पुदुगल कमसे निष्पन्त है। पुदूगल कर्मका 
निर्मित्त पाकर कोई निर्माण होता है। मेरे स्वभाव से ये दूर है। मेरा स्वभाव तो शुद्ध 
स्वच्छ ज्ञानाकार रूप है। ऐसा यद्व अपनेको अपने शुद्ध स्वभावकों श्रोर ले जाता हैं । यही 
है जीवत्व भावकी दृष्टि । तो प्रपने आपसे यह विचार करे कि मेरेको सर्व श्रानन्‍न्द है, कोई 
कष्ट नही है | कष्ट तो यही है मात्र कि हम पर द्र॒व्योको अपने ध्यानमे लेते है, उसमे रमते 
है, भर उस समयमे हम अपनी विचारधार'मे डूब जाते है। यह है हमपर विपत्ति । जिस 
विपत्तिके परिणाममे कर्म बन्ध होता, ससारमे परिभ्रमण होतो झभौर नतुर्गतियोमे चक्कर 
लगाते । न जाने कैसा कौन भत्र भिले ? देखते ही है-वीडा मकोडा वनस्पति इनमे क्‍या 
करनेकी बात है ? बोल भी क्या सकते हैं। ऐसीपर्याय 'मलेगी तो मै क्याकर सक्‌ गा | श्राप 
स्वय सत्‌ है, मन मिला है । मनकी बात दूसरेसे कह सकते है, समझ सकते है। ऐसी इस 
सुविधामे हम विपयोकी प्रोति छोडकर, कषायोका हुठ छोडकर केवल एक मेरे आत्माका 
हित कैसे हो, केवल 8सी भावनासे हम घर्मष्यानमे आये, तत्तगज्ञानमे आये, चिन्तनमे आये, 
विचा रमे आयें ओर कषायोको मन्द करें, ऐसी एक अपनी स्थिति बनाकर चले और झरा- 
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हं ण्टिका श्रधिकाधिक प्रयोग १रे । 
ज्ञानस्वरूपकी अनुभूतिम्े विडम्बनाझ्रोका विलय--जिसे थोडी सुध होनेकी पात्रता 
श्राये, कट अपने आ्रापके भीतर प्रवेश करे कि मै 'ज्ञानस्बरूप हैँ। कैसे विकार हो गया यह ? 
मैं जब ज्ञानमात्र हूँ | ज्ञान-ज्ञन ही मेरा काय है, ज्ञानवृत्ति ही मेरा कतंव्य है । यहाँ जानना 
रहता, जानना जानना ही इसमे बना रहता फिर कैसे यह बिकार हो गया ? ज॑से दर्षण 
स्वच्छ है तो दपंण जब स्वच्छ है तो वह रवच्छुता स्वच्छुतारूप ही बनी रहे । जैसे द्पंणमे 
लाल पीला प्रतिबिम्ब आ गया दर्षणकी श्रोरसे तो दर्पणकी गाठकी चीज तो नही है। वह 
तो स्वच्छुता रूप ी परिणमता है। उसका आश्चर्य करना चाहिए कि दर्पणके स्वभावके- 
विपरीत दर्पणकी आन बानके विरूद्ध यह प्रतिबिम्ब हुआ, यह विकार हुआ थह लाल पीला 
परिणमन कैसे हुआ ? समयप्राभृतमे कहो हे-- जह फलिहमणी सुद्धो ण स्यँ परिणमदर राय- 
मादीहिं ? रगिज्जदि अण्णेहिंदु सो रत्तादीहि दोसेहि । तह णाणीवि य॑ सुद्धो ण सथ परिणभ 
रायमादीहि । रगिज्जदि श्रण्णेहि व सो रत्तांदीहि दव्बेहिं। श्रर्थात्‌ यह आत्मा स्वयं अपने 
रागादिक भावका निमित्त तही बनता । खुद ही यह उपादान, खुद ही अपने विकारका अगर 
नि्ित्त बन जाय तो उपादान और निमित्त दोनों सदा हाजिर है फिर क्यो विकार मिटेगा ? 
वह तो विकार स्वभाव बन जायगा- नित्यक्रतापन आ जायगा । तो वहा श्राचार्य कहते हैं 
कि विकार मावमे निमित्त परप्रसग ही है, यह वस्तुका स्वभाव उदित होता है। हम हर 
बातसे शिक्षा लें स्वभावदर्शनकी । स्वमाबदर्शनका वहा हमे किस तरह मौका गिल चायगा? 
शरण है कुछ तो श्रपनी स्वभावभावना, स्वभाव-प्राराधना, ज्ञानाकरार केवल ज्ञानस्वरूप 
मात्र स्वच्छ ज्ञान, ऐसे अपने झ्रोपकी भावना करे तो जैसे बताया है कि कोई पुरुष यदि ऐसा 
विचार बनाता है कि मै हिंसा करू तो वह अपने विचारसे अ्रपनेको हिसक बना डालता है । 
कोई विचार करता है शुभ भावबा नो वह अपने विचारसे अपनेको पुण्य रुप बना जता है । 
ग्रणुभ भावका चिन्तन हो तो वह अ्रपने ही विचारमसे श्रपनिकों पापरूप बना डालता है, इसी 
प्रकार विवच्यमान मे जो नारकादिक भव हैं इनमे अगर वह प्रतीति रखता है कि मैं तारवी 
हैँ तो वह अपने विचारसे नारकी बना । दंखो यहा द्रव्य और भाव दो वी वात चल रही 
है । द्रव्यसे बाहर द्रव्याकार या उसकी व्यञ्जन पर्याय वह नारक पर्याय है, लेकिन वह जीव 
श्रगर अपने उपयोगको विशुद्ध ज्ञानस्वभावमे ले जाय और वहा अनुभव करे इसे स्वानुभूति 
कहते है। श्रचुभव करनेमे ज्ञानमात्र हो तो इस श्रनुभूतिके माध्यममें देखें तो वह नारकी 
नही है । जैसेकि वह विचार कर रहा, उस विचारमे जो आया सो वह है इसी प्रकार मै 
जगतमे जो चोज आ्रात। है श॥लौर उसका हम विवल्प बनाते है तो हमने अपने विकल्पसे अपने 
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को ज्ञेयरूप बना डाला किन्तु इस ज्ञेयरूप विकल्पमे न ग्रटके और एक अपने इस हझ्ायक स्ब- 
भा अच्तस्तत्त्र याने ज्ञानप्रकाशको ही ज्ञानका विषय बनाये तो उस समय हंम ज्ञानस्वरूप 
ही है, उपयोगसे जो झाया, स्वाद उसका ग्राता हे 'इसलिए ग्पना उपयोगे (६ मल रखना, 
भेद कषापरूप रखना आ्रर वीतराग जनश,सन परम्पराम जो हमे आचायोंने देन दी है, हम 
उस परम्पराकी पंक्तिमे ही रहकर अपनेको एपा दे, जिसे कहते है कि + हद्ाव। पचा 
गर्बेतरंग तोड़कर शान्त सुधासागरसें स्नात होनेकी भावना--अगर हम बुद्धमान हैं 
तो अपनी बुद्धिमत्ताकों पचा डाले, अ्पनेको उस भारसे पृथक दुनियामे देखनेका इस मनमे 
भावन लावबे; कि्जु क्या करता ? जब यह सव जगत मायाजाल है तो किसको क्यों श्रपना 
कुछ दिखाना ? जब अनन्तानन्‍्त जीव है 'तो उनमे से दो, चार, पाच सौ, हजार, दस हंजार 
को अपना क्‍या गुण दिखाता ? यथोने अपने आपसे क्यो यशकी भावना रखना ? काल श्रनादि 
ग्रनन्त है। ग्रनादि अनन्त कोल तक किसका यश रह सकती है ? अतीत चौबीसीका तो 
प्राय, कोई ताम भी नहीं जानता । कहा अनन्त काल तक यश रहता है ? फिर १०-४५ बर्ष 
के लिए अपनेमे विकल्य बनाकर क्यों अपनेको वरबाद करना ? इसी प्रकार अन्य भी कुछ 
क्या च हिए ? कौनसा यश, कोन सी बात ऐसी है जो चांही जाय ? “बल्कि कुछ त चाहां 
जाय, केबल एक यह भावना रहे कि मेरे ज्ञानमे मेरा ज्ञानस्बरूप ही विपय रहे और ऐसे 
धीरे प्रयोग बलसे, अ्रन्त प्रयोगसे मेरे ज्ञानमे वह ज्ञानस्वहूप समाये और एकमंक्र हो जावे 
याने वही हम कुछ चिन्तन ही न करे, ज्ञोनमे ज्ञेय इस प्रकार आये याने यह ज्ञानस्वरूप 'ज्ञान 
में ऐसी सौन्य पद्धतिसे आये तो हमारा रूयाल सव भूल जायगा । कुछ भी चिन्तन न चले 
ऐसी स्थिति पानेक्री धुत रहना चाहिए । यह बात इस सगय बडी वठिन लग रही, मः 
एक बात जब सोचते है तो अचरज कुछ नही होता है। जब हम श्ञागे अनन्त बालन तक 
ज्ञानस्वरूपमे बसे रह सकते है, भगवान हो गए इसके मायने कया है कि ज्ञानपे ज्ञा स्वरूप 
ज्ञान ज्ञेय सब मानों अभेद बन गया है, नित्र ज्ञेय, निज ज्ञान अभेद हो गया है, ज्ञानमें ज्ञान 
प्रकाशका ही अनुभव चल रहा है, ऐसी वात अनन्त काल तक होती कि नहीं, कुछ वर्ष भी 
नही, भगवान हो गए, अरहन्त हो गए, सिद्ध हों गए, श्र न्‍्त काल तक उनका ऐसा बुद्ध 
परिणमन “लता ही रहेगा। यह हमारी ही ता कथा है, हम श्लाज नही ऐसा वन था रे, 
मगर ऐसा हो तो सकता हूँ | ऐसा जब मैं होऊगा तो शनन्त काल तक म अपने ज्ञानस्वरूप 
में निस्तरंग बसता रहेगा । कहो तो पग्रतन्‍्त कान तक सै बसला रहुँगा और कही ञ्र,ज एक 
क्षण भी बस पाते । नहीं बस पाते है और विबिध चेप्टारो टोती है तो हो जाये चेप्टाओ 
किन्तु इसपर तो खेद करना च डिए, मार साइस यनाना चाहिये कि हम अपने ज्ञानस्वरूपमे 
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बस सफषते हैं, कोई अत्युक्ति नही, कोई अजब गजब की बात नहीं, क्योकि हम श्रनन्‍्त काल 
तक रहेंगे । कुछ दिन है यहा ऐसे जहा हम स्थिर नही रह पाते हैं, प्रयत्न करते है, मुश्किल 
पड़ती है, बाहर-बाहरकी बात ही समायी रहती है ध्यान वहाँ जाता है. जहां खुदकी सुध 
नहीं होती । कठिन पड रहा है । पड रहा है नो पडे कठिन, मगर सही प्रतीति तो नहीं छोडे 
हुए हैं । धुन तो हमारी उस ही तरफ है | ४से किसीका कोई इष्ट श्रा जाय झ्रार वह भ्रनेक 
कार्यो मे लग रहा हो तो वह कामोमे लगा हुआ्ना भी श्रपने इष्टको तो नही भूलता । श्रथवा 
कोई श्रनिष्ट प्रसगण लग गया हो, कोई इष्ट गुजर गया तो बहुतसे लोग पाते है, काम भी 
करते है, मन्दिर भी श्राते है, बंठ भी गए। सब कुछ काम करते हुए भी उसकी सुध तो 
नही भूलती । इसी तरहसे ज्ञानी पुरुष न रम पाये अपने आत्मस्वरूपमे और णाहर पदार्थों 
में विकल्प भी मचाये तो भी वह अपनी सुधको क्षण भर भी नही भूलता। उसकी घुन 
रहती है, लगन रहती है, मेरेको तो वह होना चाहिए श्रौर हो पाता नही, श्ञात्मानुभव 
अथवा ज्ञान प्रकाशमे ज्ञानका समा जाना यह बात हो पा नही रही, मगर घुन इसीकी ही 
है। हो चुकी है एक वात एक बार, तब तो घुन बनती ही है। जैसे जिसने कोई मिठाई 
चखी है श्र अभ्रब नही मिल रही तो उसका स्मरण तब ही तो आयगा जब उसका एक बार 
स्वाद लिया हो। इसी प्रकार मै अपने ज्ञान प्रकाशमे ही ज्ञानको समाये रहूँ, इसमे कोई 
भ्रन्य द्रव्य विषय न हो, किसी अन्य बातमे उसका उपयांग न रमे, ऐसो भीतरमे प्रेरणा तब 
ही तो हो सकती है जब हमने उसकी अनुशभ्त्ति की हो । लिया हैं स्वाद तब ही तो ख्याल 
बन रहा, वब ही तो प्रतीत बन रही । भ्रनुभूतिके बिना प्रतीति नही रह सकती । प्रतीति 
के समय श्रनुभूत हो या न हो, मगर अनुभूतिके बिना प्रतीति नही हो सकती । 
वाहरसे हटकर निजधामर्मे विश्राम पावेका उद्यम--भैया श्रव तो श्रपनी प्रीर 
श्रावो | बाहरसे हटकर अ्रपनी ओर प्रवेश करो । पहले बाहरसे हटो | जैसे कोई इस गाँवका 
मनुध्य विलायतमे गया । विलायतस घर श्राना चाहता है तो वहाँ कोई पूछता कि भाई 
आप कहां जायेंगे ? तो वह कहता कि हम इण्डिया जायेंगे, भारत जायेगे। श्राया भारत 
किसी बन्दरगाह पर । “कहा जावोगे ? श्रमुक प्रान्तमे जायेगे । जब प्रातके किनारे झ्राया 
- तो किसीम पूछा कहां जावोगे ? ““अमभुक जिले जायेगे । जब जिलेके किनारे आया, पछा 
कहाँ जावोगे ? ““अ्मुक गाव जायेगे । जब गावसे श्राया तो पूछा कहा जावोगे ” ' शा 
नम्बरके घरमे जायेगे । भ्रव घर श्रा गए तो अपने किसी कमरेमे आकर विश्राम करने लंगा। 
इसी तरह यह उपयोग बहुत दूर तक पहुच गया, पर द्रव्यमे, चेतनमे अवेतनमे पहुँच गया, 
प्रब वहासे लोटकर अपनेमे विश्राम लेना है तो अ्चेतनसे हंटा, चेतन तक ब्राया, हर 
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चेतनसे हा, निज चेतन तक आया । अपने विकारसे हटे, अपने विकल्पके किनारे तक आये, 
विचार और चिन्तन से भी हटे तो कहाँ पहुंचेंगे ? अपने धाममे .। जिन, शिव, ईश्वर, ब्रह्मा, 
राम, विष्णु, बुद्ध, हरि आदि जिसके नाम दिये जाये, ऐसां निज धाम है। ये आत्माके ही 
नाम है। जो रागादिकको जीते सो जिन, वह कौन है ? ऐसी शक्ति कहां है ” यह मै 
ग्रात्मा निज, धाम हैं। जो कल्याणमय हो सो शिव । ऐसा कौन है ? यह मैं श्रात्मा । जो 
अपने आपके ऐश्वर्यका स्वामी हो सो ईश्बर है। वह कौन है ? मेरा जो ऐश्वर्य है, स्वरूप 
है, स्वभाव है, अनादि गनन्त है, मेरा तो मै प्रेभु हैँ। उसे कोई छीन सकता है बया ? फिर 
तो मै स्वतंत्र हैँ। मेरा ही तो निज स्वरूप है, भेरा ही तो मैं रचनहार हु, ऐसा वह कौन 
है ? यह मै अन्तस्तत्त्व । ब्रह्मा जो सृष्टियोको रचा करे सो ब्रहटमो । कौन रचता है इन 
सृष्टियोकी ? उत्पादव्यग्र श्रौव्य युक्त सत्‌ । मैं किसी दूसरे पदार्थकी स्थितिकों कैसे रची 
सकता हूँ ? कदाचित कोई ईश्वर इस जगतको रचता होता ती बहुत बहुत गडबडिया 
होतीं । कभी किसीको भूल जाता । यह परिणमे बिना रह जाता, कहा कहां जाकर सम्हा- 
लता ? तो वह ब्रह्मा कौन ? अपनी सृष्टियोकों रचने वाला कौन ? यह अन्‍न्तस्तत्त्व | निज 
धाम । राम जहाँ योगीजन रमण करें वह राम । बह कोन ? सर्व साधुवोका, सर्वे योगियो 
का सर्वे सन्‍्यासियोका एक व्रत है। एक लक्ष्य है-एक इस ज्ञानस्वरूप अन्तस्तत्त्वमे रमना। 
विकारसे हटे, परद्रव्यसे हटे, पर श्रौर प्रभाव इसे हटकर जो आत्माका स्वभाव मात्र है उसे 
कहते है भुतार्थ । भूतार्थंका श्र्थ है जो स्वय सहत्र हो उसे भूतार्थ कहते है। वह जीवत्व 
भाव, वह परिणामिक भाव, यह है भुतार्थ । और भ्रभृतार्थके मायने क्या ? जो स्वयं सहज 
नहोतो अभुतार्थ । अशृत्तार्थके मायने असत्य नही । जैसे ७ तत्त्व & पदार्थकी जो कथन 
है गया यह असत्य है। ७ तत्त्व € पदार्थ अभूतार्थभयका विषय है । भूतार्थका विषय तो 
केवल एक ग्रखण्ड रूप है । वचनागोचर एक शुद्ध ज्ञानस्वभाव वह है भूत्तर्थ, अर्थात्‌ जिसमे 
६ तत्त्वोका भेद न बने, भेद बनानेमे श्रुद्ध कर डाला, क्‍या यह भेद नही है बया इस तरह 
की परिणति नही है ? क्या जीवमे शक्ति नही है, लेकिन उनेका जब वर्शान' करने बेठते है 
त्तो है कहलाता है अभूतार्थ । अशूता्थका अर्थ असत्य नही किम्तु सहज स्वत. सिद्ध जो 
श्रनादिसे हो उसे कहते है अभ्ूतार्थ । शाश्वत अखण्डका नाम है भूत थ॑ और अशाश्वन 
फल मा है अभृत्तार्थ । अधभूतार्थकी तो बहुत साखा प्रसाखाये है। भूतार्थदी साखा 
प्रसाखाये नही है । वह तो एक परमार्थ सत्‌ है। तो उसका आश्रय लेते है योगीजवब.। उसमे 
योगीजन रमश करते है बह कहलाता है राम । विप्णु-जों व्यापक हो सो विष्णु । ऐसा 
कौन है ? यह जानस्वरूप गत्मा । यह ज्ञानस्बहूप आत्मा उक्त सौर लोकानोबाकों भी ध्याप 
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लेता है कि सारे लोकालोककों जान लिया, तिश्न पर भी यह ज्ञान ऐसा है कि ऐसे ही 
असरुबात लोक भौर होते तो वह भी ज्ञानसे बाहर न रहता, अवश्य ज्ञानमे आता । ऐसा हो 
विष्णु है। बुद्ध कौन ? जो ज्ञानस्वरूप हो सो बुद्ध । ऐसा कौन है ? यह मैं श्रात्मा । हरि 
बह जो पापोंकों हरे । देखो जो अपने ज्ञांनस्वरूपक्रों पहिचानता, वह जानता है कि यह 
समस्त विकारंसि हटे रहनेका स्वशाव ही रख रहा है । होता है विकार, बह नैमिलिकभाजे, 
ओऔपाधिक भाव, प्रमंगकी बात, लेकिन ज्ञानस्वभावक्रा जो स्वर्भोवे है, जो विकारस हेटता 
हुआ ग्पना स्वभाव रखे तो वही है स्वभावत । तो यह चीज कौत है ? यही झरात्मा । ऐसे 
निज धाम मे मै राग त्यागकर पहुँनचू तो किर बहां आकुलताका कोई काम नही रहता । 
प्रन्तस्तत्तवकौ स्‍्राराधनासे जीवनक्षयोका सदुपयोध करनेकी भावना--यह अन्त- 
स्तत्त्व यह परमात्मम्व रूप इसकी शरण गहना यह हमारा कर्तव्य है, उसकी है ष्टि होती है 
इस समस्त आगमसे, इस समस्त धर्मोपदेशसे । उससे हमको एक ही शिक्षा मिलती है कि 
हम भ्रपने स्वभाव का आश्रय करे, बाह्य वस्तुओका आलम्बन छीडे और अपने विक रमे 
लिपटें मत, विकार की भी उपेक्षा करे । ये मेरे नही, ये मेरी बरबादीके लिए है । यह कर्म 
की लीला है । ये कर्मसे होते है, होने दो, कलक आती है, से उसे क्‍यों ग्रपन ऊ॑, ऐसा 
ग्रपत्ता भाव बना करके उससे हटकर रहे श्र अवता स्वभाव हृष्टि पौरुंष अपना बंताये, 
यह काम करनेका है न कि और कुछ कन्‍्रायमाव करना, या कुछ बात संनमे रखना, यां 
कोई विकल्प चित्तम रखना, था कोई णल्य चित्तमे रखना, ये कर्मव्य नही है । बंदी कंठिनाई 
से मनुष्य जन्म मिला तो इसमे केवल एक आत्महितका ही ध्यान रखे । प्रपनी भलाई का 
काम मुझे करना है। मेरा आवागमन मभिटे, जन्म, जरा मरण मिठे । परंद्रव्योके विष॑यम जो 
आकुलता होती है, क्षोम होता है, थे मिटे इनसे भेरा हित सही है, ऐसा भाव रखकर अपने 
ग्रयकों धर्म-साधनामे गञ्रागे बढ़ाना चाहिए । 
तत्वाथोंधिग मक्की उपयोगिषा--ठस मोक्षशस्त्र ग्रस्थमे ससास्सकटोंमे छुटकारा 
पन्ेका उपाय बताया है। सम्तारते जीव भिध्यादर्णन, मिथ्याज्ञान व मिध्याचारित्रके वर 
हीकर जन्म मरण का सक्रट सहते है। सुयोगत. मिथ्यात्वका विजय हों, सम्यक्लका उत्पाद 
हो तो तभी अ्रनत्तससारका विच्छेद हो जाता है। अब यह सम्यग्दृष्ठि जीव कदाबित्‌ सम्य- 
बत्वसे च्युत हो जाये और भिध्यात्वमें भा जाग्रे तो भी यह शब्रद्ध पुदुगल परिवर्तदकालेसी 
ग्रभिक संसारम नही रहता है। इतना अ्रध्िक काल तो फ़िसी विरले जीव के ही हीता । 
सम्पक्त्व पानेके बाद प्राय सख्यात भवोमे हो मुक्तित घ। तेता है। संम्यन्त्व उत्वल 28 
भुता्े नंगसे जीवादि तत्त्वोंके ज्ञाताकी । मे तत्त्व॑ सात है. उन सबेकों आग ली 
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दर्शनादिका न्यास अर्थात्‌ ब्यवहार नाप स्थापना द्रव्य भाव इन चार निष्षेपोसे होता है। 
इन सबका अ्धिगम प्रमाण व नयोसे होता है । प्रमाणसे तो सर्वे अपेक्षाश्रोंस जो धर्म होते 
है उन सबका परिचय होता है । किन्तु नयो से एक एक धर्मका परिचय होता है ॥ फिर भी 
प्रमाणसे जाने हुए तत्त्व क्रे बारेमे एक एक नयसे परित्रय हो तो वह सम्यकनय है । इन सब 
उपायोके विपयमे वर्णात किया जा चुका है। आत्महित चाहने वालोका कर्तव्य है कि उत 
सब उपायोसे तत्त्वोका परिचय करे और शुद्धनयक्रे बलसे उनके स्रोतभृत एकत्व का परिणय 
प।कर ज्ञानानुभूतिका पीरुष करें। 
| समाप्त || 
£ ग्रोत्मरमण ४ 
मैं दर्शनज्ञानस्वरूपी हैँ, मै सहजानन्द स्वरूपी हूँ ॥ टेक ॥ 
हैं ज्ञानमात्र परभावशुन्य, हूँ सहज ज्ञानचन स्वय पूर्ण ॥ 
हैं सत्य सहज ग्रानन्‍्दधाम, मैं सहजानन्द । मै दर्शन, ॥१॥ 
हैं खुदका ही कर्ता भोक्‍ता, परमे मेरा कुछ काम नहीं॥ 
प्रका न प्रवेश न काये यहा, मै सहजानन्द । मैं दर्शन ॥२॥ 
आऊ उतरू रमलू' निजमे, निजकी मिजमे दुविधा ही क्या ॥ 
निज अनुभवरससे सहजतृप्त, मैं सहजानन्द, । में दर्शव ॥३॥ 
£ आत्मभक्ति 
मेरे गाग्वत शरण, सत्य तारणतरण ब्रह्म प्यारे । 
तेरी भक्ति मे क्षण जाय सारे ॥ टेबा ॥ 
ज्ञानसे ज्ञानमे ज्ञान ही हो, कल्पनाओ्रोका इक्दम विलय हो । 
आत्तिका ताश हो, गान्तिका बास हो, ब्रह्म प्यारे । तेरो ॥॥१॥ 
सर्च गतियोमे रह गतिसे यारें, सव॑ भावोंभे रह उनसे न्‍्यारे । 
सर्वगत ग्रात्मगत्त, रत न नाही बिरत, ब्रह्म प्यारे । तेरी ॥२३॥ 
मिद्धि जिनने भी अ्रद तक है पाई, तेरा ग्राश्रय ही उसमें सहाई । 
मरे सकट्हरण, ज्ञान दर्शन चरण, ब्रह्म प्यारे । तेरी ॥३॥ 
कमोंदि सब जगसे न्यारे, गुण व पंर्मथके भेदोसे पारे | 
नित्य अन्त अचल, गुप्त ज्ञागक अ्रम॑त्र, ब्रह्म प्यारे । तेरी ॥४/॥ 
ग्रापका आप ही :प्रय॑ तू है, सर्व श्रेयोभे' निता श्रंय तू है। 
सहजोवचदी प्रभो, अन्तर्वाभी विभो, ब्रह्म प्यारे ॥ तेरी ॥५॥ 
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त्म कीर्तत ॥ 


५४  द्रष्टा आतम राम ॥| टेक ॥ 
2 भगवान, जो मै हूँ वह है भगवान ॥॥ 
- अच्चुस्थ्य्ी ऊपरी जान, वे विराग यहें राग वितान ॥ १॥। 


र दा 
पक 


मम स्वेरेंपनहैनसिरद समान, भ्रमित शक्ति सुख ज्ञान निधाने ॥ 
किन्तु झ्ाश वश खोया ज्ञान, बना भिखारी निपट अ्रजान ॥१॥। 
सुख दुख दाता कोइ न आन, मोह राग'रूप' दूख की खान ॥! 
निजको निज परको पर जान, फिर दुखका नहि लेश निदान ॥३॥ 
जिन शिव ईश्वर ब्रहमा राम, विप्णु बुद्ध हरि जिसके नाम ॥ 
राम त्यामि पहुन्ू निज धाम, आाकुलताका फिर क्या काम ॥ ४ ॥। 
होता स्वय जगत परिणाम, मैं जगका करता क्या काम ॥ 
दूर हटो परकृत परिणाम, 'सहजानन्द' रहूँ अभिराम ॥| ५ ॥ 





॥ परभात्म आरती ॥ 


3७ जय जय ग्रविकारी 
जय जग्र प्रवितारी, स्वामी-जय जय जय अविवागरी । 
हितकारी भयहारों, शाश्वत स्वविहारी | ४ ॥ टेक ॥ 
काम फ्रोध मद लोभ न माया, समरस सुखधारी । स्वामी सम 
ध्यान तुम्हारा पावन, सकल क्लेशहारी | ४ जय ॥ १॥। 
है स्वभावमंय जिन तृमि चीना, भव सतति टारी | स्वामी भव 
तुब भूलत भव भटकत, सहत विपति भारी । ३४ जय _॥र।। 
परसम्बन्ध बनन्‍्ध दुख कारण, करत अ्रहित भारी । स्वामी बरत , 
परम ब्रह्मका दर्शन, चहुँगति दुखहार,। #जय ॥ ३॥| 
ज्ञानमूर्ति है सत्य सनातन, मुनिमन सचारी।| स्वामी मुनि 
निविबत्प शिवनोयक, शुचिगुण भडारी । &# जय - ॥ ४7 हु 
ह बसो बसों छ्ेऋकओ आातक्षातफ़िण सत्तिक्ञ|री । स्वामी महर 
टले टले मब पासक,'परिश्वनिए कैलधारी । ## जय - | ५ ॥ 


